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आचार्य उदयवीरक्षास्त्री मीमांसा-दर्शन के तीन अध्यायों का ही भाष्य 
कर पाये । इसे पूरा करने के उद्देश्य से स्वामी जगदीईवरानन्द 
सरस्वती कृत 'घड्दक्नम्‌' से मीमांसा-दर्शन के झेष अध्यायों के सूत्र 
तथा हिन्दी अनुवाद इसमें सम्मिलित कर दिये हैं। 
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न्याय, वेशेषिक, सांख्य, योग, वेदान्त, इन पाँच दर्शनों के भाष्य तथा सांख्य- 
दर्शन का इतिहास एवं वेदान्तदर्शन का इतिहास और सांख्यसिद्धान्त, इन ग्रन्थों 
के प्रकाशित हो जाने पर मीमांसादशेन का भाष्य लिखने का अवसर आया । 
मीमांसादर्शन का कलेवर अन्य पांच दशंनों के मिश्चित कलेवर से भी ड्योढा है । 
मेरा अनुमान था कि परिश्रमपूर्वक लिखते हुए और ऐसे कायो में जो अनेक प्रकार 
की विघ्न-बाधायें आती रहती हैं उनको लाँघते हुए इस दर्शन का भाष्य लगभग 
आठ-नौ वर्ष ले लेगा। भविष्यत्‌ का किसी को पता नहीं, फिर भी इस लम्बे और 
दुरूह्‌ कार्य को करने के लिए तत्पर हो गया । 

प्रमु का ध्यान करते हुए एवं गुरुचरणों के आशीर्वाद की भावना से प्रेरित 
होकर दिनांक १४/२/१६५० को यह कार्य प्रारम्भ कर दिया । लगभग साढ़े पांच 
वर्ष में जब-जब अन्य कार्यो से समय मिलता रहा, इसके लिखने में लगाता रहा। 
इतने समय में तीन अध्याय पूरे लिखे जा सके, जिनमें कुल मिलाकर १६ पाद हैं 

मीमांसा के कलेवर के अतिरिक्त मेरे सामने वडी समस्या यज्ञ में आमिष के 
प्रयोग की रही है । जिन पशुओं कें आमिष का प्रयोग यज्ञो में बताया जाता है, वे 
हैं अज, मेष और वशा । इनको हिन्दी में बकरा, मेढ़ा और भाय कहते हैं। जिस 
वातावरण में रहते हुए मैंने शिक्षा प्राप्त की, वहाँ यज्ञों में आमिष के प्रयोग को 
अतिनिन्दित कार्य माना जाता हैं। मेरे लिए यज्ञ में आमिय के प्रयोग की समस्या 
का समाधान अत्यन्त दुरूह था। 

ईसवी सन्‌ १६८४ में पानीपत आर्यसमाज का शताब्दी-समारोह आयो- 
जित हुआ था | उसमें वैदिक श्रौत कर्मों के विशेषज्ञ विद्वान्‌ महाराष्ट्र प्रदेश से 
आमन्त्रित किये गये थे । मुझे भी उल समारोह में उपस्थित होने का सुअवसर प्राप्त 
हुआ । महाराष्ट्र के ये विशेषज्ञ कर्मकाण्डी विद्वान्‌ युधिष्ठिर मीमांसक की प्रेरणा 
से बुलाये गये थे शताब्दी के अवसर पर मीमांसक जी के सम्पर्क में उन विद्वानों 
के प्रमुख महानुभाव के साथ चर्चा करने का मुझे अवसर मिला। बातचीत के सिल- 
सिले में उन महानुभाव से ज्ञात हुआ कि यज्ञ में आमिष का जो प्रयोग किया 
जाता है, उसकी मात्रा तीन-चार माशा या अधिक-से-अधिक छः माशा होती है । 
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आहुति देते समय आमिष से आठ गुना घृत स्वा में रखा जाता है। यह ज्ञात 
होने पर मेरी अन्तरात्मा में अचानक यह भावना जाग्रत हुई कि यदि इतना ही 
आमिष यज्ञ के लिए उपयोगी है तो इतने आमिष के लिए पशु को मारा क्यों जाता 
है ? क्योंकि इतना आमिष तो पशु को बिना मारे ही उससे प्राप्त किया जा 
सकता है । उन विद्वान्‌ महोदय से तो मैंने उस समय कुछ नहीं कहा, पर मेरा 
बिचार इस ओर को दृढ होता गया कि आमिष-आहार के प्रति उत्सुकता व 
लालसा की पूर्ति के लिए थाज्निकों ने यज्ञ में आमिष की आहुति देने को निमित्त 
बना लिया। वैदिक अनुष्छानों के प्रति सर्वसाधारण जनता में बड़ी उच्च भावना 
रही है। उन अनुष्ठानों को सम्पन्न करानेषाले याज्िकों के प्रति भी जनता का 
ऊंचा आदरमाव रहा है । याशिकों ने अपनी स्वार्थपूर्ति के लिए शास्त्रीय सन्दर्भो 
में ऐसे पदों का सम्मिश्रण किमा और अनेक पदों के मनमाने अर्थ किये । यज्ञ के 
नाम पर की गई हिंसा को अहिसा बताया । 

इन तीन अध्यायो में यज्ञ में आमिष के प्रयोग की चर्चा सर्वप्रथम तृतीय 
अध्याय के छठे पाद के २७वें सूत्र से प्रारम्भ की गई हैं। यह उस पाद का सातवां 
अधिकरण है । सूत्रों की व्याख्या जो सूत्र-पदों और प्रसंग के अनुसार समझ में आई 
हे, वह वहाँ लिख दी गई है । पहले व्याख्याकारों ने जिस प्रकार व्याख्या की है 
उसका विवेचन यहाँ प्रस्तुत है । 

व्याख्यात अधिकरण में आचार्यो ने स्पष्ट आमिष का प्रयोग यज्ञ में निदिष्ट 
किया है । इसको 'पशुयाग' कहा गया है। प्रारम्भिक काल में पशुयाग का स्वरूप 
क्या रहा होगा, यह तो आज ज्ञात नहीं है, पर आज भी समस्त देशव्यापी कुछ 
संकेत ऐसे उपलब्ध हैं, जिनके आधार पर प्रारम्भिक काल के पशुयाग के 
बास्तविक स्वरूप की झाँकी सुझाये जाने में सहयोग मिल सकता है। 

शास्त्रीय पद्धति के अनुसार “दशै याग अमावास्या के दिन अनुष्ठित किया 
जाता है । उसी के अन्तर्गत 'पशुयाग' हैं । समस्त मारत में पशुसम्बन्धी एक प्रथा 
है-- कृषि तथा कृषि-सम्बन्धी अन्य कार्यो में जिन पशुओं का उपयोग किया जाता 
है, उनको प्रतिमास अमावास्या के दिन पूर्ण विश्राम दिया जाता है। इतना ही 
नहीं कि उस दिन उनसे कोई काम नहीं लिया जाता, प्रत्युत ऋतु के जनूसार उन्हें 
स्नान कराया जाता है, प्रत्येक अंग को मलकर पानी से धूल, गोबर आदि को 
धोकर साफ किया जाता है । सींगों व खुरों को तेल से चुपड़ दिया जाता है । माथे, 
पाइबेभाग व पुट्ठों को रंग से चित्रित किया जाता है। कतिपय प्रान्तों में ग्राम की 
आबादी के अनुसार एक या अनेक समूहों में पशुओं का सम्मिलित जुलूस निकाला 
जाता या प्रदर्शन किया जाता है। 

ये सब कार्य सर्वत्र एक-समान किये जाते हों, ऐसा तो नहीं है। कहीं सब व 
कहीं कुछ कम रहते हैं, पर पूर्ण विश्राम सर्वेत्र समान है । आज यान्त्रिक काल में 
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यन्त्रों द्वारा कृषि किये जाने से इस प्रथा में कुछ ढील दिखाई देने लगी है, फिर भी 
कृषिजीव परिवार में यदि बैल हैं, तो इस प्रथा का आंशिक पालन अवश्य किया 
जाता है। 

यह विशेष ध्यान देने की बात है कि समस्त भारत में एक ही दिन अमावास्या 
इस कार्य के लिए क्यों निर्धारित है ? क्या अमावास्या के दिन अनुष्ठित होनेवाले 
"दर्शे? याग के साथ तो इसका सम्बन्ध नहीं है ? शास्त्रीय पद्धति के अनुसार जिसके 
अन्तर्गत पशुयाग का किया जाना सदा मान्य रहा है। कदाचित्‌ कहा जा सकता 
हैं कि अमावास्या मास का अन्तिम दिन होने के कारण कृषिसम्बन्धी पश्चुओं को 
विश्वाम के लिए निर्धारित किया गया हो। पर यह ऐकान्तिक हेतु संगत प्रतीत नहीं 
होता क्योंकि उत्तर भारत में पूर्णमासी के दिन महीना पुरा माना जाता है, और 
उसी के आधार पर महीनों की गणना होती है । पर ज्योतिःशास्त्र के अनुसार मास 
की पत्ति अमावास्या के दिन ही सर्वत्र मान्य है जो प्राकृतिक स्थिति के सर्वथा अनु- 
कूल है। चन्द्र का एक कला से बढ़ना प्रारम्भ होना, पन्द्रह दिन में पूरा वढ्फर फिर 
एक-एक कला घटकर पन्द्रह दिन में फिर वहीं आ जाना, यह अमावास्या के दिन 
महीना पूरा होना है; और 'दशं' याग के साथ उसका अटूट सम्बन्ध है । समस्त 
भारत में अमावास्या के दिन समान रूप से कृषिसम्बन्धी पशुओं के पूर्ण विश्राम की 
अज्ञात काल से प्रचलित निरन्तर परम्परा किसी भी विचारक को एस तथ्य की 
ओर आकृष्ट होने के लिए बाध्य करती है कि इसका सम्बन्ध प्राचीनक्रालिक पशु- 
याग से रहना सम्भव है। 

उस समय पशुयाग का स्वरूप क्या रहा होगा ? आइये, उसे समभने का प्रयास 
किया जाय । मीमांसाशास्त्र में यज्ञिय पशुओं को तीन भागों में बाँटा गया है-- 
१. अग्नीषोमीय; २. सवनीय; ३. अनुबन्ध्य । इनके विषय में यथाक्रम विचार 
करना आवश्यक हैँ । 

१. अग्नोषोमीय-- अग्नि और सोम दो देवताओंवाला पशु । पहले समझना 
है, अग्नि और सोम देवता क्या हैं ? शास्त्रों में देवताओं के विवेचन की लम्बी 
चर्चा उपलब्ध है, पर प्रस्तुत प्रसंग में सारभूत जो समका है, वह इस प्रकार है-- 
अग्नि दुलोकस्थित सूर्यं और भूमि के अन्तर्गत विद्यमान ऊप्मा का प्रतीक है। 
सोम अन्तरिक्ष में विद्यमान चन्द्रमा और भूमिगत जल तथा ऋतु-अनुसार बरसने 
वाले जलों का प्रतीक है । ये देवता समस्त ओषधि-बनस्पति के प्राण हैं, इन्हीं के 
आधार पर ये उत्पन्न होतीं, पनपतीं और फूलती-फलती हैं । इनको साथ लेकर 
ये देवता क्रमि-कीट से लेकर विशाल प्राणियों तक सबके जीवनाधार हैं । 

ओषधि-वर्ग में वे पौधे आते हैं, जो प्रतिवर्ष अंकुरित होते, फूनते-फः र्‌ 
नष्ट हो जाते है । जंगलों में पैदा होनेवाली जड़ी-बूटियाँ और मानव द्वारा खेतों 
में बोकर तैयार किये जाने वाले समश्त अन्न ओपधिनत्रर्ग में आते हैं । जो एक बार 
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दित होकर पतपते, बढ़ते और वर्षो तक फूलते-फलते रहते हैं, वे वनस्पति-वर्ग 
हैं आते हैं। इन सबको अविरत बनाये रखने का आधार अग्नि और सोम देवता 
हैं। 
इन देवताओं से सम्बद्ध यज्ञ निरन्तर अनादि काल से चल रहा है, आगे भी 
एरका कहीं अन्त नहीं है। अचिन्त्य शक्ति प्रभु ने इस प्राकृत जगत्‌ की रचना यज्ञ- 
रूप में की है। मानव का इसमें कहाँ स्थान है? इसके लिए गीता (३।१०-१ २) 
के निम्न झलोक देखिये-- 
सहयज्ञाः प्रजाः सुष्टूचा पुरोवाच प्रजापतिः । 
अनेन प्रसविष्यध्वमेष वोेऽस्त्विष्टकामधुक्‌ ॥ 
वेवान्मावयतानेन ते देवा भावयन्तु वः। 
परस्परं ` भावयन्तः श्रेयः परमदाष्स्यथ ॥ 
इष्टान्‌ भोगान्‌ हि वो देवा दास्यन्ते यज्ञभाविताः । 
तेदंत्तानप्रदायंभ्यो यो भुङक्ते स्तेन एव सः॥ 
प्रजापति ने आदिकाल में यज्ञों के साथ प्रजाओं की रचना करके कहा, इस 
यज्ञ के द्वारा उत्पन्न करो सब जीवन-साघनों को; यह यज्ञ तुम्हारी अभिलषित 
कामनाओं को सदा पूरा करनेवाला होवे ॥१०॥ 
इस यज्ञ से देवों का सत्कार करो; वे सत्कृत देव जीवन-साधन देकर तुम्हारा 
सत्कार करें । इस प्रकार एक-दूसरे से सम्बद्ध रहते हुए परम कल्याण को प्राप्त 
करो ॥११॥ 
यज्ञ से संस्कृत देव तुम्हें तुम्हारे अभिलषित भोगों को प्रदान करेंगे । उन 
देवों को कुछ भी न देकर जो उनके दिये भोगों का उपभोग करता है, निश्चित ही 
वह चोर है॥१२॥ 
हमें चोर न बनने के लिए यह समझना है कि प्रजापति के द्वारा रचना किया 
गया यज्ञ क्या है ? यह निश्चित है, जो खाद्य अन्न आज हम प्रयोग में लाते हैं, 
आदिकाल से ही वह ऐसा रहा हो, यह बात नहीं है। भ्राकृत व्यवस्थाओं के 
अनुसार जंगली रूप में इन अन्चों का प्रादुर्भाव हुआ, इनके प्रादुर्भाव में अग्नि 
और सोम देवता का पूरा सहयोग रहता है। यह प्रजापति द्वारा रचा गया यज्ञ 
है। मानव ने जब सर्वप्रथम आँखें खोली, और स्वभावतः क्षुधा-तृषा आदि से 
संतप्त हुआ, उसनेक्षुधा आदि की निवृत्ति के लिए उपाय ढूंढ निकाला । ओषधियों 
और वनस्पतियों के फलों की परीक्षा कर शत-सह् वाषिक यज्ञों से उन्हें जीवनो- 
पयोगी उत्तम खाद्यों के रूप में तैयार किया । सैकड़ों, सहस्रों वर्षों तक कृषि द्वारा 
परीक्षण व अनुसन्धान करते हुए उन्हें वर्तमान स्थिति तक पहुंचाया । यह प्रजा 
(मामव) द्वारा किया जानेवाला यज्ञ है। अधिक समय तक चलनेवाले अतुष्ठानों 
को नाम मीमांसा में 'सत्र' कहा गया है। मीमांसा में जो शत व सहस्र वर्षों के 
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तों का उल्लेख हुआ है, वे यही माननो द्वारा किये गये यज्ञ हैं। देवों और प्रजा- 
नों की यज्ञ-सम्बन्धी पारस्परिक भावनाओं से सुपरिपुष्ट कल्याणमय संसार 
बाघ चल रहा है। 
सानव-जीवन के सर्वप्रथम आवश्यक वस्तु अन्न-बस्त्र हैँ । इनमें अन्न का पहला 
गैर वस्त्र का दूसरा स्थान है। यह निविवाद है, अन्न कृषि द्वारा तैयार किया 
ता है। भारत देश अपने आदिकाल से कृषिप्रधान रहा है ! वेद का उद्घोष है-- 
रक्षेर्मा दीव्यः कृबिनित्कृषस्व' (ऋ १०।३४।१३ ) —जुआ मत खेलो, कृषि का 
। आश्रय लो । इसका तात्पयं व मुख्य उ द्वेश्य यह है कि आलसी बनकर श्रमहीन 
पायों से धन की आकांक्षा मत करो, कृषि आदिं श्रमसाध्य उपायों का सदा 
गश्रय लो, और धन-सम्पदाओं में रमण करो ("वित्ते रमस्व बहु मन्यमानः, 
१० १०।३४।१३} । 
इस सब विवेचन से हम इस परिणाम पर पहुंचते हैं कि प्राचीन भारत में , 
हाँ के मूल निवासी आर्यो ने कृषि को जीवनोपयोगी सर्वोत्तम साधन माना । गत 
[क्तियों से यह स्पष्ट हो जाता है, अग्नि और सोम कृषि के देवता हैं। बीज भूमि 
मं पड़कर जल और ऊष्मा (सोम--अग्नि) के सहयोग से अंकुरित होकर भूमि 
है ऊपर को सिर निकालता है । आगे इन्हीं देवों के सहयोग से पनपता, फूलता- 
झुलता अन्न में एक जीवनोपयोगी अनुपम सम्पदा को प्रस्तुत कर देता है। 
अब विचारना यह है कि इन देवताओं का पशु कौन-सा है जो इस सम्पदा 
को उभारने में प्रधान सहयोगी है ? यह किसी से छिपा नहीं, सर्वेविदित बह्‌ पशु 
बैल है। बैल गाय से पैदा होता है, इसीलिए गाय को भारतीय संस्कृति में सवं- 
श्रेष्ठ पूज्य पशु माना गया है। इसकी श्रेष्ठता व पूज्यता में जहाँ उसके दूध का 
स्थान है, उससे पहले उसके बछड़ों का स्थान है । वह कृषि-जीबन में रीढ़ की 
हड्डी की तरह है। गीता के अनुसार इन यज्ञों का अनुष्ठान परम कल्याण को प्राप्त 
कराता है। इसीके अनुसार कृषि-यज्ञ के आधार बल को कदाचित्‌ पौराणिक 
कल्पना में शिव (कल्याण) की सवारी बताया है। सवारी आधार और सवार 
आधेय होता है । तात्पर्य हुआ- सामाजिक कल्याण बैल पर आश्रित है। 
मीमांसा के प्रस्तुत अधिकरण (७) में यह विचार किया गया है कि जो पशु- 
धर्म सुने जाते हैं, वे कौन-से पशु के लिए कहे गये हैं क्या वे किसी एक अम्नी- 
षोमीय आदि पशु के लिए कहे हैं? या किन्ही दो के लिए? (अग्नीषोमीय 
और सवनीय), अथवा सबके लिए (पहले दोनों में अनुबन्ध्य को मिलाकर) ? 
निर्णय यह दिया गया है कि वे पशु-धर्म केवल अग्नीषोमीय पशु के लिए कहे 
गये हैं । 
पशुधम से तात्पर्यं है, यज्ञिय पशु के सम्बन्ध में यज्ञ के अवसर पर कतंव्य- 
कर्म । वे निम्न रूप में कहे गये हैं--उपाकरण, उपानयन, इलक्ष्णया बन्ध, यूप- 
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नियोजन, संज्ञपन, विशसन आदि" । इनके अर्थ निम्न प्रकार किये जाते हैं-- 

उपाकरण- मन्त्रोच्चारणपूर्वक हाथ से अथवा कुशाओ से पशु का स्पर्श 
करना 'उपाकरण' कहाता है । एक स्थान से अन्यत्र ले-जाते समय प्रायः प्रत्येक 
ले-जानेवाला व्यक्ति पशु के पीठ, पाइवं, पुट्ठे, माथे या सिर आदि पर हाथ 
फेरता है। मानो उसे प्यार देता हुआ अगले कार्य के लिए प्रेरित करता है, इस 
साधारण लौकिक व्यवहार का बैदिक रूप उपाकरण है। 

उपानयन --पशुशाज्ञा से यज्ञमण्डप की ओर पशु का लाया जाना “उपा- 
नयन' है । 

इलक्षणया बत्ध--चिकनी मुलायम रस्सी से पशु के अगले दाहिने पैर, सींग 
या सींगों अथवा गर्दैन में पशु को बाँधना। यह कार्य पशुक्षाला से चलते समय 
अथवा यज्ञमण्डप पहुँचकर किया जाता है । 

गरुपनिबन्धन- यज्ञमण्डप के समीप पशु को बाँधने के लिए स्थापित किये 
गये यूप (खूंटा) में पशु को बाँचना (शूप तिबन्धन' है। 

पशु-सम्बन्धी ये काये लोक-वेद में समान हैं; एक स्थान से दूसरे पर ले-जाने 
के लिए ये किया साधारण हैं । यहाँ प्रश्न है, यज्ञमण्डप में पशु क्यों ले-जाये जाते 
चे? आज के पशुमेलों की तरह तो इन्हें नहीं कहा जा सकता । आज के पशुमेले 
केवल पशुओं की बिक्री के लिए जुड़ते हं । परन्तु उस समय के पशुयागो के प्रसंग 
में उतकी बिक्री का कोई संकेत नहीं मिलता । सुना जाता है, कभी और कहीं 
सरकार की मोर से ऐसा आयोजन होता है, जहाँ पशुओं के स्वास्थ्य,के आधार 
पर उनमें प्रतियोगिता रवली जाती है और सुत्दर-सुपुष्ट पशुओं को पुरस्कृत 
किया जाता है। ऐसे आयोजनों को पश्चु-सम्बन्धी याग ही समझना चाहिए। 

उस अति प्राचीन काल में जब समस्त समाज का जीवन-आधार मुख्य रूप से 
केबल कृषि-उद्योग था, उस समय पशु-सम्पदा की सुपृष्टि और सुरक्षा के लिए 
ऐसे आयोजनों का होना अधिक सम्भव है । ज्योतिष्टोम या सोमयाग आदि ऐसे 
ही आयोजनों के साथ इसे रनखा जाता होगा, बयोंकि उन आयोजनों में समाज के 
सशक्त संचालक व्यक्ति भाग लेते थे, और सर्वसाधारण के लिए उन आयोजनों 
का द्वार खुला रहता था। आज समस्त भारत में अमावास्या के दिन कुषि-सम्बन्धी 
पशुओं को पूर्ण विश्रामदेना, उन्हें नहलाना, धुलाना, सजाना उसी तरह के पशु- 
याग का संकेत देता है । उसीका यह खण्डरात समझता चाहिए । इसे तात्कालिक 
पशुयाग की रूप-रेखा का कुछ अनुमान किया जा सकता है। 

अभी तक की चर्चा से यह जाना कि अग्नीषोमीय पशु ईल है, उपाकरण 


१. “उपाकरणम्‌, उपानयनम्‌, इ्लक्षणया वन्धः यूप नियोजनम्‌, संज्ञपनम्‌, 
विशसनमित्येबमादयः' -शावरमाष्य । 
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आदि धर्मं उसीके विषय में बताये गये हैं। इससे यह युक्त प्रतीत होता है कि कृषि- 
जीवी समाज का यह प्रिय एवं प्रधान पशु था। क्या यज्ञमण्डप में ऐसे पशु को 
मारने के लिए लाया जाता था? यह कदापि सम्भव नहीं है। अगली पंक्तियों से 
स्पष्ट होगा कि अन्य पशु-धर्मो का स्वरूप उस समय क्या रहा होगा। आज के 
भारतीय कृषिजीवी परिवार के--अमावास्या के दिन पशु-सम्बन्धी व्यवहार से 
जाना जाता है कि उस काल का कृषिजीवी परिवार अपने पशुओं को नहला- 
धुलाकर, सजाकर उस अवसर पर लाता था, उसमें प्रथम स्थान बैल का, दूसरा 
स्थान भेड़, बकरी आदि का, अन्तिम स्थान अन्य पशुओं का रहता था, जो केवल 
दूध देते, तथा बछड़े, बिया व पठोरे जानवर । इनका विवरण मीमांसाशास्त्र के 
आधार पर अगली पंक्तियों में दिया गया है । वहाँ लाये गये सुपुष्ट-स्वस्थ पशुओं 
को पुरस्क्रत किया जाता, व प्रशंसा एवं सत्कारपुरवंक विदा कर दिया जाता 
था । दुबल पशुओं के अंग-अंग की परीक्षा की जाती थी । उनकी दुर्बलता को दूर 
करने के लिए उपाय सोचे जाते, और उन्हें व्यवहार में लाने का पूरा प्रयास किया 
जाता था। इस प्रकार पशुओं के स्वास्थ्य की रक्षा के लिए प्रतिमास उनको एकत्र 
कर स्वास्थ्य-परीक्षा की जाती थी । 

यह उपाकरण आदि चार पशुधर्मो के विषय में संक्षिप्त विचार किया । 
बताये गये शेष पशु-घर्मों पर भी दृष्टि डालिए । शाबरभाष्य के अनुसार शेष पशु- 
धर्म नामोल्लेखपूर्वक दो बताये हैं-- १. संज्ञपन, २. विशसन । आगे "इत्येवमादयः" 
कहकर कुछ धर्मों को छिपाकर रक्खा गया है । 

संज्ञपन --इस पद का अर्थ सभी व्याख्याकारों ने 'मारना' किया है। कोप- 
कारों ने बताया, यह पद 'सम्‌' उपसगंपूर्वक 'ज्ञा' धातु से णिच्‌-ल्युट्‌ प्रत्यय 
होकर 'पुकू' आगम के साथ निष्पन्न होता है। पाणिनि के घालुपाठ में 'ज्ञा' धातु 
तीन अर्थों में पढ़ा है-- 'मारण तोपण निशामनेषु ज्ञा', तीन अर्थ हैं-मारण, तोषण, 
निशामन; मारना, तुष्ट करना, दर्शन करना या अवलोकन करना । इतने अर्थो 
में 'मारना' अर्थ ही क्‍यों लिया गया ? सन्तुष्ट करना या दर्शत एवं अवलोकन 
करना अर्थ क्‍यों नहीं लिये गये ? 

ज्ञात होता है, उस अति प्राचीन काल में --जो यज्ञों का प्रारम्भिक काल था 

नजि धातु का प्रयोग 'मारण' अर्थ में न होकर शेप दो अर्थों में ही होता था । 

जब उन नृशंस कूर रसनालोलुप याज्ञिको ने जाँच-परीक्षा, दर्शन, अवलोकन के 
लिए आनेवाले पशुओं में से कतिपय पशुओं को धर्म के नाम पर आहुत करना और 
खाना प्रारम्भ कर दिया, तब इस धातु के अर्थो के साथ 'मारण' को भी जोड़ दिया 
गया । यज्ञ की वास्तविक भावना को उपेक्षित कर दिया गया। ये लोग समाज 
में प्रभावी थे, समाज ने उसको सहन किया । पर इस कुक्रृत्यथ का समय-समय पर 
बिरोध बराबर होता रहा है। बौद्ध धर्म का उद्भव इसी कुकृत्य के प्रतिक्रिया 
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रूप हुआ । इन्द्रियाँ बड़ी बलवान्‌ हैं। वहाँ भी अब व्यवहार मे इसका कोई महत्त्व 
नहीं है। 

तात्पर्ये है, 'संज्ञपन पद के पुराने वास्तविक अर्थे--तोषण व निशामन को 
मुला दिया गया; पर पाणिनि ने उसे सुरक्षित रक्खा । इससे स्पष्ट होता है, अमा- 
वास्या का दिन इस कार्य के लिए निर्धारित था कि उस दिन के इष्टि अनुष्ठानों 
के अवसर पर स्थानीय पशुओं की--स्वास्थ्य आदि की दृष्टि से--परीक्षा, जाँच- 
पड़ताल की जाये, जिससे राष्ट्र की पशु-सम्पदा स्वस्थ ब सुरक्षित रहे । 

ऐसे अवसर पर पशु केवल प्रदशनार्थ आते थे या उचित कार्यवाही के 
अनन्तर वापस कर दिए जाते थे? इसकी सत्यता के लिए अमावास्या के दिन 
अनुष्ठित इष्टि का नाम प्रमाणरूप में उपस्थित किया जा सकता है । पूर्णमासी 
के दिन अनुष्ठित होनेवाली इष्टि का नाम तिथि-माम के आधार पर पूर्णमासेष्टि 
है। इसी प्रकार अमावास्या के दिन अनुष्ठित होनेवाली इष्टि का नाम तिथि-नाम 
के आधार पर अमावास्थेष्टि होना चाहिये था, पर ऐसा न होकर उसका नाम 
'दर्श' है। यहु नाम उस समय विश्लेष निमित्त से रक्खा गया ज्ञात होता है । बह्‌ 
निमित्त है, उस अबसर पर दर्शन-अवलोकन अर्थात्‌ स्वास्थ्य आदि की जाँच- 
पड़ताल के लिए पशुओं को सामूहिक रूप में एकत्रित किया जाना । यह अर्थ 
'संज्ञपन' शब्द के धातु 'ज्ञा' के निशामन अर्थ में अन्तहित है । आरम्म-काल 
में इस पद का यही अर्थ था, और इसीके अनुसार व्यवहार होता था । अनन्तर” 
काल में अत्याचारी हत्यारे याज्ञिकों ने इन्द्रियों के दास बनकर पद के अर्थ को 
बदला, जो आज समझा जा रहा है। यदि इस सतकं प्रमाण को सबल नहीं समझा 
जाता, तो शास्त्र के मर्मे्च आचायं यह बतलाने की कृपा करेंगे कि अमावास्या के 
दिन होनेवाली इष्टि के 'दर्श' नाम का भ्रवृत्ति-निमित्त क्या है ! वह नाम भी 
पूर्णमासेष्टि के समान अमावास्येष्टि क्यों नहीं है ? 

यह पद्मुधर्म 'संज्ञपन' के विषय में विचार प्रस्तुत किया गया । इसके आगे 
पशुधर्म बताया-- 

विशसन---इसका अर्थ है---पशु के एक-एक अङ्ग को काटना। जब “संज्ञपन 
का अर्थ 'मारना' मान लिया गया, तो स्वभावतः उसके आगे यही पशुधमं हो 
सकता है । वस्तुतः प्रारम्भ-काल में जब “संज्ञपन' का अर्थ मारना न होकर 
पशुओं को सन्तुष्ट करना व प्रदर्शनार्थ एकत्रित करना था, तब 'विशासन' नाम के 
पशुधर्म का होना सम्भव ही नहीं था। इसका उद्भावन संज्ञपत पद का अथ बदले 
जाने के अनन्तर हुआ है । पशु के दर्शन अर्थात्‌ जाँच-पड़ताल के अवसर पर जिस 
क्रिया का प्रयोग किया जाता था, उसके कुछ संकेत सवनीय पशु के आधुनिक 
विवरण में लक्षित होते हैं। उसके स्पष्टीकरण का प्रयास सवनीय पशु के प्रसंग 
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मैं किया गया है। 

प्रारम्भ-काल में 'संज्ञपन' पशुधमे के अनन्तर अन्य दो धर्म--'प्यग्नि- 
करण' और 'विसर्जेन' माने जाते थे । 

पर्यग्निकरण--इस पद का वास्तविक अर्थ क्या रहा होगा, आज स्पष्ट नहीं 
है। अनेक सुझाव विचार में आते हैं-- (१) अमावास्या के दिन पशुओं को नहला- 
घुलाकर खूंटों पर बाँध, ऋतु के अनुसार--उच्हें डांस-मच्छर आदितंग न करें-- 
उनके इधर-उघ॑र अथवा उचित दिशा में आग जलाकर घुआँ आदि करना अथवा 
गरमी पहुँचाना पर्यग्निकरण रहा हो । २. यह भी सम्भव है, सरगर्मी से पशुओं 
के स्वास्थ्य की जाँच-पड़ताल का ही नाम “पर्यग्निकरण” रहा हो। ३. विशेष 
निमित्त से यज्ञाग्नि के समीप उपस्थित होना “पर्यग्निकरण” माना गया हो। 
आजकल जैसे रोगों के टोके व सूचीवेध के अनन्तर मालूम किया जाता है, कोई 
व्यक्ति टीके या सूचीवेध के बिना रह तो नहीं गया ? इसी प्रकार उस काल में 
पशुओं के स्वास्थ्य की जानकारी के लिए प्रशासन की ओर से इस नाम पर सूचना 
प्राप्त की जाती हो कि स्थानीय पशुओ का पर्यग्निकरण नामकरण हो गया, या 
नहीं ? कोई पशु पर्यग्निकरण से रह तो नहीं गया है ? ये आधार अथवा इन 
जैसे अन्य कोई आधार उक्त के सम्भव हैं। 

आज पर्यग्निकरण का स्वरूप- पशु को मारने से पहले घास के दो-चार 
तिनको के अग्रभाग में आग लगाकर पशु के चारों ओर घुमा देना-- समझा 
जाता है । 

विसर्जन--'संज्ञपन' पद का 'मारण' अर्थ समझ लेने पर पशु के विसजेन-- 
छोड़े जाने का प्रश्‍न ही नहीं उठता । मार देने पर छोड़ने का अवसर कहाँ रहा? 
हाँ, यह कहा जा सकता है कि उसे जीवन से छुड़ा दिया गया । वस्तुतः 'विसर्जेन' 
पशुधर्म का स्वारस्य उसी अवस्था में सम्भव है, जब 'संज्ञपन' पद का अर्थ 
“मारण” न कर तोषण व निज्ञामन किया जाता है! जैसा कि पहले निर्देश किया 
किया जा चुका है, प्रारम्भ में 'ज्ञा' धातु के दो ही अर्थ ये। उनके अनुसार विसर्जन 
पशुधमं का सामञ्जस्य उत्पन्न होता है । मारण अर्थ होने पर तो यह (विसर्जन 
पशुधमं ) मजाक ही हैं। 

अभी तक अग्नीषोमीय पशु के विषय में विवरण प्रस्तुत किया गया । आचायाँ 
के निर्णयानुसार उपाकरण आदि पशुधर्म केवल अग्नीषोमीय पशु के लिए विघान 
किये गए हैं। सवनीय आदि पशुओं के प्रसंग में उनका निर्देशमात्र होता है। 
सवनीय पशु के विषय में विचार प्रस्तुत है । 

सवनीय- यह प्रथम कहा जा चुका है ज्योतिष्टोम याग छह दिन में सम्पन्न 
होता है । पाँचवाँ दिन प्रधान सोमयाग के अनुष्ठान का है । वह तीन सवनों में 
किया जाता है--प्रातःसवन, माध्यन्दिन सवन, तृतीय सवन । इनमें जो पशु 
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उपस्थित होते हैं वे सबनीय कहे जाते हैं। अग्नीषोमीय पशु कौन-सा है ? इसका 
निर्देश किसी आचार्य ने नहीं किया। यदि किया हो, तो मुझे ज्ञात नहीं है । पर 
इस विषय के विशेषज्ञों से ज्ञात हुआ कि अग्निषोमीय पशु अज है । अब सवनीय 
पशु कौन-सा है ? इसका निर्देश उपलब्ध होता है । ये पशु मेष-मेषी एवं अज- 
अजा हैं, अर्थात्‌ भेड़, बकरी, मेढा, बकरा। आचार्यो ने बताया--प्रात:सवन में 
वपा (चर्बी) की आहुति, माध्यन्दिन सवन में पुरोडाश की और तृतीय सवन में 
पशु के कटे हुए अज्भों की। पुरोडाश तो अन्न से तैयार किया जाता है, पर चर्बी 
और पशु के कटे अङ्ग मेढ़े या बकरे के हो सकते हैं, क्योंकि सवनीय पशु ये ही 
हैँ 

सवन की आहुतियों के विषय में सुझाव आता है। बाहर से आए इस स्तर 
के सब पशुओं की प्रातःकाल सावधानतापूर्वंक स्वास्थ्य-आरोग्य की परीक्षा कर 
उनमें से मांसल तथा वपाबहुल पशुओं को इस आधार पर अलग छाँट दिया 
जाता था कि इनसे उत्तम ऊन प्राप्त हो सकता है । कालान्तर में इस वास्तविकता 
को वपा की आहुति के रूप में परिवर्तित कर दिया गया। माध्यन्दिन सवन में 
पुरोडाश की आहुति का तात्पर्यं है, बाहर से आये पश्चुओं को चारा देना । ये 
बाहर से आए हैं। पूबेमध्याह्व में उनमें से सुपुष्ट पशुओं को छाँट दिया गया है । 
चारा लेकर दुबल पशु तृतीय सवनकालिक परीक्षा के लिए तैयार हो जाएँ, 
यह माध्यन्दिन सबन की आहुति का स्वरूप है। तृतीय सबन में दुर्बल पशुओं के 
प्रत्येक अंग की गहराई से परीक्षा की जाती थी कि अंग में कोई रोग तो नहीं 
है ? पशु दुबेल क्यों है ? उसको हटाने के उपायों का पता लगाकर उन्हें व्यवहार 
में लाने का प्रयास किया जाता था। अंग-अंग की इस परीक्षा को अङ्गों की 
आहुति के रूप में परिवातित कर दिया गया । यह ज्योतिष्टोम के पाँचवें दिन के 
पशुयाग का स्वरूप है। 

तीनों सवन सबनीय पशुओं से कैसे सम्बद्ध होते हैं? इसके लिए वचन है 
'बपया प्रातःसवने प्रचरन्ति, पुरोडाशेन माध्यन्दिने सवने, अङ्गँस्तृतीये सवने” 
इसका तात्पर्य है कि 'वपा' से प्रातःसवन में होम करते हैं, पुरोडाश से माध्य- 
न्दिन सबन में और अङ्भों से तृतीय सबन में । 

“प्रचरन्ति' क्रियापद का अर्थ “होम करते या आहुति देते हैं ।” यह अर्थ किस 
आधार पर किया जाता है ? इस प्रश्‍न का कोई सदुत्तर नहीं है । वाक्य के मूल 
ग्रन्थ का पूर्वापर-प्रसंग भी उक्त अर्थ करने में कोई अनुकूल सहायता नहीं देता। 

वास्तविकता यह है कि यज्ञानुष्ठान के प्रारम्भिक काल में यह व्यवस्था 
निर्धारित की गई कि प्रति मास अमावास्या इष्टि के अवसर पर स्वास्थ्य व सुरक्षा 
आदि की जाँच-पड़ताल के लिए समस्त स्थानीय पशु यज्ञमण्डप के समीप एकत्रित 
किये जायें । “वपया प्रचरन्ति” का यही तात्पर्ये है । 'वपा' पद नीरोग हृष्ट-पुष्ट 
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पशु का प्रतीक है । लौक में तौरोग पुष्ट व्यक्ति को देखकर मनोरंजन की भावना 
से कहा जाता है, चर्बी बहुत चढ़ गई है। चर्बी--वपा पद शारीरिक पुष्टि का 
प्रतीक माता जाता है । 

पशुओं की जाँच-पड़ताल के लिए नियुक्त व्यक्ति 'वष/' प्रतीक से प्रचारित 
कराता है--घोषित करता है- यै “पशु स्वस्थ नीरोग हैं ।” उन्हें छाँट दिया जाता 
है 'वपया प्रचरन्ति' का यही अभिप्राय है । 

आगे वाक्य है--“पुरोडाशन माध्यन्दिने प्रचरन्ति” । 'पुरोडाश' खाद्य अन्त 
का तैयार किया जाता है; पशु-मांस से इसका कोई सम्बन्ध नहीं । यहाँ यह पद 
पशुओं के खाद्य अर्थात्‌ चारे का प्रतीक है। तात्पयं है कि माध्यन्दिन सवन के 
अवसर पर अर्थात्‌ दोपहर के समय सब पशुओं को चारे पर बाँध दिया जाय, वे 
इधर-उधर बाह्य स्थानों से आये हुए हैं, भूखे हो सकते हुँ । जिन दुर्बल पशुओं की 
जाँच-पड़ताल तीसरे पहर के बाद के अवसर पर होनी है उन सबको यथेष्ठ चारा 
दिया जाय । यह घोषणा 'माध्यन्दिने प्रचरन्ति” का अर्थ है। 

सन्दर्भ का अन्तिम वाक्य है--“'अङ्कसतु तीये सवने प्रच रन्ति। जो दुर्बल पशु 
स्वास्थ्य-परीक्षा के लिए शेष रह गए हैं उनके प्रत्येक अंग के साथ सावधानता- 
पूर्वक जाँच कर अर्थात्‌ गहराई से अंगों की परीक्षा कर उनकी दुर्वेलता के कारण 
और उनकी निवृत्ति के उपायों की घोषणा की जाती है। यह “अङ्गँस्तुतीये सबने” 
का तात्पयं है । 

“कथं सवनानि पशुमन्ति” इस प्रशन का उत्तर उक्त रीति पर “वषया प्रातः” 
इत्यादि सन्दर्भ से दिया गया है। यदि 'वपा' का अर्थ अलग से निकाली चर्वी 
और 'अङ्गः' का अर्थ 'पशुमांस' लिया जाता हुँ, तो तीनों सवन पशुओं से सम्बद्ध 
नहीं हो पाते । “माध्यन्दिन सवन' पशु-सम्बन्ध से रहित रह जाता है क्योंकि पुरो- 
डाश मांस से तैयार नहीं किया जा सकता; वह चावल या जौ का ही बन सकता 
हुँ । जिन मालिकों ने पवित्र यज्ञमण्डप में इस बूचड़खाने की स्थापना की, नि:सन्देहू 
वे घर्म के नाम पर घोर अधर्म व पापाचरण करनेवाले व्यक्ति थे। एक घोर 
पाप को पुण्य के रूप में संस्थापित करना अपने-आपमें ही महान्‌ पाप हूँ । 

इन पशुओं को सामाजिक दृष्टि से यज्ञमण्डप में लाने का क्या प्रयोजन 
रहा होगा ? यह तो आज पूर्णतः स्पष्ट नहीं है, पर 'अग्नीघोमीय' पशु के 
विवरण के अगुसार सवनीय पशु के विषय में भी कुछ सुझाव दिये जा सकते हैं। 
यह स्पष्ट है कि अग्नीषोमीय पशु बैल उत्तम स्तर का पशु माना जाता हुँ। गाय 
की महत्ता का कारण श्रेष्ठ दूध के अतिरिक्त खेती के महत्त्वपूर्ण साधन बछड़ों का 
पैदा करना था । उसके बाद के स्तर में अर्थात्‌ दूसरे स्तर पर भेड़-बकरी आदि 
पशु आते हैं । ये समाज को अनेक प्रकार से लाभान्वित करते हैं। सबसे पहला 
और महत्त्वपूर्ण इनका उपयोग ऊन की उपलब्धि है। साधारण दूघप्राष्ति के पश्चात्‌ 
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उनका बड़ा उपयोग इनके मल-मूत्र का है, इससे अत्यन्त उपयोगी खाद तैयार किया 
जाता है जो भूमि की उर्वरा शक्ति को बढ़ाता है, न्यून नहीं होने देता । 

अनुबन्ध्य-पशुओ का नम्बर अन्तिम छठे दिन आता है। अनुबन्ध्य पशु कौन- 
से हैं? इसका कुछ संकेत प्रतीकरूप से शास्त्र में मिलता है । एक वाक्य है “मैत्रा 
वर्णी वशामनु बघ्यामालमते"--मित्र और वरुण देवतावाली बा (गाय) का 
आलभन करता हैं, जो पशुओं के अमुबन्ध्य-बगं में आती है। इसे स्पष्ट करने के 
लिए “अनुबन्ध्य” पद का अर्थ समझना होगा। उपसर्ग व घात्वथे के अनुसार अर्थ 
होगा पीछे बँधा हुआ, तात्पर्य हुआ कि पशुओं का एक वर्ग जो पशुओं के बाद में 
आता है : पिछलम्गू वर्ग । पशु की दृष्टि से 'वच्ञा' पद के दो अर्थ हैँ--गाय और 
हथनी । 

वस्तुतः वशा पर यहां शेष पशुमात्र का उपलक्षण है। पशुओं के पूर्वोक्त दो 
वर्गो से अतिरिक्त जो पशु रह गए उन सबको उपस्थित कर आलभन, प्राप्त होता 
है। यदि वच्चा का अर्थ केवल गाय लें तो पह प्रश्‍न दोनों अवस्थाओं के लिए उभर- 
कर सामने आता है कि गाय और अन्य श्रेष्ठ पशुओं को अन्तिम छठे दिन क्यों उप- 
स्थित किया जाता है ? उत्तर होगा--आलभन के लिए । तब पुनः प्रश्‍न उठेगा कि 
बशा का आलभन क्या मारना-काटना है ? या केवल स्पशं करना ? यदि पहला 
है, तो क्या यह स्वीकार्य होगा ? यदि अर्थ दूसरा है, तो केवल स्पर्श करने का 
प्रयोजन बताना होगा। 

प्रतीत होता है 'वशा' पद अवरिष्ट सभी पशुओं का उपलक्षण है। इनमें 
दूधवाली गाय, बाँभ गाय, दूधपीते बछड़े-बछियाँ, दूधछोड़े बछड़े-बछियाँ, 
पठोरे बैल, ऊंट, घोड़े, गधे, खच्चर, मेंस आदि सभी आ जाते हैं। इनके उपस्थित 
करने का प्रयोजन वही है, जो प्रथम दोनों वर्ग के पशुओं की उपस्थिति का बताया 
है । पर्यग्निकरण के पश्चात्‌ इन्हें अपने-अपने स्थानों को वापस कर दिया जाता 
है। उन्हें मारने-काटने का कोई प्रश्‍न नहीं । 

ज्योतिष्टोम के चौथे दिन अग्नीषोमीय पशु, पाँचवें दिन सबनीय, छठे दिन 
अनुबन्व्य पशु यज्ञमण्डप के साथ स्वास्थ्य-परीक्षा-स्थान पर उपस्थित किये जाते 
हैं, जहाँ उन्हें बाँधने के लिए यूप स्थापित किये होते हैं । उपाकरण आदि पश्ुधर्म 
पूर्णरूप से केवल अग्नीषोमीय पशु के लिए बिहित हैं, शेष के लिए उसीका अनुपाद 
होता है, वह भी आवश्यकतानुसार । जैसे सवनीय पशुओं के लिए तीसरे-चीथे 
पशुधर्म की आवश्यकता नहीं होती, दो व्यक्ति शब्द करते या डण्डी दिखाते 
इधर-उधर खड़े रहते हैं, तो ये पशु चुपचाप बीच में घिरे रहते हैं, इधर-उधर 
निकलने या जाने की कोई चेष्टा नहीं करते। इसलिए इलक्ष्ण्या बन्ध या यूप- 
नियोजन की इनके लिए आवश्यकता नहीं होती । अनुषाद का यही फल है। यदि 
विधि हो, तो उसके अनुसार पूरा अनुष्ठान करना पड़ता है। 
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इस विवरण से निम्न परिणाम सामने आते हैं--- 

(क) आरम्मकाल में यज्ञानुष्ठान के अवसर पर पशु मारे नहीं जाते थे। 

(ख) एक निर्धारित दिन अमावास्या इष्टि के अवसर पर स्वास्थ्य आदि 
परीक्षा के लिए पशुओं को एकत्रित किया जाता था। 

(ग) उसी का अवशेष रूप--समस्त भारत में अमावास्या के दिन--कृषि- 
पशुओं को पूर्ण विश्वाम देना पाया जाता है। 

(घ) पशुसम्बन्धी ये सब भाव पशुओं के “संज्ञपन नामक धर्म में अन्त- 
निहित हैं, जो “संज्ञपन” पद के निर्वचन से स्पष्ट हैं 

यज्ञ में मांसाहुति देने का प्रथम प्रसंगविषयक विवेचन गत पंक्तियों में किया 
गया । इसी प्रकार का दूसरा प्रसंग तृतीयाध्याय के अन्तिम तीन सूत्रों (४२-४४) 
में मिलता है । उसका नाम 'शाक्यानामयनम्‌' बताया गया है। निश्चित रूप से 
कहा जा सकता है कि यह प्रसंग पूर्णतया प्रक्षिप्त है । इसका स्पष्टं विवेचन उसी 
प्रसंग में कर दिया गया है । पाठक महानुभाव वहीं पर उसे देख सकते हैं । 

यज्ञ में माँस के प्रयोग का विधान जब से प्रारम्भ किया गया, इसका विरोध 
भी तमी से बराबर होता रहा है। पर जिन व्यक्तियों के हाथों में यज्ञानष्ठानों 
का सम्पन्न करना रहा, उन्हीं के ढारा मांस का प्रवेश यज्ञों में किये जाने के कारण 
यह विचार प्रसार पाता रहा। लम्बी परम्परा से प्रचलित यह विचार प्रबुद्ध 
व्यक्तियों द्वारा विरोध होते रहने पर भी इतना परिपक्व हो चूका है कि समस्त 
हिन्दू समाज इसे धमं का आवश्यक अंग मानता है । यह कैसी विडम्बना हैकिजो 
स्पष्ट रूप से अधर्म और अनाचार है, उसे मान्य धर्म समक लिया गया ! 

विरोध करनेवालों की संख्या नगण्य न होने पर भी यहाँ केवल मीमांसा- 
परम्परा के एक आचार्य भर्त मित्र का उल्लेख करना चाहता हूँ कि --आभिष- 
प्रयोग को वह सर्वथा वेदविरुद्ध मानते थे । आचार्य भर्त, मित्र का अपने समय में 
मीमांसा के क्षेत्र में यह प्रयास सर्वथा ऐसा ही है, जैसा वर्तमान काल में महषि 
स्वामी दयानन्द सरस्वती का रहा। दोनों ने ही ज्योतिष्टोमादि यागों में आमिष- 
प्रयोग की उतनी ही कटु आलोचना की है, जितनी मृतक-श्राद्ध की । 

विद्वज्जनों से आग्रह है कि वे इस दिशा में मीमांसापरक शाइबत परम्पराओं 
को पुनरुज्जीवित करने के लिए अन्ध-परम्पराओं का समूलोच्छेद करें एवं यज्ञ 
जैसी पावन क्रियाओं का माहात्म्य जन-जन तक पहुँचाने का सत्प्रयास करें । 


-~उदयवीर शास्त्री 


ओम्‌ 
अथ प्रथमाध्याये प्रथम पाद: 


आदिकाल से भारतीय समाज निष्ठापूर्ण रीति पर धर्म-प्राण रहा है । ज्ञान की 
नाना शाखा और समाज के विविध क्षेत्रों में किये गये धर्म-विषयक्र विवेचन से 
भारतीय वाङ्मय ओत-प्रोत है। महर्षि कणाद ने अपनी रचना वैशेषिक दशंन के 
प्रारम्भिक सुत्र, द्वारा धमं की व्याख्या करने का निर्देश किया है । महामुनि जैमिनि 
ने घम की सुक्ष्म रेखाओं तक विचार करने के लिए अपनी इस बारह अध्यायों में 
पूर्ण हुई विस्तृत रचना मीमांसाशास्त्र के प्रथम सूत्र? द्वारा घर्म-विषयक जिज्ञासा 
को उमारा है। 
यहाँ पर यह स्पष्ट समझ रखना चाहिए कि कणाद के धर्म और जैमिनि के 
शमं में अन्तर है । पहला वस्तु-धर्म का उपपादन करता है, जबकि दूसरे ने समाज- 
धर्म के विश्लेषण को अपना लक्ष्य बनाया है। कणाद के प्रतिपाद्य धर्म का स्पष्ट 
निर्देश भाष्यकार प्रशस्तपाद मुनि ने अपने प्रथम सन्दर्भ द्वारा इस प्रकार किया है- 
प्रणम्य हेतुमोइवरं मुनि कणादमन्वतः । 
पदार्थ धरम संग्रह: प्रवक्ष्यते महोदयः ॥ 
जैमिनि की मावना ऐसे घमं का उपपादन करना नहीं है, यह स्पष्ट है। 
जैमिनि को उन धर्मों का विवेचन करना अपेक्षित है, जिनका निर्देश शास्त्रीय 
विधिवाक्यों [स्वाघ्यायोऽच्येतव्यः, अग्निहोत्रं जुहुयात्‌, इत्यादि ] द्वारा किया गया 
है । इसके अतिरिक्त मानवधर्मशास्त्र में घर्म के विविध लक्षणों, चिल्लो व स्वरूपो 
का वर्णन हुआ है।* अन्य घमंशास्त्र भी इस दिशा में एक-दूसरे से बढ़-चढ़कर 


१. अथातो घ्म व्याख्यामः। 

२. अथातो घमंजिज्ञासा । 

३. वेशेषिक शास्त्र में--द्रव्य, गुण, कमं, सामान्य, विशेष, समवाय-पदार्थ गिने 
गये हैं, उन्हीं के धर्मों का संग्रह प्रस्तुत करना उक्त शास्त्र का लक्ष्य अथवा 


प्रतिपाद्य विषय है । उनके साघम्यं-व॑ धम्यं के आधार पर तज्जनित परिणामों 
का वहाँ विवेचन हैं । 


४. द्रष्टव्य--मनुस्मृति २।१, १२॥ ६।६२॥ ४।२३८॥ 


रशं मीमांसा-दर्शन 


दिखाई देते हैं। फिर भी इनमें आंशिक रूप से भी किसी विरोधी भावना को देखने 
का प्रयास करना अज्ञता का द्योतक होगा । ये सब विवरण, वाड्मय की विभिन्न 
शाखाओं द्वारा समस्त विइव व मानव-समाज की विविध परिस्थितियों का स्पष्टी- 
करण प्रस्तुत कर एक-दूसरे के पूरक हैं। इनमें से किसी एक की भो उपेक्षा, पूर्ण 
यथार्थता की छवि को धूमिल करना होगा तथा उसको पाने में सबसे बड़ी बाधा । 
यदि इस तथ्य को अन्तस्तल तक समभ लिया जाता है, तो विश्व में वास्तविक 
शान्ति व सन्तोष के लिए अन्य कुछ अपेक्षित नहीं रह जाता । इन वास्तबिकताओं 
को समभकर प्रत्येक व्यक्ति के द्वारा अपने जीवन में उनका उतारना आवश्यक 
होता है । उसी दशा में इनके शुभ परिणाम सामने आते हैं। 

(शंका) 'स्ताध्यायोऽव्येतव्यः'-- वेद का अध्ययन करना चाहिए, यह शास्त्र 
का विधान है । जिस विधि के फल का स्पष्ट निर्देश नहीं होता, उसका स्वग्रेंफल 
कल्पना कर लिया जाता है ।' इसके अनुसार वेदाघ्ययनमात्र से स्वर्ग फल-प्राप्ति 
की सम्भावना होने पर ऐसे शास्त्र की रचना करना व्यर्थ है, जिसमें केवल उस 
घर्म का विचार किया गया हो, जिसका फल स्वर्ग की प्राप्ति है; क्योंकि बह 
वेदाध्ययनमात्र से सुलभ है। 

आचार्य सूत्रकार मे इस महान्‌ शास्त्र का प्रारम्भ करते हुए, उक्त शंका के 
समाधान की भावना से प्रथम सूत्र कहा-- 


अथातो धमजिज्ञासा ॥१॥ 

[अथ] अनन्तर (वेदाध्ययन के) [अतः] इसलिए (क्योंकि वेदाध्ययन का 
फल केवल अर्थज्ञान है, स्वगं नहीं, इसलिए) [धर्मजिज्ञासा | (धर्मे को जानने की 
इच्छा के अनुकूल विचार प्रारम्म किया जाता है) । 

“अथ' पद उच्चारणमात्र से मांगलिक" माना जाता है। मांगलिक भावना को 
अभिव्यवत करते हुए 'अथ' पद का अर्थ यहाँ आचायों ने 'आनन्तर्य/ बताया है। 
स्वभावतः प्रश्न उठता है, किसके अनन्तर ? उत्तर मिला, वेदाध्ययन के अनन्तर । 
केवल पाठमात्र का पारायण करना वेदाध्ययन नहीं है, प्रत्युत गुरुकुल में वास करते 
हुए गुरुमुख से अर्थ -ज्ञानसहित विधिपूर्वक वेद का अध्ययन 'बेदाध्ययन' माना जाता 
है । मीमांसाझास्त्र में यह व्यवस्था की गई है--बदि किसी विधि के फल का निर्देश 
नहीं किया गया है, तो उस विधि के अदृष्टफल [स्वर्गे] की कल्पना उसी अवस्था 
में की जानी चाहिए, जब उस विधि का कोई दृष्टफल सम्भव न हो ।* अध्ययन- 


१. अनुपदिष्टफलविघेः स्वर्गं एव फलमिति । 
२. ओड्धारश्चाथशब्ददच द्वावंतो ब्रह्मणः पुरा। 
कण्ठं भित्वा विनिर्यातौ तस्मान्माङ्गलिकावुभौ ॥ [कस्यचित्‌] 
३. सम्भवति द्ष्टफलकत्वे कस्यचिद्विधे रदृष्टफलकल्पनाथा अन्याय्यत्वात्‌ । 
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विधि का दृष्टफल वेदार्थज्ञान स्पष्ट है । अध्ययन वेदार्थज्ञान का साधन है, अतः 
'वेदार्थज्ञान' अध्ययन का फल है । अघ्ययन-विघि का तात्पर्ये पाठमात्र का पारायण 
करना न होने से अघ्ययन-विघि के फलरूप में स्वगंफल की कल्पना करना अनु- 
चित है । 

वेदाध्ययन के अनन्तर शास्त्र में स्नातक" हो जाने का विधान है। स्नातक 
होने का तात्पर्य है--गुरुकुल-वास को छोड़कर गृहस्थधमं में प्रवेश करना । ऐसी 
दशा में अध्येता व्यक्ति के सन्मुख यह संशयात्मक स्थिति आ जाती है कि वेदाध्ययन 
के अनन्तर व्यक्ति घर्म जिज्ञासा का विचार करे अथवा स्नातक होकर गृहस्थाश्रम 
में प्रवेश करे ? यदि “वेदमधीत्य स्नायात्‌? विधि के अनुसार गृहस्थाश्रम में 
व्यक्ति प्रवेश करता है, तो प्रस्तुत धर्मजिज्ञासा का विचार ध्वस्त हो जाता है। 
यदि धर्मजिज्ञासा में .प्रवृत्त होता है, तो 'अधीत्य स्नायात्‌' विधि की बाधा होती 
है। इस संशयात्मक स्थिति का समाधान आचायो ने इस प्रकार किया है-- 

'अधीत्य स्नायात्‌’ विधिवाक्य के 'अघीत्य' पद में 'कत्वा' प्रत्यय का अर्थ 
आवन्त्यं नहीं है, जिससे उसका यह अर्थ समझा जाय कि वेदाध्ययन के तत्काल 
अनन्तर स्नातक हो जावे । तात्पर्य हुआ--शन्दा्थंज्ञानपूर्वंक जैसे ही वेदाध्ययन 
सम्पन्न हो, उसके तत्काल अनन्तर गुरुकुल-वास छोड़कर स्नातक हो जाना चाहिए, 
ऐसा अभिप्राय उस विधिवाक्य का नहीं है। क्त्वा' प्रत्यय पाणिनि-व्यवस्था 
[३४४२१] के अनुसार 'पूर्वकाल' अर्थ में होता है। इसका तात्पर्ये होता है-- 
स्नातक होनेसे पूर्वकाल में किसी भी समय वेदाध्ययन सम्पन्न हो जाना चाहिए। 

वस्तुतः शब्दार्थ ज्ञानपूर्वक वेद का अध्ययन केवल शाब्दिक जानकारी तक ही 
सीमित समझना चाहिए। शास्त्रीय कर्मानुष्ठान की प्रयोगात्मक पद्धति का ज्ञान 
उतने से सम्पन्न नहीं हो पाता। उसी जानकारी के लिए जैमिनि मुनि ने इस 
द्वादशाध्यायी मीमांसाशास्त्र का प्रारम्भ किया । अर्थज्ञानसहित वेदाध्ययन के 
अनन्तर शास्त्रीय यागादि कर्म की प्रयोगात्मक पद्धति को जानने के लिए मीमांसा- 
शास्त्र का अध्ययन आवश्यक है । वेदाध्ययन की पूर्ण सम्पन्नता के अन्तगंत ही इसे 
समझना चाहिए। गुरुकुल में वास करते हुए ही यह समस्त अध्ययन पूर्ण किया 
जाता है । इसके अनन्तर स्नातक होने का विधान है। फलतः प्रस्तुत सूत्र के साथ 
“वेदमधीत्य स्वायात्‌' विधि का कोई विरोध नहीं है। 

सूत्र के 'धर्मजिज्ञासा” पद में धमं' शब्द अधर्म का भी उपलक्षण समझना 
चाहिए । अपेक्षित वेदाध्ययनादि के अनन्तर कार्यक्षेत्र में प्रवेश करने के पूवे जैसे 
धर्मजिज्ञासा आवश्यक है, वैसे ही अधमं का जानना भी आवश्यक होता है। धर्म 
को जानकर उसे अपने जीवन में आचरणरूप से उतारना, व्यक्ति के लिए जैसे 


१. वेदमधीत्य स्नायात्‌ । [तुलना करे, मनु० ३।२॥] 


२६ मीमांसा-दर्शन 


अम्युदय का साधन है, उसी प्रकार अघर्म को जानकर अपने आचरण में कभी न 
आने देना अभ्युदय में सहयोगी है प्रस्तुत शास्त्र इन्हीं के विवेचन के लिए प्रारम्भ 
किया जाता है ॥ १॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, घर्मं विषयक विचार प्रारम्भ किया जा रहा है; पर 
“धर्म क्या है ? यह तो बताना चाहिए ? आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 


चोदनालक्षणोऽर्थो धर्म: ॥२॥ 


[चोदनालक्षण:] चोदना-- नोदना-- प्रेरणा, जिसका लक्षण--साधन एवं 
चिह्न है, ऐसा [अथंः] अथं--श्षास्त्र प्रतिपाद्च अथवा बोधित विषय [ धर्मः ] धर्म 
है। 

सूत्र भें “चोदना” पदःभ्रवत्तंक वाक्य अथवा विधि-वाक्य का निर्देशक है। 
जिससे कोई पदार्थे लक्षित हो, बोधित हो, अर्थात्‌ जाना जाम, उसे लक्षण कहते 
हैं। जैसे धूम से अग्नि जाना जाता है, इस प्रकार घूम अग्नि का लक्षण है। इसे 
करण या साधन भी कहा जाता है। अगिजज्ञान का करण या साधन घूम है। जैसे 
अग्नि का लक्षण घूम है, ऐसे ही धर्म का लक्षण “चोदना', प्रेरणा अथवा प्रवर्तक 
वाकय है। श्रवत्तेंक वाक्य से धर्म लक्षित, बोधित होता है, जाना जाता है। इस 
प्रकार प्रवत्तंक वाक्य से जाना गया 'अर्थ' धर्मे का स्वरूप है। 'अर्थ' का तात्पर्य 
है---जिसमें सुख का आधिक्य हो, और वह दुःख का जनक न हो। 

शास्त्रीय प्रवर्तक वाक्य में केवल ऐसा सामथ्यं है, जो वह भूत, वत्तंमान, 
मविष्यत्‌ सूक्ष्मव्यवहित तथा दूरस्थित वस्तुतत्त्वका बोध करा सकता है; अन्य 
किसी इन्द्रिय आदि में ऐसा सामथ्यं नहीं। यद्यपि अनुमान-प्रमाण तोनों कालों में 
सुक्मव्यवहित आदि पदार्थं के ग्रहण करने में योग्य माना जाता है, परन्तु पुरुष- 
प्रयुक्त प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से होनेवाले ज्ञान में पुष्षगत भ्रम, प्रमाद, विप्रलिप्सा 
(लोभ) आदि के कारण प्रायः संशय की स्थिति बनी रहती है---वह ज्ञान सत्य 
होगा अथवा मिथ्या ! फलप्राप्ति पर ही उसकी सत्यता का निश्चय सम्भव है ।* 
परन्तु वैदिक वाक्य अपौदुषेय होने से वहाँ अम-प्रमाद आदि दोषों की सम्भावना 
न होनें के कारण धर्म का यथार्थ ज्ञान तादृश वाक्य द्वारा ही सम्भव है। 

सत्र में 'अर्थ' पद का निर्देश एक विशिष्ट स्थिति का बोघक है। 'अग्निहोत्र 
जुहुयात्‌, सोमेन यजेत' इत्यादि प्रव्तंक बौद्धिक वाक्यो के समान 'दयेनेव अभिचरन्‌ 
यजेत? भी प्रवत्तंक वाक्य है। श्यैनयाग हिसाफलबाला है । यह अन्य की हिंसा 

१. जैसे किसी ने किसी को कहा- नदी के किनारे वृक्ष पर पाँच फल लगे हैं, 


जाओ, ले आओ । यदि वह जाकर फल प्राप्त कर लेता है, तो यह पुरुषोच्च- 
रित वाक्य यथार्थ है; अन्यथा मिथ्या होगा । 


२. षड्विश ब्राह्मण [ ३।८] । 


अथ प्रथमाध्याये प्रथम पादः २७ 


करने के लिए किया जाता है, अतः व्याख्याकारों ने इसे 'अनर्थ' कहा है । यह अर्थ 
नहीं । अथं वह है, जो कर्ता पुरुष को निःश्रेयस =कल्याण, अतिशय सुखस्थिति फे 
साथ जोड़ता है। श्येनयाग इससे विपरीत है । अतः प्रवत्तंक वाक्य होने पर भी वह 
“अर्थे? फलवाला न होने से 'घमं' की सीमा में नहीं आता ! इस प्रकार के अनथं- 
मूलक प्रवत्तंक वाक्यों से बोधित तत्त्व घमं न समझा जाय, इसीलिए सूत्र में 'अर्थ' 
पद का निर्देश किया गया है। 

वस्तुतः अभिचार (शत्रु को मारने के लिए विशिष्ट यज्ञादि करियानुष्ठान) 
को वेद में कहीं भी क्तंव्य कमं नहीं कहा गया । जो शत्रु को मारना चाहे, उसके 
लिए यह उपाय मात्र है; हिंसारूप होने के कारण वेदोक्त कत्तव्य से विपरीत है। 
वेद सकंत्र अहिंसा को श्रेष्ठ कत्तव्य बताता है। इसलिए “श्येन' आदि विधि लक्षित 
होने पर भी “धर्म” नहीं माने जाते । 

यद्यपि शास्त्रीय व्यवस्था के अनुसार यह वाक्यभेद नामक दोष माना जाता 
है, जहाँ एक ही वाक्य के परस्पर विपरीत दो अर्थ किये जायें । प्रस्तुत सूत्र एक 
वाक्यरूप है; उससे यह दो अर्थ निकालना कि 'ज्योतिष्टोम' घर्मे है, तथा 'श्‍्येन' 
अघमं है, वाक्यभेद नामक दोष से दूषित है। दोष से बचने के लिए यह मानना 
चाहिए कि श्येन को भी धर्म स्वीकार किया जाय। इस विषय में आचार्यो ने 
व्यवस्था की है । उक्त दोष उन्हीं वाक्यों में माना जाता है, जिनका प्रतिपाद्य विषय 
(कथ्य अर्थ ) केवल उन वाक्यों के द्वारा बोधित हो, अन्य प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से 
वह न जाना जाता हो। ऐसी स्थिति केवल वैदिक वाक्यों में सम्भव है, सूत्रगत 
वाक्यों में नहीं । सूत्रों में जो अर्थ कहा जाता है, वह अन्य प्रमाणों द्वारा अवगत 
होता है । अतः सूजगत वाक्य में उक्त दोष की उद्भावना निर्मूल है । ऐसे सूत्रों में 
यही समझना चाहिए कि वहाँ दो भिन्न' वाक्यों से कहे जाने वाले पूरे अर्थ का 
एकदेश कथन किया गया है। 

इस विवेचन के अनन्तर भी यह स्पष्ट नहीं हुआ कि वह “धमं तत्त्व क्या है 
जिसका निर्देश इस सूत्र द्वारा किया गया? गोदोहन आदि द्रव्य तथा यागादि 
कियानुष्ठान को भी धर्म कहा जाता है, जो केवल उसके साधन हैं। मीमांसाशास्त्र 
में वस्तुतः उस धमं को “अपूर्व' पद से कहा गया है, जो प्रवत्तेक वाक्य (चोदना) 
से लक्षित होता है। वह विभिन्‍न शास्त्रं में 'अदुष्ट' पद से भी कहा जाता है, जो 
“म? तथा “अधर्म” रूप है । ज्योतिष्टोमादि से जन्य घमं है, जो कर्ता पुरुष को 
कल्याण के साथ जोड़ता है। एवं श्येनादि से जन्य 'अघर्म' है, जो कर्ता को 
अकल्याण, अनिष्ट के साथ जोड़ता है। फलतः गोदोहन आदि द्रव्य तथा यागानुष्ठान 

१. दो भिन्न वाक्य इस प्रकार निर्देश्य हैं-- चोदनालक्षण एव घर्मः, न इन्द्रि- 
यादिप्रमाणलक्षणः धर्मः । अर्थं एव धर्मः, न अनर्थो घर्मः । 


२८ मीमांसा-दशन 


आदि क्रिया उस अपूर्वसंज्ञक धर्म के साघनमात्र हैं; साक्षात्‌ घर्म नहीं। अतः 
इनके लिए घर्म पद का प्रयोग औपचारिक ही समझना चाहिए, मुख्य नहीं, क्योंकि 
गोदोहन आदि में फल-साघनता प्रत्यक्षादि प्रमाण का विषय नहीं है, उसमें भी 
प्रवत्तेक वाक्य (चोदना) ही प्रमाण हैँ। गोदोहन आदि द्रव्य एवं थागानुष्ठान 
आदि क्रिया को घर्म क्यों कहा जाता है, इसका उपपादन आगे हुआ है। कुमारिल 
भट्ट ने इस सूत्र पर इलोकवात्तिक' में लिखा है-- 

दरव्य-क्रिया आदि घमं हैं, इसकी स्थापना आगे की जाएगी । यद्यपि द्रव्य- 
क्रिया आदि इन्द्रयग्राह्म हैं, पर इन्द्रियग्राह्य होने के कारण उनको घर्म माना जाता 
हो, ऐसी बात नहीं है । द्रव्य-क्रिया आदि श्रेयः-साधन हैं, यह तथ्य सदा वेद से 
जाना जाता हँ । इसी आधार पर इनको घर्म माना गया है । इसलिए 'धर्म' इन्द्रिय 
आदि का विषय नहीं है। वह केवल वैदिक विधिवाक्य द्वारा बोधित होता है ॥२॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता हैं, घमं के अस्तित्व में प्रत्यक्ष आदि अन्य प्रमाण प्रवृत्त 
होते हैं या नहीं ? इस संशाय का समाधान होना चाहिए । समाधान की भावना 
से आचार्य सूत्रकार ने कहां--- 


तस्य निमित्तपरीष्टिः ॥३॥ 


[तस्थ] उस (घर्मं }की [निमित्तपरीष्टिः] निमित्तविषयक परीक्षा (प्रारम्भ 
की जाती हँ) । 

धर्मविषयक यथार्थज्ञान का निमित्त--करण अथवा साधन क्या है ? इसकी 
परीक्षा अवश्य होनी चाहिए । घमं के अस्तित्व में केवल वेदिक विधिवाक्य प्रमाण 
है, अन्य प्रत्यक्षादि नहीं; इस सिद्धान्त की परिपुष्ट के लिए तकं एवं उपयुक्त 


१. ब्रव्यक्रियागुणावीनां धर्मत्वं स्थापयिष्यते । 
तेषामेन्ब्रियकत्वेऽपि न ताहूप्येण धर्मता ॥१३॥ 
ओयःसाघनता ह्या वां नित्यं वेदात्‌ प्रतोयते । 
तादूप्येण च धमंत्वं तस्मान्नेन्द्रियगोचरः॥ १४॥ 

२. हलायुधकृत “मीमांसाशास्त्रसवंस्व' में सूत्रपाठ है--“तस्य निमित्तं परीष्टिः’ । 
अर्थ किया है--घमं का निमित्त--्रमाण चोदना है, उसका परीक्षण इस 
पाद में किया जाता है । अथं में कोई विशेष भेद नहीं। 

३. 'परीष्टिः' पद--'परि' उपसगंपू्वेक गत्यर्थक 'इष' धातु से 'गते रनिच्छार्थस्य 
युज्‌ वक्तव्य: वात्तिक [ण्यासश्रन्थो युच्‌ (३।३।१०७) सूत्र पर पठित] से 
“युच्‌' प्रत्यय प्राप्त होता है। परन्तु इसी सूत्र पर भागे पठित--'परेर्बा' इस 
बात्तिक से वैकल्पिक 'क्तिन्‌' प्रत्यय होकर सिद्ध होता है । 
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सत्साधनों द्वारा विचार किया जाना अपेक्षित हँ । 

वस्तुतः अभी तक यह केवल प्रतिज्ञारूप कहा हुँ कि धर्म में प्रमाण, प्रत्यक्षादि 
न होकर केवल विधिवाक्य हैं। अब प्रसंगप्राप्त उसकी परीक्षा की जायगी कि 
उक्त कथन कहाँ तक युक्तियुक्त एवं सप्रमाण है ॥३॥ 

गतसुत्र में प्रतिज्ञात परीक्षा का प्रारम्भ करते हुए, धर्म के अस्तित्व में प्रत्यक्ष 
प्रमाण की प्रवृत्ति का निषेध करने की भावना से सूत्रकार सूत्र का अवतरण करता 
है— 

सत्सम्प्रयोगे पुरुषस्पेलियाणां बृद्धिशन्म तत्‌ प्रत्यक्षम्‌, अनिमित्त 

विद्यमानोपलम्भनत्वात्‌? ॥४॥ 

[इन्द्रियाणाम्‌ ]इस्दियो का [सत्सम्प्रयोगे ] विद्यमान वस्तु के साथ सम्प्रयोग- 
सम्बन्ध होने पर [पुरुषस्य] पुरुष को जो [बुद्धिजन्म] ज्ञान उत्पन्न होता है, 
[तत्‌] वह [प्रत्यक्षम्‌ ] प्रत्यक्ष है [ अनिमित्तम्‌] कारण नहीं है (धमं के जानने 
में) [ विद्यमानोपलम्भनत्वात्‌ | विद्यमान की उपलब्धि का कारण होने से । 

चक्षु आदि इन्द्रियां प्रत्यक्ष प्रमा के साधन हँ," घर्मविषयक भ्रमा के साधन 
होने में असमर्थ हैं । विद्यमान वस्तु का ही ग्रहण करने के कारण इन्द्रियां अपूर्व- 
संज्ञक धम के ग्रहण करने में अयोग्य हैं, क्योंकि धमे का सद्भाव ज्ञानकाल में 
नहीं है । धमेज्ञान में प्रत्यक्ष की प्रवृत्ति न होने से प्रत्यक्षमूलक अनुमान, उपमान, 
अर्थापत्ति आदि प्रमाणों का भी धर्म ज्ञान के प्रति साधनता का निराकरण हो जाता 
है। 

प्रश्न होता है, ज्योतिष्टोम आदि यागानुष्ठान से पूर्व जब तक तज्जन्य अपूव 
(धर्म) उत्पन्न नहीं होता, तब तक उक्त प्रत्यक्ष प्रमाण की घर्मज्ञान में अयोग्यता 
का कहना युक्त है, परन्तु यागानुष्ठान के अनन्तर जब अपूर्व (घर्म ) उत्पन्न हो 
जाता है, तब उसकी विद्यमानता सर्वस्वीकृत होते से धर्मज्ञान में प्रत्यक्ष की प्रवृत्ति 
होनी चाहिए। सूत्रगत हेतु (वियमानोपलम्भनत्वात्‌) से स्पष्ट है--प्रत्यक्ष से 
विद्यमान अर्थ की उपलब्धि होना शास्त्रकार स्वीकार करता है। 

इसके उत्तर में जानना चाहिए, यागानुष्ठान-कर्त्ता आत्मा में अपूवं (धर्म ) 
उत्पन्न होता है । अन्य शास्त्रं मे इसे घमं-अघमं, संस्कार, आशय आदि नामों से 
कहा गया है । यह एक सर्वमान्य शास्त्रीय व्यवस्था है-किसी एक आत्मनिष्ठ गुण 
या धर्म का प्रत्यक्ष अन्य किसी आत्मा द्वारा नहीं किया जा सकता । तब यागकत्त्‌ - 
आत्मनिष्ठ अपूर्वे का प्रत्यक्ष अन्य किसी आत्मा द्वारा किया जाना अशकय है। 


१. रामेश्वर सूरि विरचित 'जैमिनिसूत्रवृत्ति' में पाठ है--“विद्रसानोपलम्भात्‌र। 
२. तुलना करें, गौतमीय न्यायसूत्र, १।१।४, १ ढी 
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यहाँ स्वभावतः प्रश्‍न होता है--क्या स्वयं यागकर्त्ता को स्वात्मतिष्ठ अपूर्व का 
प्रत्यक्ष हो जाता है ? उत्तर स्पष्ट है--नहीं होता । यागकर्त्ता को भी स्वात्म- 
निष्ठ अपूव का प्रत्यक्ष नहीं होता । अपूर्वे बाह्य अथवा आन्तर इन्द्रिय द्वारा सवंथा 
अग्राह्य है । अपूर्व पूर्णरूप से अतीन्द्रिय अर्थं है। अनुष्ठाता को भी यागानुष्ठान 
सम्पन्न हो जाने पर जो यह ज्ञान होता है कि मुझ आत्मा में यागजन्य अपूर्व धर्म 
उत्पन्न हो गया है, यह ज्ञान विधिवाक्य के बल पर ही होता है, याग सम्पन्न 
होने पर उत्पन्न होता हुआ अपूर्व कभी किसी को प्रत्यक्ष नहीं होता । विधिवाक्य 
आप्तोपदेश है, अतः घमं केवल शब्दप्रमाण से बोधित या लक्षित होता है, फलतः 
द्वितीय सूत्र का कथन पूर्ण रूप से यथार्थ है । 

इस विवरण के अनुसार प्रस्तुत सूत्रोक्त हेतु [विद्यमानोपलम्भनत्वात्‌ ] का 
यह अर्थ समझना होगा--इन्द्रियग्राह्म विद्यमान अर्थ की ही चक्ष आदि इन्द्रियों 
से उपलब्धि होती है, अतीन्द्रिय अर्थ की नहीं । विद्यमान भी अपूर्व अतीन्द्रिय होने 
से केवल चोदनागम्य माना जाता है। 

प्रत्यक्ष लक्षण के विषय में प्रस्तुत सूत्र केवल इतना निर्धारण करता है कि 
इन्द्रिय और अर्थ का सन्तिके दोनों की विद्यमान अवस्था में ही सम्भव है, 
अविद्यमान अवस्था में नहीं । ज्ञान, अथवा ज्ञान का उत्पन्न होना या इन्द्रियार्थ- 
सन्निकर्षे आदि के अवघारण में सूत्र का कोई तात्पये नहीं है । इन्दरयार्थ-सन्निक्ष 
होने पर ही प्रत्यक्ष होता है, यह निश्चय करना ही सूत्र का तात्पयं है । एक वाक्य 
अथवा कथन के द्वारा विविध विषयों का निर्धारण करने के प्रयास में वाक्यभेद 
होता है, जो शास्त्र में दोष माना गया है । वस्तुतः जब एक व्यक्ति 'ज्योतिष्टोमेन 
स्वर्मकामो यजेत' इस वाक्य को पढ़ता है, उस समय ज्योतिष्टोम के अनुष्ठान से 
जन्य अपूर्व संज्ञक धर्म अविद्यमान रहता है। अध्येता की यागानुष्ठान में प्रवृत्ति 
तबतक सम्भव नहीं, जबतक उसे यह्‌ निश्चय न हो जाय कि यागानुष्ठानजन्य 
चर्म उसको मिःश्रेयस्‌ (स्वगंसुख) के साथ संयुक्त कर देगा। इस निश्चय के 
लिए प्रत्यक्ष आदि प्रमाण उस दशा में सवंथा असमर्थ हैं, जैसा कि सूत्र द्वारा बताया 
गया । उस समय केवल उक्त विधिवाक्य यह निश्चय कराने में समर्थ है, यह 
निश्चय ही अध्येता को यागानुष्ठान में प्रवृत्त करता है । यागातुष्ठान के अनन्तर 
उत्पन्न घर्म, शब्देतर प्रत्यक्षादि प्रमाणों से ग्राह्य है, या नहीं ? इत्यादि प्रश्न का 
उभारना निष्प्रयोजन है ॥।४॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, घमे के अस्तित्व में प्रत्यक्ष आदि प्रमाण स्वीकार 
नहीं किये जाते । शब्दप्रमाण भी इस विषय में कारगर दिखाई नहीं देता, क्योंकि शब्द 
और अर्थ की उत्पत्ति के अनन्तर--अमुक शब्द अमुक अर्थ का बोधक माना जाय, 
यह पुरुषकल्पित संकेत पर आधारित है। अतः शब्द की अर्थबोधकता पुरुष- 
कल्पना के अधीन होने से, पुरुषगत भ्रम-प्रमाद आदि दोषों के कारण--जैसे प्रत्यक्ष 
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सात शुक्तिकादि स्थल में व्यभिचरित हो जाता है, ऐसे ही--शब्दगम्य ज्ञान की 
सत्यता में व्यभिचार की सम्भावना हो सकती है। अतः धर्म में विधिवाक्य को भी 
निर्भ्रान्त प्रमाण माना जाना अयुक्त होगा। जो क्या यह मान लेना चाहिए कि 
धर्म के अस्तित्व में प्रमाण का सर्वथा अभाव है ? आचार्य सूत्रकार ने कहा--ऐसा 
नहीं । क्योंकि--- 


औप्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेन सम्बन्धस्तस्य ज्ञानमुपदेशोऽव्यतिरेक- 
श्चार्थनुपलब्धे तत्प्रमाणं बादरायणस्यानपेक्षत्वात्‌ ॥५॥ 


[जिन्दस्य] शब्द का [अर्थेन ] अर्थ के साथ [सम्बन्धः] सम्बन्ध [बु] तो 
[औत्पत्तिकः | नित्य--नंसगिक है । [तस्य] उसके [धमं के | [ ज्ञानम्‌" |, ज्ञान 
का साधन [उपदेशः] उपदेश (विधिवाक्य) है। [च] और उस (ज्ञानसाधन 
विधिवाक्य) का [अव्यतिरेकः] कभी विपर्यय नहीं होता। [तत्‌ ] वह विधि- 
वाक्य [ अनुपलब्धे ] अनुपलब्ध --अतीन्द्रिय [अर्थे] अर्थ में [प्रमाणम्‌ ] प्रमाण है, 
[बादरायणस्य] बादरायण आचार्य के मत में, [ अनपेक्षत्वात्‌ | अन्य की अपेक्षा 
से रहित अर्थात्‌ स्वतःप्रमाण होने के कारण । 

सूत्र के 'औत्पत्तिक' पद का अर्थ व्याख्याकार आचार्यों ने 'नित्य' अथवा 
स्वाभाविक” किया है। 'अग्निहोत्र जुहुयात्‌ स्वर्गकामः? इत्यादि वेदिक वाक्यों 
का अपने उन-उन प्रतिपाद्य अर्थो के साथ शक्तिरूपः सम्बन्ध नित्य है। ये वाक्य 
त्रिकाल में भी उस अर्थ का व्यभिचार नहीं करते, अर्थ का अन्यथा बोधन नहीं 
करते । यद्यपि लोक में 'पबंतो वह्विमान्‌” (पहाड़ में आग है) यह सुनकर भी, जब 


१. यहाँ सूत्रगत श्ञानम्‌ पद करणार्थक ल्युट्‌ प्रत्ययान्त है--ज्ञायतेऽनेनेति, 
ज्ञानम्‌' जिससे जाना जाय, अर्थात्‌ ज्ञात का साधन । 

२. ऐसा अर्थ आपाततः विपरीत प्रतीत होता है । व्यास्याकारों ने सुझाया-- 
'उत्पत्ति' पद लक्षणा वृत्ति से 'स्वभाव' अर्थ को कहता है । जो स्वयं उत्पन्न 
न होकर अन्य की उत्पत्ति के लिए हितकर एवं अनुकूल हो, वह नित्य एवं 
स्वाभाविक ही होगा । अर्थ और शब्द का वाच्य-वाचकभाव नित्य सम्बन्ध 
शब्दोच्चारण द्वारा अव्यभिचरित अर्थबोध को उत्पन्न करता हैँ । अथवा सर्ग 
के उत्पत्तिकाल से ही शब्द और अर्थ का वाच्य-वाचक-सम्बन्ध नियत है। 
इसमें यह भाव अन्तहित है कि सर्गादिकाल में आदिमानव ब्रह्मा द्वारा 
वेदछाब्दों से अर्थ के संकेतरूप में यह सम्बन्ध नियत किया गया हो। भतः 
'औत्पत्तिक' पद का "नित्य' अर्थ साधार है। 

३. अमुक शब्द अमुक अर्थ के बोध न कराने में शक्त है, यह अर्थ और शब्द का 
वाच्य-वाचक-सम्बन्ध ही 'शक्ति' कहा जाता है। 


३२ मीमांसा-दशन 


तक श्रोता प्रत्यक्ष से आग न देख ले, उसकी सत्यता में सन्देह बना रहता है । इससे 
ज्ञात होता है, शब्द अपने प्रामाष्य के लिए प्रत्यक्ष आदि की अपेक्षा रखता है। यह 
स्थिति धर्मज्ञान में केवल विधिवाक्य को प्रमाण माने जाने के लिए चुनौती है। 
यहाँ भी सन्देह की सम्भावना बनी रह सकती है। तथापि सूत्रकार ने सूत्र में 
“अनुपलब्धे अर्थे’ पदों को रखकर इस सम्भावना का निराकरण कर दिया है । 

लौकिक वाक्य में प्रतिपाच्च अथे इन्द्रयग्राह्म होने से, शब्द द्वारा अर्थ को 
जान लेने पर भी प्रत्यक्ष से जान लेने की उत्सुकता बनी रहती है, क्योंकि लौकिक 
वाक्य का प्रवक्ता पुरुष आम-प्रमाद आदि दोषों से युक्त हो सकता है; वहाँ शब्द 
के अप्रामाण्य का सन्देह सम्भव है। परन्तु वैदिक विधिवाक्य जिस अर्थ का उपपादन 
करता है, वह शब्देतर प्रत्यक्ष आदि प्रभाणों से सवंथा अनुपलब्ध है; शब्द से 
अतिरिक्त अन्य किसी प्रमाण की प्रवृत्ति वहाँ सम्भव नहीं । अत: उस अर्थ को 
प्रत्यक्षादि प्रमाणों से जानने की उत्सुकता का प्रश्न ही नहीं उठता | वैदिक वाक्य 
के अपौरुषेय होने से वहाँ अम आदि दोषों की सम्भावना भी नहीं । इसी कारण 
धर्मज्ञान का साधन विधिवावयरूप उपदेश सदा अव्यभिचारी होता है। उसके 
प्रतिपाद्य अर्थं में कभी किसी प्रकार का विपर्यय नहीं आता । ऐसा वह विधिवाक्य 
अनुपलब्ध- अतीन्द्रिय अर्थ में प्रमाण है । वैदिक विधिवाक्यरूप शब्दप्रमाण की 
यह स्थिति बादरायण आचायं को अभिमत है । क्योंकि वैदिक वाक्य अपने प्रामाण्य 
में अन्य किसी की अपेक्षा नहीं रखता; वह स्वतःप्रमाण है । /€ 

उक्त तीन सूत्रों [३-४५] की व्याख्या आचार्य उपवर्ष ने अन्य प्रकार की है। 
तीसरे सूत्र में 'न' का अध्याहार करके आचार्य का कहना है--धर्मज्ञान के निमित्त 
की परीक्षा नहीं. करनी चाहिए। मीमांसा में प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान, शब्द, 
अर्थापत्ति, अभाव (अनुपलब्धि) ये छह प्रमाण स्वीकृत हैं, जो शास्त्र ब लोक में 
प्रसिद्ध हैं। इन्हीं में एक 'शब्द' प्रमाण है; वैदिक विधिवाक्यों का उसी में समावेश 
है। सभी प्रमाणों का प्रामाण्य उनके यथार्थ प्रयोग पर आधारित है । प्रयोक्ता भी 
अम, प्रमाद आदि दोषों से रहित होना चाहिए । 

चक्षु आदि इन्द्रिय तथा अन्य प्रत्यक्ष साधनों फे दोषपूर्ण होने पर प्रत्यक्ष का 
प्रामाण्य दूषित होगा | इन्द्रिया्थसन्निकर्षेजन्य ऐसा ज्ञान प्रत्यक्ष न होकर 
प्रत्यक्षाभास ही होगा। अनुमान का प्रामाण्य, हेत्वामास आदि दोषों से रहित होने 
पर मान्य होता है। उपमान का प्रामाण्य भी सदुश्यज्ञान में कोई दोष व न्यूनता न 


१. वेदान्त ब्रह्मसूत्र के प्रारम्भिक तीसरे सूत्र 'शास्त्रयोनित्वात्‌' द्वारा बादरायण 
आचाथं ने यह स्पष्ट किया है कि अज्ञेय अतीन्द्रिय अर्थ के जानने के लिए 
नित्य वेदवाक्य ही प्रमाण माना जाता है, क्योंकि सर्वज्ञ सवंशक्ति ब्रह्म 
वेदशास्त्र का उपदेष्टा है । 


अथ प्रथमाध्याये प्रथम पादः ३३ 


होने पर स्वीकार किया जाता है। शब्द के प्रामाण्य के लिए उसके उपदेष्टा का 
“आप्त' होना आवश्यक है । जैसे लौकिक वाक्य का प्रामाण्य, उपदेष्टा के आप्त 
होने पर आधारित है, इसी प्रकार बैदिक वाकय का उपदेष्टा परम आप्त परमेश्वर 
है; वहाँ अम, प्रमाद आदि दोष की नितान्त सम्भावना नहीं । ऐसी दशा में घमं - 
ज्ञान के निमित्त की परीक्षा करना आवश्यक होगा। आप्तोपदिष्ट वैदिक वाक्य 
उसका असंदिग्ध निमित्त है। 

यहाँ जिज्ञासा होती है--'अग्निहोत्रं जुहुयात्‌” अथवा 'ज्योतिष्टोमेन यजेत'२ 
एवं 'कलञ्जं न भक्षयेत्‌’ इत्यादि समस्त विधि-निषेध वाक्य ब्राह्मण आदि ग्रन्थों 
के हैं, जिनके प्रवक्ता अस्मदादि सदृश मानव व्यक्ति हैं। यद्यपि वे उच्च कोटि के 
लोककर्ता पुरुषों में हैं, फिर भी उनमें अम, प्रमाद आदि दोषों का होना सम्भव 
है, अतः धर्मज्ञान के निमित्त की परीक्षा होनी चाहिए। 

इस विषय में आचार्य उपवर्ष के कथन का तात्प है--शब्द का प्रामाण्य सर्वत्र 
उपदेष्टा की आप्तता पर निर्भर है । भले ही उक्त निधि-निषेध वाक्यो का उपदेष्टा 
परम आप्त परमेश्वर न हो, पर जो अतिमानव उपदेष्टा हैं, उनकी आप्तता में 
संशय व विश्वास, उनके प्रति अश्रद्धा व श्रद्धा होने पर निर्भर है । यद्यपि श्रद्धा, 
आप्तता न प्रामाण्य का निर्णायक नहीं; उस दशा में विधिवाक्यो द्वारा प्रति- 
पादित अर्थ का मूल परमेश्वरोक्त वेद में देखना होगा । जो अंश वेदानुकूल है, बह 
अर्थ होने से धर्म है; जो वेदानुकूल नहीं है, वह अनर्थ होने से अघमं है। इसी आशय 
के आधार पर सूत्रकार जैमिनि ने पञ्चम सूत्र में बादरायण आचार्यं की सहमति 
का उल्लेख किया है । फलतः धर्मज्ञान के निमित्त की परीक्षा करना निष्प्रयोजन 
है। 

यदि ऐतरेय आदि ब्राह्मणों के मानव-प्रोक्त होने से उनमें अ्रमादि दोष के 
सम्भव होने के कारण उनके प्रामाण्य में सन्देह हो सकता है, तो उसके निवारण 
के लिए वेदमूलकता का आश्रय लिया जा सकता है ? इससे उक्त विधि-निषेध 
आदि वाक्यों की प्रामाणिकता के लिए आप्तोक्त होने की रेखा परम आप्त परमेश्‍वर 
तक पहुँच जाती है । अतः उनका प्रामाण्य निर्भ्ान्त हो जाता है। तब धर्मज्ञान के 
निमित्त की परीक्षा करना व्यर्थ है; बह्‌ विधि आदि वाक्यों द्वारा असन्दिग्ध रूप 
में जान लिया जाता है, जो वाक्य 'शब्द' प्रमाण-रूप है, जिसे स्वीकृत छह प्रमाणो 
में गिना गया है । 

आचामं उपवषं के अनन्तर होनेवाले शबर स्वामी, कुमारिल भट्ट, प्रभाकर 
आदि मीमांसकों को यह सन्देह सदा सताता रहा प्रतीत होता है कि यदि विधि- 


१. कौशी० ब्रा» ४। १४ काण्ड सं० ६।७॥ 
२. तुलना करें, तां० ब्रा० १६।१।२॥ 
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वाक्यों को आप्तोक्त माना गया, तो वे आप्त मानव हो सकते हैं, और मानव में 
स्वभाव-दीबंल्य से भ्रम, प्रमाद आदि दोषों का उभरना अनायास प्राप्त है। 
ब्राह्माणादिगत विधिवाक्यों को परम आप्त परमेद्वरोक्त मानता सम्भव न था, 
अतः इन आचार्यो ने विधिवाक्यो के प्रामाण्य के लिए आप्तोक्तता के आघार को 
हटाकर, शन्द-अर्थे और उनके सम्बन्ध की नित्यता को आधार ठहराया, उसी के 
अनुसार प्रस्तुत सूत्रों का व्याख्यान किया जिसके लिए 'औत्पत्तिकः' पद का 
'स्वाभाविकः, नित्यः’ अर्थे करना उदाहरण है ।' 

शब्द, अर्थे और उनका सम्बन्ध, तीनों को नित्य स्वीकार किये जाने से शब्द- 
प्रामाण्य के लिए आप्त प्रवक्ता की जड़ ही उखड़ जाती है। वैदिक शब्द नित्य है, 
उसका प्रेरिता या प्रबक्ता कोई नहीं। अर्थे, यह सब संसार है, शब्द के अर्थरूप 
में वस्तुमात्र का व्यवहार होता है। यह सब भी नित्य है। इस प्रकार बेद- 
शास्त्र का प्रेरिता ब जगत्‌ का स्रष्टा अमान्य हो जाता है। यह स्थिति सूचकार 
जैमिनि को अभिमत प्रतीत नहीं होती, क्योंकि इस मान्यता के अनुसार जैमिनि 
के उस लेख का विरोध होता है, जो उसने शब्द-प्रामाण्य के लिए प्रस्तुत सूत्र 
में बादरायण की सहमति का उल्लेख किया है। सहमति तभी सम्भव है, जब 
झब्दप्रामाण्य का आधार आप्तोर्कतता को माना जाए। बादरायण ने वेदान्त के 
तृतीय सूत्र में ब्रह्म को शास्त्र (वेद) का योनि (कारण) माना है, जो उसके 
प्रामाण्य का आधार है। शबर स्वामी आदि मध्यकालिक आचार्यों ने इस तथ्य को 
उपेक्षा की है । इस विचार में ईश्वर का अस्तित्व भी अमान्य हो जाता है । 

सर्ग के प्रारम्भिक काल में आदिपुरुष ब्रह्मा द्वारा वेद के शब्दों से वस्तुओं 
के नाम रक्खे गये; यह मनु ने अपने धर्मशास्त्र? में बताया है। इससे स्पष्ट होता 
है अमुक शब्द अमुक अर्थ (वस्तु) का बोधक हो, ऐसा संकेत सर्गादिकाल में 
निर्धारित किया गया । 'गो' पद अमुक प्राणी का वाचक हो; 'अश्व' पद अमुक का; 
इस प्रकार लोक व्यवहार की सिद्धि के लिए यह संकेत किया गया । इसी के अनुसार 
वाच्य-वाचकभाव-सम्बन्धरूप शक्ति 'पद' में निहित रहती है, जो पद का 


१. हलायुघक्ृत 'मीमांसाशास्त्रसवंस्व' की प्रस्तुत सूत्र-व्याख्या में सूत्र के 
'औत्पत्तिक: पद का अर्थ 'अनित्य' किया है। वहाँ का पाठ है--/**'*** 
साघनाथंमिदं सूत्रम्‌ । अस्थाथः--औत्पत्तिकोऽनित्यः शन्दार्थसम्बन्धः तस्य 
धर्मस्य निमित्त पुर्वसूत्रे समासान्तर्गतो निमित्तशब्द इहातुषज्यते।? सम्भव 
है, यह पदप्राप्त अर्थ उपवर्ष की व्याख्या के अनुसार किया गया हो। शब्द 
को नित्य मानकर, अर्थ के साथ उसके सम्बन्ध को अनित्य मानने में कोई 
अनिवार्य बाधा नहीं है । 

२. द्रष्टव्य--मनुस्मृति, १।२१॥ 


अथ प्रथमाध्याये प्रथम पाद: ३५ 


उच्चारण व दर्शन होने पर नियत अर्थ का बोध करातो है। शब्द के नित्य होने 
पर भी अर्थ के साथ उसका सम्बन्ध संकेत-कृत है, अत: नित्य नहीं माना जाना 
चाहिए । यह आचार्य उपवर्ष का विचार है। 

गत अधिकरण में शब्द, अर्थ और उनके परस्पर सम्बन्ध की नित्यता का कथन 
किया गया। परन्तु शब्द की नित्यता में आचार्यो का विसंवाद है। शब्द नित्य है, या 
अनित्य ? इसका निर्णय करने के लिए अस्तुत अधिकरण का प्रारम्भ किया। 
मीमांसा में 'शन्द अनित्य है' यह पृर्वपक्ष है, 'शब्द नित्य है” यह उत्तर पक्ष। 
प्रथम पूवंपक्ष का उपपादन सूत्रकार ने प्रारम्भ किया-- 


केके तत्र दर्शनात्‌ ॥६॥ 


[कर्म ] किया गथा, अर्थात्‌ जन्य है (शब्द), [एके] कतिपय आचार्य ऐसा 
मानते हैं । [तत्र] शब्द की उत्पत्ति के विषय में [दर्शनात्‌ ] देखे जाने से (प्रयत्न 
के) । अथवा, शब्दोच्चारण के प्रयत्न के अनन्तर शब्द के [ दर्शनात्‌] उपलब्ध 
होने से । 

कतिपय आचायों का विचार है, शब्द उत्पन्न किया जाता है, क्योंकि उसकी 
उत्पत्ति के लिए प्रयत्न किया जाना देखा जाता है। 

शब्द दो प्रकार का है-वर्णात्मक और घ्वन्यात्मक। शब्द का पहला प्रकार मानव 
दवारा उच्चरित होता है। आभिधानिक आचायों ने बताया-- जब कोई व्यक्ति कुछ 
कहना या बोलना चाहता है, तब आत्मा बुद्धि द्वारा वाच्य अर्थो को विचारकर 
बोलने की इच्छा से अन्तःकरण मन को प्रेरित करता है, शरीर में हरकत करता 
हैं, उससे प्राणबामु प्रेरित होकर मुख के: कण्ठ, तालु आदि स्थानों में टकराता हुआ 
यथाक्रम वर्णसमुदाय--शब्द के रूप में उच्चरित होता है।' आत्मा की इच्छा के 
अनुसार आन्तर और बाह्य करणों का यह समस्त प्रयत्नसाध्य व्यापार शब्दोच्चा- 
रणरूप में शब्द की उत्पत्ति को स्पष्ट करता है । 

ध्वन्यात्मक शब्द मानवेतर प्राणी तथा घण्टा, वेणु, बीणा, मृदंग आदि के 
सहयोग से उत्पन्न हुआ माना जाता है । वर्णात्मक शब्द न होने की दशा में मानव- 
मुख द्वारा उच्चरित शब्द भी ध्वन्यात्मक माना जाता है। स्पष्ट है, यह दोनों 
प्रकार का शब्द प्रयत्नसाध्य देखे जाने से अनित्य है। 


१. आत्मा बुद्धचा समेत्यार्थान्‌ मनो यंक्ते विवक्षया । 

अनः कायाग्निमाहन्ति स प्रेरयति मारुतम्‌ । 

मारुतस्तूच्चरन्‌ सन्दं ततो जनयति स्वरम्‌ ॥ 
पाणिनीय शिक्षा (इलोकात्मिका) 


३६ मीमांसा-दर्शन 


इस कारण भी अनित्य है--- 
अस्थानात्‌ ॥७॥ 


[अस्थानात्‌ ] स्थिर न होने से । 
उच्चारण से पूर्व शब्द उपलब्ध नहीं होता; उच्चारण के अनन्तर क्षणमात्र 
में नष्ट अथवा अनुपलब्ध हो जाता है। शब्द के विषय में यह कहना भी अनुपपन्न 
हैं कि वह विद्यमान रहता हुआ उपलब्ध नहीं हो रहा। क्योंकि विद्यमान वस्तु 
की अनुपलब्धि में व्यवधान आदि कारण यहाँ कोई दिखाई नहीं देता, इसलिए 
अस्थिर (उत्पत्ति-विनाशशील ) होने से शब्द को अनित्य मानना संगत है। 
शब्द के अनित्य होने का अन्य कारण है-- 
करोतिशब्दात्‌ ॥५॥॥ 
[करोतिशब्दात्‌ ] 'करोति’ क्रियापद (शब्द) के प्रयोग से (शब्द के विषय 
में) । 
घर बनाने के लिए जँसे लोक में 'घटं करोति' पदों का प्रयोग होता है, ऐसे 
ही शब्द के विषय में प्रयोग होता है--'शब्दं करोति' । 'कृम्‌' धातु का अर्थ नव- 
निर्माण हैं; जो अब तक नहीं है, उसका नव-निर्माण, नवीन रूप में रचना । यह 
व्यवहार व प्रयोग अनित्य अर्थो के लिए नियत है । अतः शब्द को अनित्य मानना 
न्याय्य होगा । 
इस कारण से भी शब्द अनित्य है-- 
सर्वान्तरे च' यौगपद्यात्‌ ॥६॥ 
[सत्त्वान्तरे] अन्य पुरुष में (शब्द की) [च] और अथवा विभिन्न देश में 
[यौगपद्यात्‌ ] युगपत्‌ अर्थात्‌ समान काल में उपलब्धि होने से (शब्द अनित्य 
ढ़ 
के सूत्र में 'च' पद से देशान्तर' की पूति कर लेनी चाहिए। विभिन्त देशों में 
अनेक व्यक्तियों को समानकाल में 'गाय ले आओ' (गामानय) आदि समान पदों 
की उपलब्धि होती है। मथुरा में देवदत्तने अपने शिष्य को कहा--'गामानय'। 
उसी समय पाटलिपुत्र में यज्ञदत्त ने अपने पुत्र को कहा---'गामानय' । विभिन्‍न 
स्थानों में अनेक व्यक्तियों द्वारा उच्चरित शब्द की यह स्थिति शब्द के अनित्यत्व 
को सिद्ध करती है। शब्द को नित्य माननेवाले आचार्य लाघव के कारण शब्द के 
एकत्व को भी स्वीकार करते हैं । एक ही शब्द विभिन्न व्यक्तियों द्वारा विभिन्न 
स्थलों में एक-साथ प्रयुक्त हो, यह व्यवहार्य प्रतीत नहीं होता । उच्चरित एकदेशी 


१. अमेङवर सूरि विरचित 'सुबोधिनी' नामक जेमिनि-सूतरवृत्ति के सूत्रपाठ में 
“चर पद नहीं है। 


अय प्रथमाध्याये प्रथम पादः ३७ 


शब्द में उत्कृष्ट (महत्‌ ) परिणाम की कल्पना निर्युक्तिक है । जो शब्द जहाँ उच्च- 
रित होता है, वह अपने रूप में एक इकाई है। अनेक देशों में अनेक व्यक्तियों द्वारा 
समान काल में उच्चरित शब्द अनेक हो सकते हैं, एक नहीं । इसी कारण वे 
अनित्य हैं । 

इस कारण मी शब्द अनित्य है-- 


प्रकृतिबिकृत्योश्च ॥१०॥ 


[प्रकृतिविकृत्योः] प्रकृति-विकृति से [च] भी (शब्द अनित्य है) । 

वणो एवं शब्दों में प्रकृति-विकारभाव देखा जाता है। जहाँ प्रकृति-विकार- 
भाव है, वह्‌ निश्चित अनित्य है । जैसे सुवणं का विकार कुण्डल एवं मृत्‌ का'विकार 
घट आदि अनित्य हैं, वैसे ही 'दधि-अत्र' में 'दधि' के 'इ' का “यू” विकार होकर 
'दध्यत्र' प्रयोग होता है । यह विकार शब्द की अनित्यता का साधक है। प्रकृति- 
विकार में परस्पर सादृश्य देखा जाता है । सुवर्ण-कुण्डल, मृद्‌-घट, काष्ठऱ्यूप आदि 
में जैसे परस्पर सादृश्य है, इसी प्रकार 'इ' और 'य्‌' में दोनों का तालुस्थान होना, 
तथा स्पष्ट और ईषत्सपृष्ट प्रयत्नरूप सादृश्य है । यह स्थिति इनके प्रकृति-विकार- 
भाव को स्पष्ट कर अनित्यत्व को सिद्ध करती है ॥ १०।। 

अन्य वक्ष्यमाण कारण से भी शब्द अनित्य है--- 


वृद्धिश्च कत्त्‌ भूम्नाऽस्य ॥११॥ 


[वृद्धिः] बढ़ोतरी है [च] ओर [कत्तं भूम्ता] कर्त्ताओं के बहुत होने से 
[अस्य] इसकी (शब्द की) । 

शब्द उच्चारण करनेवाले बहुत व्यक्ति जब मिलकर एकसाथ उच्चारण 
करते हैं, तन एक व्यक्ति द्वारा किये गये उच्चारण की अपेक्षा सामूहिक उच्चारण 
में शब्द की वृद्धि--बढ़ोतरी--महत्ता अनुभव होती है; अर्थात्‌ वह शब्द ऊँचे 
स्वर में सुनाई देता है । शब्द का इस प्रकार मन्द और तीन्न स्वर उसकी अनित्यता 
का साधक है। एकमात्र नित्य वस्तु मन्द भी हो और तीब्र भी, यह सम्भव नहीं। ' 

उच्चारण-विषयक ऐसे सामूहिक प्रयत्न को शब्द का अभिव्यंजक नहीं माना 
जा सकता । क्योंकि अभिव्यंजक चाहे अल्प हो या महान्‌, वह अभिव्यद्ध य के 
स्वरूप को नहीं बदल सकता । घट आदि पदार्थ के अभिव्यंजक प्रदीप, चाहे एक 
हो, या सहस्र हों, घट का स्वरूप प्रत्येक दशा में समान दिखाई देता है । फलतः 
शब्द के उच्चारण में पुरुष का प्रयत्न शब्द का उत्पादक है, अभिव्यंजक नहीं । 
अतः शब्द को अनित्य मानना प्रमाणसिद्ध है। ऐसी स्थिति में शब्द-अर्थ के 
सम्बन्ध को नित्य नहीं माना जा सकता । इसके फलस्वरूप धर्म ज्ञान में उसे निमित्त 
बताना प्रामाणिक न होगा ॥ ११॥ 


३ मीमांसा-दर्शन 


शब्द नित्यत्वाऽनित्यत्वविषयक इस महान्‌ पूर्वपक्ष को उपस्थित कर सुत्र- 
कार ने प्रतिसूत्र (प्रत्येक पूर्वपक्ष का सूत्रानुसार) समाधान प्रस्तुत किया--- 


समं तु तत्र दर्शनम्‌ ॥१२॥ 


[समम्‌ | समान है [तु] तो [तत्र] शब्द के विषय में प्रयत्न के अनन्तर 
[दर्शनम्‌ ] दर्शेन-ज्ञान। 

सूत्र में 'समम्‌' पद के बल पर 'मतद्वये' पद का तथा प्रयत्न के अनन्तर 
उच्चरित शब्द के--उच्चारण से पूर्व और पश्चात्‌- उपलब्ध न होने की स्थिति 
के अनुसार सूत्रार्थ की पुत्ति के लिए 'क्षणं' पद का अध्याहार अपेक्षित है। शब्द 
नित्य है, या अनित्य ? ये शब्दविषयक दो मत हैं । जो शब्द को नित्य मानते हैं, 
उनका कहना है कि शब्द का यह उच्चारण या क्षणमात्र उपलब्धि स्थायी शब्द 
की अभिव्यक्तिसात्र है। जैसे प्रकोष्ठ-स्थित घटादि स्थायी पदार्थ प्रदीपादि 
प्रकाशरूप साधन के उपस्थित होने पर अभिव्यक्त हो जाते हैं, और साधन के 
अभाव में पुनः अनभिव्यक्त हैं, इसी प्रकार विवक्षाजन्य कोष्ठ्य वायु को कण्ठ- 
तालु आदि के साथ अभिधातरूप साधन के उपस्थित होने पर स्थायी शब्द अभि- 
व्यक्त हो जाता है, साधन के अभाव में अनभिव्यक्त रहता है । 

जो आचायं शब्द को अनित्य मानते हैं, वे प्रयत्न के अनन्तर उच्चारण आदि 
रूप में शब्द को उत्पन्न हुआ बताते हैं। उच्चारण से पहले उसका अभाव था, और 
उच्चारण के अनन्तर वह ध्वस्त हो जाता है, अर्थात्‌ उच्चारण से पूर्व या पश्चात्‌ 
शब्द का अस्तित्व नहीं है। 

सूत्रकार का तात्पर्य है, उच्चारणरूप में शब्द का क्षणमात्र उपलब्ध होना-- 
नित्य, अनित्य--दोनों पक्षों में समान है । उच्चारण को चाहे शब्द की उत्पत्ति 
माना जाय या अभिव्यक्ति, इससे शब्द की उपलब्धि में कोई अन्तर नहीं पड़ता । 
अत: शब्द का क्षणिक दशन, दोनों मतों में से किसी एक का समर्थन नहीं करता। 
यदि सुपुष्ट प्रमाणों से यह सिद्ध कर दिया जाता है कि शब्द स्थायी है, नित्य है, 
तो शब्द के क्षणिक दर्शन को निदिचित ही शब्द की अभिव्यक्ति माना जायगा । इसी 
सन्दर्भ में पूवं पक्ष के विपरीत तकों का समाधान आगे यथाक्रम अस्तुत है ॥ १२ ॥ 

सप्तम सूत्र द्वारा पूर्वपक्ष ने कहा, शब्द स्थायी तत्त्व नहीं है; क्योंकि उच्चा- 
रण के पूर्व और पश्चात्‌ अनूपलब्ध है। सूत्रकार ने समाधान किया--- 


सतः परमदशंनं' विषयानागमात्‌ ॥१३॥ 


१. कुतूहलवृत्ति में “परम्‌ पद का अर्थ 'युक्त' किया है । [सतः] विद्यमान शब्द 
का | अदशंनम्‌] अदर्शन [परम्‌ ] युक्त है, उचित है। [ विषयानागमातू ] 
विषय--शब्द के साथ अभिव्यंजक (संयोग आदि) को अप्राप्ति (अनागम) 
के कारण । 


अथ प्रथमाध्याये प्रथम पाद: ३६ 


[सतः] विद्यमान (शब्द) का [परम्‌] अभिव्यंजक प्रयत्न के पूर्वोत्तर काल 
में [अदर्शनम्‌] उपलब्ध न होना [विषयानागमात्‌ ] शब्दग्राहक श्रोत्रलूप विषय 
को प्राप्त न होने से होता है। 

शब्द सदा विद्यमान है, स्थायी है। विवक्षा से प्रेरित अभिव्यंजक वायु के - 
कण्ठ, तालु आदि में-अभिघात से शब्द अभिव्यक्त हो जाता है । उच्चारणकाल 
में मुखगत वायु वाह्य स्तिमित (निष्क्रिय) वायु को घकेलता है, अर्थात्‌ अभिधात 
से उसे सक्रिय कर देता है । अपनी सक्रियता की क्षमता के अनुसार शब्द की तरंग 
सब ओर फैलती चली जाती है। श्रोत्र द्वारा शब्द का ग्रहण होना शब्द की अभि- 
व्यक्ति है । इस प्रकार वायु के संयोग-विभाग, शब्द के दशंन-अदशंन में निमित्त 
हैं। जब अभिव्यंजक वायुसंयोग रहता है, शब्द प्रकट होता है, सुनाई देता है । 
जब वायुसंयोग नहीं रहता, तब विद्यमान भी शब्द सुनाई नहीं देता । अभिव्यंजक 
के न रहने पर उसके पूर्वोत्तर-काल में विद्यमान भी शब्द का अदशन रहता है, 
उसका प्रत्यक्ष नहीं होता । 

संयोग आदि को शब्द का अभिव्यंजक मानने पर आशंका होती है- शब्द 
आकाश-देश माना जाता है, अर्थात्‌ आकाश में शब्द की अभिव्यक्ति होती है। 
शब्द का ग्राहक श्रोत्र आकाशरूप है। आकाश सर्वत्र व्याप्त एक तत्त्व है। जो 
आकाश कर्ण-प्रदेश से सम्बद्ध हैं, वही समान रूप से सर्वत्र व्याप्त है । ऐसी दशा में 
शब्द की अभिव्यक्ति मथुरा में होने पर वह पाटलिपुत्र में भी सुनाई देना चाहिए, 
क्योंकि नित्यत्ववादी शब्द को नित्य एवं एक मानता है। तब एकत्र अभिव्यक्त 
शब्द सर्वत्र आकाश में सुनाई देना चाहिए। 

इस आशंका के समाधान का संकेत प्रथम पंक्तियों में हो गया है । शब्द के 
अभिव्यंजक संयोग आदि की तथा वायु के वेग आदि की अपनी क्षमता सीमित 
है । जिस प्रदेश में अभिव्यंजक, शब्द को अभिव्यक्त करता है, उसकी क्षमता के 
अनुसार उतने प्रदेश में शब्द सुनाई देता है । दूरदेशस्थित श्रोत्र तक अभिव्यंजक 
संयोग आदि का सम्पर्क न हो सकने के कारण--वहाँ स्थित भी- शब्द अभि- 
व्यक्त नहीं होता। अतः मथुरास्थित अभिव्यंजक का प्रभाव पाटलिपुत्र में भी हो, 
ऐसी कल्पना करना निराधार है॥ १३॥ 

अष्टम सूत्रोक्त पूवंपक्ष का समाधान सूत्रकार ने किया-- 


प्रयोगस्य परम्‌ ॥१४॥ 
[प्रयोगस्य ] प्रयोग - उच्चारण के [परम्‌ | तात्पर्यवाला है । 
शब्द के साथ 'कृ' धातु के निर्देश का तात्पर्ये केवल “शब्द के उच्चारण' में 


है । 'शब्दं कुर” का केवल यह अर्थ है--शब्द का उच्चारण करो। “कृ” घातु का 
अर्थ केवल नवनिर्माण अथवा अभूत-आदुर्भावमात्र नहीं है। इस धातु को अनेक 


है] भीमांसा-दर्शन 


अर्थों में विभिन्‍न” आचार्यों ने प्रयुक्त किया है । लोक में प्रयोग होता है--'गोम- 
यान्‌ कुरु' इसका अथं है--संवाहे गोमयान्‌ एकत्रीकुरु--कुरड़ी (घूरे) पर गोबर 
को इकट्ठा करो । यहाँ 'कृ' धातु का अथं 'नवनिर्माण' न होकर एकत्रित करना' 
है। इसी प्रकार प्रस्तुत में 'शब्दं कुर' का अर्थ शब्द का उच्चारण करना है, शब्द 
का निर्माण नहीं ॥ १४॥ 

नवम सूत्र द्वारा प्रस्तुत पूवेपक्ष का सूत्रकार ने समाधान किया--- 


आदित्यवद्यौगपद्यम्‌ ॥१४॥ 


[आदित्यवत्‌ | आदित्य--सूये के समान [यौगपद्यम्‌] युगपत्‌--एकसाथ 
(अनेक देशों में) शब्द की उपलब्धि समझनी चाहिए। 

देशान्तर-स्थित विभिन्न व्यक्तियों द्वारा समान काल में एक ही शब्द का उप- 
लब्घ होना व्यवहार्य नहीं; यह आक्षेप निराधार है । सूर्ये जब प्रात:काल पूर्व दिशा 
में उदय होता है, तव पृथिवी के उस भाग पर बसे दूरस्थित विभिन्न व्यक्ति एक 
ही सूये को उस दिक्षा व देश में देखते हैं। सूये एक है, देश भी उसका एक है; 
उपलब्धा व्यबित व उपलब्धि के साधन अनेक हैं। इसी प्रकार शब्द एक है, शब्द 
का देश (आकाश) भी एक है । व्यवित व संयोग आदि साधन अनेक हैं । जैसे एक 
सूर्यं अनेक देशस्थित व्यक्तियों द्वारा साधनों की विद्यमानता में युगपत्‌ उपलब्ध 
होता है, इसी प्रकार एक महान्‌ (आकाशव्याप्त) शब्द संयोगादि साधनों की 
विद्यमानता में ढुर-स्थित विभिन्न व्यक्तियों द्वारा युगपत्‌ उपलब्ध होता है। 
शब्द के अभिव्यंजक साधन जहाँ विद्यमान होंगे, शब्द उपलब्ध होगा। इसमें यौगपद्य 
बाधक नहीं हो सकता । न यह अव्यवहायं है, और न शब्द के सतत सुनाई देते 
रहने की सम्भावना हो सकती है ॥ १५ 

दसवें सूत्र द्वारा प्रस्तुत पू्ंपक्ष भी निराधार है । सूत्रकार ने बताया-- 


वर्णान्तर'मविकारः॥१६॥ 


१. सूत्रकार जैमिनि ने स्वयं [४।२।६] सूत्र में 'कृ' धातु का प्रयोग 'आदान' 
(अहण करने) अर्थ में किया है । व्याकरण महाभाष्य [ १।३।१] में 'पृष्ठं 
कुरु, पादौ कुरु प्रयोग द्वारा 'कृ' का उपयोग “निर्मल (शुद्ध) करने' अर्थ में 
किया है। ताण्ड्य ब्राह्मण [१३।३।२४] में 'मन्त्रकृत्‌' का अर्थ "मन्त्रो के 
ब्रयोक्ता' माना गया है । यहाँ 'कृ' घातु का अर्थ “प्रयोग करना' है। लोक 
में “रखना' अर्थ में भी 'क' धातु का प्रयोग देखा जाता है--'घटे कुरु, प्रकोष्ठे 
कुरु' इत्यादि । 

२. 'शब्दान्तरम्‌' पाठा० रामेश्वर सूरि विरचित सुबोधिनी वृत्ति । 


अथ प्रथमाध्याये प्रथम पादः ४१ 


[वर्णान्तरम्‌] एक वर्ण के स्थान में अन्य वर्ण का प्रयोग किया जाना 
[अविकारः] विकार नहीं है। 

“दघि {-अत्र' पद में 'इ' के स्थान में व्यवहार के लिए 'यू' का प्रयोग होना, 
वर्णो में प्रकृति-विकार-माव का व्यवस्थापक नहीं है। आभिघानको ने इसे विकार 
न मानकर 'आदेश' कहा है । एक वर्ण के स्थान में व्यवहारानुकूल अन्य व्ण के 
प्रयोग की व्यवस्था आदेश है । इकार और यकार परस्पर सर्वथा भिन्न वणे हैं; 
कोई किसी का विकार या प्रकृति नहीं। जैसे मिट्टी से घडा, सुवर्ण से कुण्डल, 
वीरण नामक तूण (पनी नामक घास की जड़, जो 'खस' नाम से प्रसिद्ध है। यह 
दुमट किस्म की नमी की जगह में प्रायः पैदा होती है) से चटाई आदि बनाये जाते 
हैं, इनमें प्रकृति-विकारभाव है, वैसा वर्णो में नहीं । 

शब्द को नित्य माननेवाले व्याकरणशास्त्र में इस सिद्धान्त को स्वीकार 
किया है।* 

यह तो स्वाभाविक है; परन्तु शब्द को अनित्य मानतेवाले न्यायशास्त्र में 
भी वर्णो के प्रकृति-विकारभाव की मान्यता को स्वीकार न कर आदेशपक्ष को 
सिद्धान्त माना है ।२ किन्ही दो वस्तुओं का साघारण सादृश्य उनके परस्पर प्रकृति- 
विकारभाव का प्रयोजक नहीं होता । कृण्डे में रखे दही और बोइया में रक्खे माघी 
फूलों के उज्ज्वल क्वेतरूप सादृश्य को क्या उनके परस्पर प्रकृति-विकारभाव का 
साधक माना जा सकेगा ? फलतः वर्णो में प्रकृति-विका रभाव की कल्पना कर शब्द 
की नित्यता पर जो आक्षेप किया गया, वह नितान्त निराधार है ॥१६॥ 

ग्यारहवें सूत्र द्वारा प्रस्तुत आक्षेप का सूत्रकार ने समाधान किया-- 


नादवृद्धि: परा? ॥१७॥ 
[नादवृद्धि:] नादविषयक वृद्धि--बढ़ोतरी है| परा ] अतिशय अथवा अन्य । 


१. महाभाष्यकार पतंजलि ने इस विषय पर चर्चा करते हुए सिद्धान्त बताया-- 
सर्वे सर्वेपदादेशा दाक्षिपुत्रस्य पाणिनेः । 
एकदेशविकारे हि नित्यत्वं नोपपद्यते ॥ [ १।१।२०] 
पाणिनि के मत में पूरे एक पद के स्थान पर दूसरा पद आकर बैठ जाता है। 
यही आदेश हैँ। पद के एकदेश में विकार मानने पर शब्द का नित्यत्व उप- 
पन्न नहीं होता । 
“दघि-अत्र' पूरे पद के स्थान पर 'दघ्यत्र' पद का प्रयोग मात्य है। 
२. द्रष्टव्य--ल्यायदर्शन, समाष्य [२।२।४०-५६] 
३. रामेश्वर सुरि विरचित सुबोधिनी व्याख्या के सुन्रपाठ में विसर्ग न होकर 
समासयुक्त 'नादवृद्धिपरा' पाठ है । शितिकण्ठ कृत “सुबोधिनी” व्याख्या में 
दोनों पद पृथक्‌ (नादवृद्धि: परा) रूप में पठित हैं। 


४२ मीमांसा-दर्शन 


सूत्र में दूसरा 'परा' पद पहले पद का विशेषण होने से स्त्रीलिग में प्रयुक्त 
है। 'पर' पद के दो अर्थ प्रसिद्ध हँ--अतिशय और अन्य । ग्यारहवें आक्षेप में कहा 
गया है कि शब्द की मन्दता और तीव्रता, अथवा मृदृता और पट्ता उसके अनेक 
ब अनित्य होने के साधक हैं। सूत्रकार का उत्तर है, मृदुता व पटूता धमे वर्ण 
अथवा शब्द के नहीं हैं। ये 'नाद' के धमं हैं; उसी में वृद्धि अथवा वृद्धि का 
अतिशय रहता है, वर्ण अथवा शब्द में नहीं । एकत्रित होकर अनेक व्यक्तियों द्वारा 
उच्चरित वर्णों या शब्दों का प्रचय (ढेर) पट्ता अथवा तीव्रता हो, ऐसी बात 
नहीं है, क्योंकि शब्द निरवयव है; प्रचय उन्हीं वस्तुओं में सम्भव है, जो सावयव 
हों । शब्द ऐसा नहीं, अतः शब्द में प्रचय की कल्पना निराधार होने से पटुता या 
महत्ता उसका धर्म सम्भव नहीं । ५/ 

सूत्रकार का कहना है--यह 'नाद' का घरमे है। 'नाद' क्या है? इसका 
विवरण व्यास्याकारों ने दिया--शान्द के अभिव्यंजक संयोग-विभाग जब निरन्तर 
किये जाते हुए शब्द को अभिव्यक्त करते हैं, तब वे (संयोग-विभाग ) “नाद' शब्द 
से कहे जाते हैं। तात्पर्यं हुआ- जब अनेक व्यक्ति मिलकर शब्द उच्चारण करते 
हैं, अथवा भेरी (नगाड़ा) आदि को निरन्तर अभिहत करते हैं, तब उच्चारण के 
वे ही अनेक वर्ण व अनेक घ्वनियाँ कान के पूरे पदें को व्याप्त कर सुनाई देते हैं। 
पटुता-मन्दता (ऊँच-नीच), निरन्तर होनेवाले या न होनेवाले संयौग-विभाग का 
धर्म है। दोनों अवस्थाओं में वर्ण एक ही रहते हैं। 'गामानय' पद चाहे मन्द कहे 
जायें या तीव्र, इन पदों में कोई अन्तर नहीं आता; “सुनाई देना, या सुनना' क्रिया 
में अन्तर हो सकता है, जिसका कारण व्यंजक की तीव्रता-मन्दता है । 

जसे प्रकोष्ठ में रक्खे घटादि पदार्थों में व्यंजक प्रकाश की मन्दता व तीब्रता 
से कोई अन्तर नहीं आता--'दिखाई देना या देखना' क्रिया में भले ही स्पष्टता व 
अस्पष्टता का अन्तर रहे, पर स्थायी घटादि में कोई अन्तर नहीं--ऐसे ही स्थायी 
शब्द सदा एक बना रहता है, उसमें मन्दता-तीव्रता आदि धर्म कभी नहीं होते । ये 
घर्म, शब्द के अभिव्यंजक संयोग'-विभाग के हैं, जो 'नाद' शब्द वाच्य हैं ॥ १७॥ 

शब्द के नित्यत्व में ग्यारह आक्षेपों का समाधान कर सूत्रकार ने वक्ष्यमाण 
हेतुओं से शब्द को नित्य सिद्ध करने के प्रसंग में प्रथम हेतु प्रस्तुत किया-- 

१. मन्दता-तीव्रता शब्द के धर्म नहीं हैं, व्याख्याकारों ने इसमें शब्द की निर- 
वयवता को हेतु बनाया है। परन्तु संयोग-विभाग भी निरवयव हैं। जो 
पक्ष शब्द को अनित्य भानता है, वह शब्द व संयोग भादि समान रूप से गुण 
कहता है । प्रत्येक गुण निरवयव है । सावयव केवल अनित्य द्रव्य होता है। 
निरवयव शब्द के घमं मन्दता-तीब्रता न हों, निरवयव संयोग-विभाग के 
हों, इसमें कोई नियामक प्रतीत नहीं होता । यह्‌ विचारणीय है। 


अथ प्रथमाध्याये प्रथम पाद: दे 


नित्यस्तु स्थाइशेनस्य परार्थत्वात्‌ ॥१५॥ 


[नित्यः] नित्य [ठु] तो, अथवा-ही [ स्यात्‌] है, शब्द [दर्शनस्य] 
उच्चारण के [परार्थत्वात्‌ | परार्थं होने से । 

शब्द का उच्चारण अन्य व्यक्ति को अर्थविशेष का बोध कराने के लिए 
किया जाता है । यदि शब्द भनित्य है, और उच्चारण के अनन्तर तत्काल नष्ट 
हो जाता है, तो अन्य को बोध कराने के लिए उच्चारण किया जाना ही व्यर्थ है; 
क्योंकि उस दशा में शब्द का उच्चारयिता अन्य को बोध कराने में असमर्थ रहेगा । 
यदि उच्चारण के अनन्तर भी शब्द रहता है, उसका नाश नहीं होता, तो अनेक 
बार उसके प्रयोग में आने से बोध कराया जाना तथा बोध होना युक्त है। शब्द 
को अनित्य मानने पर उसी शब्द के अनेक बार व्यवहार में अथवा प्रयोग में आने 
की स्थिति कभी नहीं आ सकती; क्योंकि उत्पन्तप्रध्वंसी (उत्पन्न होते ही नष्ट 
होनेवाला) शब्द उच्चरित होने पर प्रत्येक बार नया होता है। इसी कारण इस 
पक्ष में एक शब्द का अनेक बार प्रयोग सम्भव नहीं । न वह किसी अर्थं का बोध 
कराने में समर्थ है। 

यह कहना भी युक्त न होगा कि बोद्धा आदि, उस शब्द के सदृश शब्दों का 
प्रयोग व व्यवहार अनेक बार पहले करते रहे हैं; इसके अनुसार अन्य को अर्थ का 
बोध कराने का प्रयोजन, शब्द को अनित्य मानने पर भी सिद्ध हो सकता है। शब्द 
का अर्थ के साथ सांकेतिक (कृत्रिम, किसी के द्वारा बनाया गया, संकेत किया गया) 
बाच्य-वाचकभाव-सम्बन्ध सादुश्यसूलक माने जाने में कोई बाधा प्रतीत नहीं 
होती । 

यह कथन इसलिए अयुक्त है कि शब्द-अर्थ का परस्पर सादुश्यमुलक सांके- 
तिक सम्बन्ध मानने पर, झाला-माला, सकल-शकल, सकृत्‌-शकृत आदि सदृश- 
पदों में व्यामोह (श्रम) से वाञ्छनीय अर्थ का बोध कराना ही नष्ट हो जायगा । 

मो पद के अपश्रंश रूप 'गावी' आदि पदों से गाय प्राणी का यथार्थ बोध इन 
पदों की सादृश्यमूलकता पर आधारित नहीं है, प्रत्युत वक्ता “गो पद के स्थान पर 
'ोवी' पद का प्रयोग करना अभिवांछित मानता है, तथा श्रोता व बोद्धा उसे 
उसी प्रकार समझता है। अनित्य शब्द मानने पर शब्द-अथ के कृत्रिम (सांकेतिक) 
सम्बन्ध तथा व्यवहार दोनों कार्यो का--उच्चारणरूप एकमात्र प्रयत्न से 
किये जाने का कथन अन्याय्य होगा । फलतः शब्द तथा शब्दार्थ-सम्बन्ध को नित्य 
माने जाने पर “ही” शब्दोच्चारण अन्य व्यक्ति को अर्थ-बोध कराये जाने में 
१. सूत्र में 'तु' पद का अथे कुतृहलवृत्ति में 'अवधारण' किया है (यु० मी०) । 

वस्तुतः 'तु' पद का यह तात्पर्य सम्भव है। गत सूत्रों से नित्य पक्ष में ग्यारह 
आक्षेपों का समाधान कर सूत्रकार अब शब्दनित्यत्व-पक्ष में स्वतन्त्र हेतु 
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सफल हो सकता है ॥ १८॥ 

सूत्रकार ने शब्दनित्यत्व में दुसरा हेतु प्रस्तुत किया-- 

सर्वत्र योगपद्यात्‌ ॥१६॥ 

[सवंत्र] सब गायों में (गो पद का उच्चारण किये जाने पर) [ यौगपद्यात्‌ | 
युगपत्‌--एक-साथ (गोमात्र का) ज्ञान हो जाने से । 

किसी पद से उसके अर्थं का बोध होने के अनेक कारण होते हैं।' उनमें 
साधारण जन के बोघ के लिए सर्वसुलभ साधन वृद्धव्यवहार है । बड़ों के परस्पर 
वार्तालाप के अनुसार सक्रिय व्यवहार के द्वारा,समीप बँठा या खेलता हुआ बालक 
बड़ों के द्वारा उच्चरित पदों के अर्थो को जान लेता है। “गाय लाओ' कहने पर 
लाये हुए प्राणी को 'यह गाय है! तथा “मेंस लाओ' अथवा “घोड़ा लाओ” कहने पर 
लाये हुए प्राणी को 'यह मेंस है' अथवा 'यह घोड़ा है' इस प्रकार शब्द और अर्थ 
के नियत वाच्य-वाचक-सम्बन्ध को अनेक बार के व्यवहार से बालक जान लेता 


|] 

१ इसमें रहस्य यह है---'गाय लाओ” कहनेवाले वक्ता का तात्पर्यं 'गो' पद से 
गायमात्र का निर्देश करना नहीं है। यह भी नहीं है कि चाहे जिस गाय को ले 
आओ । यह निर्देश उस समय एक विशिष्ट गाय के लिए किया जाता है। परन्तु 
यहाँ भी 'गो' पद, समस्त गो-जातिरूप अपने अर्थ की अभिव्यक्ति को खो नहीं 
देता। यही कारण है--दो-चार बार उक्त वृद्ध-व्यवहार को देखने के अनन्तर 
बालक को फिर कभी यह बताने की आवश्यकता नहीं होती कि गोपद-बोध्य यह 
गाय है, घोड़ा नहीं है । वह बिना किसी के बताये संसार-भर की समस्त गायों को 
पहचानता है, और यह भी जानता है-इसका वाचक पद 'गो' है । इससे स्पष्ट 
है--'गो' पद व्यक्तिविशेष प्राणी को कहने के साथ 'समस्त जाति' रूप अर्थ को 
अभिव्यक्त करता है। 


प्रस्तुत करना चाहता है। प्रसंग के प्रारम्भ में उक्त पद का प्रयोग शब्द की 
नित्यता के निश्चय का संकेत करता है। भाष्यकार (शबर स्वामी) ने प्रथम 
आक्षेप के समाधान में सूचित किया है--यदि शब्द की नित्यता सुपुष्ट प्रमाणों 
से निश्चित की जाती है, तो आक्षेपो के ये सब समाधान युक्तियुक्त होंगे, 
उसी का यह अवसर है। इस भावना से उक्त पद का तात्पर्य 'अवधारण' 
साधार है। सूत्र के 'स्यात्‌' क्रियापद को वतंमानार्थक समझना चाहिए। 
१. आचार्यों ने शक्तिग्रह (अमुक वाचक पद का अमुक अर्थ वाच्य है, इस) के 
ये कारण बताये हैं-- 
झक्तिग्रहं व्याकरणोपमान कोशाप्तवाक्याद्‌ व्यवहारतश्च । 
वाक्यस्य शेषाद्‌ विवृतेवंदन्ति सान्निघ्यतः सिद्धपदस्य वृद्धाः ॥ 


अंथ प्रथमाघ्यायै प्रथम पारदः vy 


यदि शन्द-अर्थे के इस सम्बन्ध को किसी व्यक्ति द्वारा किया गया कृत्रिम- 
सांकेतिक माना जाता है, तो वह संकेत अंगुलिनिदेशपुवंक किसी विशेष गोपिण्ड 
व्यक्ति के प्रति ही किया जा सकता है; जातिमात्र के प्रति ऐसा निर्देश सम्भव न 
होगा, अतः शब्द-अर्थ का यह सम्बन्ध नित्य-नैसगिक है, यही मानना न्याय्य है। 

इस प्रसंग में यह भी घ्यान रखना चाहिए--यदि शब्द को अनित्य माना 
जाता है, तो संकेतकर्त्ता ने जिस पद का जिस अर्थ के साथ सम्बन्ध का संकेत 
किया, वह पद उच्चारण के अनन्तर नष्ट हो गया। तब सम्बन्ध का रहना मी 
सम्भव नहीं, वह भी नष्ट हो गया । तब प्रत्येक बार “गो' पद के उच्चारण के साथ 
सम्बन्ध-संकेत किये जाने की आवश्यकता होगी, क्योंकि प्रत्येक उच्चारण पर पद 
सर्वथा नवीन होता है, जिसका अर्थ के साथ सम्बन्ध-संकेत कभी नहीं किया गया । 
इस रूप में लोक-व्यवहार ही नष्ट हो जायगा। इससे स्पष्ट हो जाता है, प्रत्येक 
बार में उच्चारण किया गया 'गो' पद एक ही है । 'स एवायं गकार:” अथवा 'तदे- 
चेदं गोपदम्‌' इस प्रकार की निर्बाध प्रत्यभिज्ञा वर्णो एवं पदों के विषय में सवं- 
विदित है। लोक में सर्वसाधारण द्वारा भी प्रायः ऐसा व्यवहार होता देखा जाता 
है । सर्वत्र एकसाथ देखा जाता हुआ यह व्यवहार शब्द की नित्यता का साधक 
है॥१६॥ 

शब्द की नित्यता में सूत्रकार ने तीसरा हेतु प्रस्तुत किया--- 


संख्याश्भावात्‌ ॥२०॥ 


[संख्याऽमावात्‌ ] संख्या के अभाव से (शब्द के साथ) । 

एक व्यक्ति अपने साथी को कहता है--- मैं प्रतिदिन प्रातः सौ बार गायत्री 
अन्त्र का जप करता हूँ । मन्त्र एक है, जो शब्दरूप है। सौ का सम्बन्ध 'जपना' 
क्रिया के साथ है, मन्त्र के साथ नहीं । मैंने आपको दस बार कहा है 'घर छोड़कर 
कहीं न जाओ' । यहाँ शब्द-समूह--वाक्य एक है; दस संख्या का सम्बन्ध 'कहता' 
क्रिया के साथ है। एक 'गो' शब्द को अनेक बार उच्चारण करने पर व्यवहार 
यही होता है कि गो शब्द अनेक बार कहा । यह व्यवहार नहीं होता है कि अनेक 
शो! शब्द कहे । इससे स्पष्ट होता है--शब्द स्थायी है, नित्य है । वही शब्द बार- 
बार उच्चरित होता रहता है । कोई भी शब्द अपने पूर्व-उच्चरित शब्द से भिन्न 
नहीं होता । साधारणजन भी यह जानते हैं, और व्यवहार मी ऐसा करते हैं, 
एक ही 'गो' शब्द बार-बार उच्चरित होता रहता है। 

शब्द की इस एकता को सादृश्यमूलक नहीं कहा जा सकता; क्योंकि प्रवक्ता 
व्यक्ति की जानकारी और व्यवहार में यह कभी नहीं देखा-सुना जाता कि प्रथम 
उच्चरित गो शब्द के सदृश यह गो शब्द उच्चारण किया जा रहा है; प्रत्युत 
जानकारी और व्यवहार यही रहता है कि यह वही गो शब्द है जिसको पहले 
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उच्चरित किया था । अत: शब्द की एकता को सादृश्यमूलक भन्ति नहीं कहा जा 
सकता । वस्तुओं के भेद का प्रथम स्पष्ट ज्ञान होने पर ही आन्ति हुआ करती है; 
परन्तु एक गो शब्द अन्य गो शब्द से भिन्न है, इसमें प्रत्यक्ष आदि कोई प्रमाण 
नहीं है। 

एक बार गो शब्द का उच्चारण करने के अनन्तर जब कालान्तर में दुबारा 
उस पद का उच्चारण किया जाता है, तब स्पष्ट ही दोनों उच्चारणों के अन्तराल- 
काल तथा पूर्व और पश्चात्‌ शब्द अनुपलब्ध रहता है। इस अनुपलब्धि का कारण, 
शब्द के अभाव को माना जाना असंगत होगा । कारणान्तरों से शब्द का स्थायी 
व नित्य होना सिद्ध है। स्थायी पदार्थ यदि एक समय किसी कारणवश उपलब्ध 
नहीं हो रहा, तो इतने मात्र से बह नष्ट हो गया, या उसका अभाव हो गया, ऐसा 
नहीं माना जा सकता। यदि कोई व्यक्ति अपने अन्य किसी मित्र से मिलने उसके 
घर जाता है, घर के पारिवारिक जन कारणवश कहीं बाहर गये हैं, वह उन्हें 
अनुपलब्ध पाता है। कुछ ही देर में वे वापस आ जाते हैं। तो क्या उनकी उस 
अनुपलब्धि से यह समझा जा सकता है कि वे नष्ट हो गये थे ? और अब नये 
उत्पन्न हुए हैं ? ऐसा कदापि नहीं समझा जा सकता । ठीक यही स्थिति शब्द के 
विषय में है। फलतः स्थायी एक शब्द का ही अनेक बार उच्चारण होता रहता 
है। शब्द के भिन्न न होने से शब्द में द्वित्वादि संख्या का अभाव है। एकत्व संख्या 
अखण्ड है, यह भेद की साधक न होकर बाधक है॥२०॥ 

शब्द के नित्यत्व में सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


अनपेक्षत्वात्‌ ॥२१॥ 


[अनपेक्षत्वात्‌] अपेक्षित--ज्ञान न होने से (शब्द के नाश का कारण) । 
शब्दनाश के कारण का ज्ञान न होने से शब्द नित्य है। 

यह एक व्यवस्था है- जो पदार्थ उत्पन्न होता है, कालान्तर में वह नष्ट हो 
जाता है। परन्तु जिस पदार्थं को उत्पन्न होते हुए हम नहीं देख पाते, अर्थात्‌ 
जिसकी उत्पत्ति को हमने नहीं देखा, ऐसे पदार्थ को देखकर उसके विनाश का 
निइचय हो जाता है। नये वस्त्र को देखकर नितान्त ग्रामीण व्यक्ति भी यह जानता 
है कि घागों के सीघे-आड़े संयोग से यह कपड़ा बना है। संयोग के विच्छिन्न हो 
जाने पर अथवा घागों के टूट जाने पर यह्‌ कपड़ा नष्ट हो जायगा; यद्यपि उस 
व्यक्ति ने उसे उत्पन्न होते नहीं देखा । परन्तु इसके विपरीत, शब्द के विषय में 
यह किसी ने नहीं जाना कि ये शब्द के उत्पत्ति-कारण हैं, और इनके विनाश से 
शब्द का विनाश हो जायगा, शब्दविनाश के कारण उपलब्ध न होने से शब्द नित्य 
है, यह निश्चय होता है ॥२१॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है-शब्द के उत्पत्ति-बिनाश के कारण उपलब्ध नहीं 
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हैं, यह कथन संदिग्ध प्रतीत होता है; क्योंकि आन्तरिक वायु उभरकर जब मुख 
के कण्ठ-्तालु आदि स्थानों में अभिषात (संयोगविशेष) करता है, तमी शब्द का 
उच्चारण होता है । इससे स्पष्ट है--वायु का संयोग, शब्द की उत्पत्ति का तथा 
उसका अभाव अर्थात्‌ वायु का विभाग, शब्द के विनाश का कारण है। आचार्य 
सू्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


प्रखयाऽभा्राच्च योगस्य ॥२२॥ 


[प्रख्याऽभावात्‌ ] विशेष ज्ञान के अभाव से [योगस्य] योग = संयोग के । 
शब्द की अभिव्यक्ति में वायुसंयोग-विषयक विशेष ज्ञान (प्रख्यः) के अभाव से 
यह जिज्ञासा उठी । 

गत सूत्र की व्याख्या में व्याख्याकारों के विवरण के अनुसार यह स्पष्ट होता 
है कि मत सूत्र में सूत्रकार ने--शब्द का कोई उपादाच कारण मानने की दशा 
भें--छाब्द-विनाश का कोई कारण उपलब्ध नहीं, ऐसा कहा हैँ । यह सर्वमान्य 
विचार है कि प्रत्येक कार्य वस्तु का कोई उपादान-कारण अवश्य रहता है, उसके 
नाश से कार्यवस्तु का नाश हो जाता है। इसी को अन्य तन्त्र के अनुसार जन्य 
वस्तु के समवायि-असमवायि-निममित्तकारण के रूप में कहा जा सकता है। गत 
सुत्र में सूत्रकार ने शब्द के उत्पत्ति-विनाश के समवायि-असमवायि कारणों की 
अनुपलब्धि का निर्देश किया है! तात्पयं है, शब्द का न कोई समवायि कारण है, 
ने असमवायि कारण । इसलिए समवायि-असमवायि कारण के नाश से शब्द के 
नाश का प्रश्‍न ही नहीं उठता। इसी भावना से गत सूत्र में शब्दविनाश के कारण 
की अनुपलब्धि का निर्देश किया है। शब्द की अभिव्यक्ति में वायुसंयोग का योग- 
दान समवायि-असमवायि-कारणता के अन्तर्गत नहीं आता । शब्द के प्रति संयोग- 
साचिव्य की वास्तविकता को न समभकर जिज्ञासा की गई है, यह प्रस्तुत सूत्र से 
स्पष्ट किया है । 

जिज्ञासु ने वायु एवं बायु-संयोग-विभाग को शब्द की अभिव्यक्ति में उपादान 
अथवा समवायि-असमवायि कारण समझकर जिज्ञासा की। उसी के अनुसार 
शिक्षाकार आचार्यो का प्रमाण उपस्थित किया--“बायुरापद्यते शब्दताम्‌” वायु 
१. शाबरभाष्य व अन्य व्याख्याओं में यह वाक्य उद्धत है । मूल-स्थान का निर्देश 

नहीं दिया गया । पण्डित युधिष्ठिर मीमांसक ने वेदिक साहित्य से इसी 
आशय के अनेक सन्दर्भो का संकलन इस सन्दर्म की टिप्पणी में किया है। 
ये शाबर-भाष्य हिंन्दीरूपान्तर-सहित के पृष्ठ ७७ पर द्रष्टव्य हैँ । प्राचीन 
आचायोँ के इन सन्दा का तात्पयं--शब्द की अभिव्यक्ति के प्रति वायु 
की निमित्तता प्रकट करना है। न ये सन्द पूर्वपक्ष के हैं, न इनका अभि- 
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शब्दमाव को प्राप्त हो जाता है। इससे प्रतीत होता है---शब्द वायु का परिणाम 
अथवा विकार है । 

आचाय॑ सूत्रकार ने कहा--शब्द की अभिव्यक्ति के प्रति वायु एवं वायु- 
संयोग के योगदान की विशेष जानकारी की ओर ध्यान नहीं दिया । शब्द की अभि- 
व्यक्ति में वायु एवं वायुसंयोग निमित्तकारण मात्र हैं, उपादान अथवा समवायि- 
असमवायि कारण नहीं । यदि ऐसा होता, तो झब्द वायु-अवयवों का संघटनमात्र 
(सन्निवेश विशेष) होता। परन्तु शब्द का ऐसा स्वरूप जाना नहीं जाता। कारण 
यह है--वायु का ग्रहण त्वक्‌ (स्पशंक) इन्द्रिय से होता है; यदि शब्द बायवीय 
होता, तो उसका ग्रहण त्वक्‌ इन्द्रिय से होना चाहिए था । इसके विपरीत शब्द का 
ग्रहण श्रोत्र इन्द्रिय से होता है, जो नहीं होना चाहिए था । वायु का ग्रहण श्रोत्र 
इन्द्रिय से नहीं हो सकता । इससे स्पष्ट होता है-शब्द वायु का विकार या परिणाम 
नहीं है। उसकी अभिव्यक्ति के प्रति वायु-निर्मित्तता की उपेक्षा नहीं की जा 
सकती । 

इस सूत्र के कतिपय पाठभेद उपलब्ध हैं। रामेश्वर सूरि विरचित सुबोधिनी 
नामक व्याख्या में 'प्रख्याभावाच्च योग्यस्य" सूत्रपाठ है । “योग्य पद का तात्पर्य है- 
श्रोत्र इन्द्रिय द्वारा होनेवाले प्रत्यक्ष का विषय । शब्द का श्रोत्र इन्द्रिय द्वारा 
ग्रहण किया जाता हैँ। यदि शब्द को वायु का विकार माना जाता है, तो श्रोत्र 
इन्द्रिय से उसका ग्रहण न होगा । अतः शब्द वायु-विकार नहीं है । 

कुतूहलवृत्ति में सूत्रपाठ है--्रक्षाभावाच्च संयोगस्य”; अथं किया है-- 
यदि शब्द वायुविकार हो, तो वायु-अवयवों का संयोग शब्द में दीखना चाहिए; 
जैसे तन्तुओं के विकार-पट (वस्त्र) में तन्तुओं का संयोग देखा जाता है । परन्तु 
वहाँ संयोग के (संयोगस्य) न देखे जाने से (प्ेक्षाभावात्‌) शब्द वायु का विकार 
नहीं हैं। 

फलतः गत सूत्र में सूत्रकार का यह निर्देश कि शब्द के विनाश-कारण की 
अनुपलब्धि होने से शब्द नित्य है--सर्वथा यथार्थ है। कार्ये का विनाश स्वेदा 
समवायि-असमवायि कारण के विनाश से होता है, जो शब्द में सम्भव नहीं; अतः 
शाब्द नित्य हैं॥२२॥ 

शब्द के नित्य होने में सूत्रकार ने प्रमाण का संकेत किया-- 
प्राय शब्द को वायु का विकार या परिणाम बताना है । बे सन्दर्भ इस प्रकार 
हँ “बायु; रवात्‌ । शन्दस्तत्‌ (वाज० प्राति० १।६, ७) ऋक्‌ प्रातिशाख्य 
(१३।१), तैत्तिरीय प्रातिशाख्य (२२), भतुँहरि का वाक्यपदीय ब्रह्म- 
काण्ड में-'वायोरणूनां ज्ञानस्य शब्दत्वापत्तिरिष्यते” (कारिका १०७), 
“स्थानेष्वभिहतो वायु: शब्दत्वं प्रतिपद्चते' (कारिका १०८) । 
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लिङ्गदशनाच्च ॥२३॥ 

[लिङ्गदशनात्‌ | लिङ्ग (प्रमाण) के देखे जाने से [च] भी (शब्द नित्य है, 
यह समझता चाहिए) । 

ऋग्वेद [ ८।७५।६] में पाठ है--“वार्चा विरूप नित्यया'; ऋचा के इस अंश 
में शब्दरूप वाक्‌ (वाणी) को नित्य कहा है । इस सूक्त का ऋषि विरूप है। देवता 
अग्नि है । सूक्त का मुख्य प्रतिपाद्य विषय अग्नि का स्तवन अथवा बर्णन करना 
है। परन्तु प्रसंगवश वाणी == शब्द की नित्यता भी इससे सूचित हो जाती है। 
“लिङ्ग पद का तात्पर्य है-- छिपे अर्थ को प्रसंगत: प्रकट करना--लीनमर्थ गमयति 
बोषयति इति लिङ्गम्‌’ । अग्नि-वर्णनपरक ऋगृवाक्य प्रसंगतः वाक्‌ = उच्चारण- 
रूप शब्द की नित्यता का भी कथन करता है। अतः शब्द को नित्य मानना पूर्णतया 
प्रामाणिक है ॥२३॥ {इति शब्दनित्यताधिकरणम्‌-- ६) 

अथ वेदस्यार्थप्रत्यायकत्वम्‌-अधिक रणम्‌ -७ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--शब्द तथा शब्द-अथे के सम्बन्ध को नित्य मानने 
पर भी विधिवाक्य (चोदना) को घमं में प्रमाण माना जाना युक्त नहीं; क्योंकि 
पद और वाक्य परस्पर भिन्न होते हैं । पद ही वाक्य नहीं होता। फलतः एक 
पदमात्र के अथंज्ञान से वाक्यार्थज्ञान नहीं होता । तब शाब्द व शब्दार्थ-सम्बन्ध का 
का नित्य होना, विधिवाक्य से घमंज्ञान की प्रामाणिकता को सिद्ध करना अशक्य 
होगा । आचार्य सूत्रकार ने दिष्य-जिज्ञासा को सूत्रित किया-- 


उत्पत्तो बाऽबचनाः स्युरथंस्यातन्निमित्तत्वात्‌ 0२४७ 


[उत्पत्तौ] झन्द व शन्दार्थ-सम्बन्ध के औत्पत्तिक- नित्य माने जाने पर 
[वा] मी [अवचनाः] न कहनेवाले [स्युः ] होते हैं (चोदना: --विधिवाक्यसमूह, 
धर्मज्ञान के) [अर्थस्य] अथे---वाक्यार्थ के [ अ-तन्निमित्तत्वात्‌ ] पदार्थेनिमित्तक 
न होने से । 

पदार्थञ्ञान से वाक्यार्थज्ञान भिन्त है तथा पदार्थ, वाक्यार्थे का निमित्त नहीं 
होता; इसलिए पदार्थज्ञान होने पर भी चोदनारूप विधिवाक्य, धर्म की जानकारी 
देने में असमर्थ होंगे । 

'अग्लिहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गकामः यह विधिवाक्य है। इसका अर्थं है-- 
«स्वर्ग की कामना करनेवाला अग्निहोत्र होम करे'। विधिवाक्य का यह इतना 
अर्थ वाक्य के किसी एक पद--अग्निहोत्र, जुहुयात्‌ या स्वर्गेकोम--से अभिव्यक्त 
नहीं होता । इनके अतिरिक्त इस वाक्य में अन्य कोई चौथा पद या निमित्त नहीं 
है, जो वाक्याथ को प्रकाशित कर सके । यह विधिवाक्यरूप पदसमुदाय लोक में 
प्रयुक्त नहीं, जिससे वृद्धव्यवहार आदि द्वारा वावयार्थ-बोध हो सके । यद्यपि 


५० मीमांसा-दर्शन 


अग्निहोत्र आदि पदों का पृथक्‌ व्यवहार लोक में होता है। इसलिए समुदाय 
(चोदना वाक्य) का अर्थ किसी व्यक्ति द्वारा संकेतित माना जा सकता है, जो 
अनित्य है, एवं भ्रम आदि से ग्रस्त भी हो सकता है । 

इसके अतिरिक्त केवल पद (गो, अश्व आदि) सामान्य अर्थ में प्रवृत्त होता 
है, तथा वाक्य (गामानय, अश्वं नय इत्यादि) की विशेष अर्थ में प्रवृत्ति देखी 
जाती है। इससे पद और वाक्य की परस्पर भिन्नता स्पष्ट होती है । फलतः 
पदार्थ वाक्यार्थ का बोध नहीं करा सकता; क्योंकि इनका परस्पर कोई सम्बन्ध 
नहीं है। यदि बिना ही सम्बन्ध के बोध कराना स्वीकार किया जाए, तब तो 
किसी एक पद का अर्थ जान लेने पर सबका बोध हो जाना चाहिए । परन्तु ऐसा 
सम्भव नहीं। अतः पदार्थ से सवंथा भिन्न है वाक्याथं, यह निश्चित समझना 
चाहिए। इसीलिए वाक्यार्थ को पदार्थ उत्पन्न हुआ नहीं कहा जा सकता। तब 
अगत्या वाक्यार्थ को कृत्रिम अर्थात्‌ पुरुषविशेष द्वारा संकेतित माना जा सकता 
है। लोक में सभी पदसमुदाय पुरुषकृत देखे जाते हैं। 'अरिनहोत्रं जुहुयात्‌ स्वगं- 
कामः' इत्यादि विधिवाक्र्य भी सब पदसमुदाय हैं। अतः इन वेदिक वाक्यो को भी 
पुरुषकृत माना जाना उपयुक्त होगा । 

रामेश्वर सूरि विरचित 'सुबोधिनी' व्याख्या में सूत्र के 'अवचना:” पद के 
स्थान पर “रचना? पाठ है । उसके अनुसार सूत्रार्थे होगा--[ उत्पत्तौ] पदार्थज्ञान 
उत्पन्न हो जाने पर, वाक्य--वाग्यार्थ के सम्बन्ध [रचनाः] पुरुष द्वारा कल्पित 
[स्युः] होवें, अर्थात्‌ हो सकते हैं, या माने जा सकते हैं। क्योंकि [ अर्थस्य ] अर्थ 
का, वाक्यार्थज्ञान का [अ-तन्निमित्तत्वात्‌ ] पदार्थज्ञान से भिन्न कोई अन्य 
निमित्त हो सकता है। पद और वाक्य परस्पर सर्वथा भिन्न हैं । किसी अर्थ का 
बोध कराने में पद का अर्थ के साथ जो शर्क्तिसम्बन्ध है, वही शक्तिसम्बन्ध-- 
वाक्यार्थ का बोध कराने में--वाक्य का अर्थ के साथ नहीं है, वह पुरुषकल्पित 
अन्य क्कत्रिम सम्बन्ध ही माना जा सकता है । ऐसा विधिवाक्य धमे में प्रमाण माना 
जाना उपयुक्त न होगा ॥१४॥ 

आचार्य सूत्रकार ने उक्त जिज्ञासा का समाधान किया-- 


तद्भूतानां क्रियार्थेन समाम्नायोऽर्थस्य तन्निमित्तत्वात्‌ ॥२५॥ 


[तद्भूतानाम्‌ | उन-उन निश्चित अर्थो को अभिव्यक्त करने में समर्थ पदों 
का [क्रियार्थन ] क्रिया-वाचक पद के साथ [समाम्नायः] पाठ--संगत उच्चारण 
देखा जाता है। (अतः क्रियानाचक पद के साथ पद-समुदायरूप वाक्य के अर्थ 
का बोध होता है; क्योंकि) [अर्थस्य] वाक्यार्थं के | तन्निमित्तत्वात्‌ ] पदार्थ- 
ज्ञान निमित्तक हाने से । 

पूर्वसूत्रोक्त यह विचार निराधार है कि पदार्थ का वाक्याथ के साथ कोई 


अथ प्रथमाध्याये प्रथम पाद: ५१ 


सम्बन्ध नहीं है । पदबोधित अर्थ की उपेक्षा करके वाक्य पृथक्‌ रूप से किसी अन्य 
अर्थ का बोध कराता है, ऐसा समझता नितान्त असंगत है। पदार्थ को छोड़कर 
वाक्य किसी अन्य अर्थ का बोध कराये, इसमें कोई प्रमाण नहीं है। वाक्य में 
क्रियावाचक पद का होना आवश्यक है । पदसमुदायी वाक्य में किसी निश्चित 
अर्थे का बोध कराने की शक्ति प्रत्येक पद में निहित रहती है। उससे अतिरिक्त 
कोई अन्य अर्थनोघक शन्नित वाक्य में निहित हो, ऐसा नहीं है। पदार्थेज्ञान ही 
वाक्यार्थज्ञान में कारण हैँ । वाक्यगत पदों के अर्थो को जबतक नहीं जाना जाता, 
तबतक वावयार्थ का ज्ञान नहीं होता। पदार्थन्ञान होने पर ही वाक्य का अर्थ 
जाना जा सकता है । इससे स्पष्ट है, क्रियावाचक पद से युक्त वैदिक पदसमुदाय से 
ही अपुवंसंज्ञक धमे का बोध कराया जाना सम्भव है। 'अम्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वगं- 
कामः' यहाँ पर--अग्निहोत्रसंज्ञक होम के अनुष्ठान द्वारा स्वर्गप्राप्ति की भावना 
करे--यह्‌ वाक्यार्थज्ञान पदार्थज्ञान के बिना सम्भव नहीं । पद द्वारा उपस्थित अर्थों 
की स्पष्ट अभिव्यक्ति के लिए पदसमुदायी वाक्य के पदों में परस्पर आकांक्षा", 
योग्यता, सन्निधि (आसत्ति), तात्पर्यं आदि सहयोगी निमित्तों की उपस्थिति का 
ध्यान रखना आवश्यक है । यह स्थिति वाक्यार्थ-शुद्धि की नियामक है॥२५॥ 

शिष्य जिज्ञासा क ता है, लोक में पदार्थज्ञान से वाक्यार्थज्ञान--वृद्धव्यवहार 
आदि द्वारा--होना सम्भव है। पर वैदिक वाक्य में यह कंसे होगा ? आचार्य सूत्र- 
कार ने समाधान किया-- 


लोके सन्नियमात्‌ प्रयोगसम्निकर्षः स्यात्‌ ॥२६॥ 


[लोके] लौकिक वाक्य में [सन्नियमात्‌] प्रमाणान्तर से गृहीत अर्थ की 
व्यवस्था से | प्रयोगसन्निकषंः ] वाक्य के प्रयोगकार पुरुष के साथ सम्बन्ध [स्यात्‌] 
होता हैं । 

लौकिक वाक्यों में--्रत्यक्ष आदि प्रमाणों के द्वारा--पद-पदार्थ काज्ञान हो 
जाता है, तब आकांक्षा आदि के अनुसार पुरुष द्वारा पदसमुदायरूप में अथंबोध 
के लिए उनका प्रयोग किया जाता है। इससे लौकिक वाक्यों में पुरुष का सम्बन्ध 
स्पष्ट है। परन्तु वैदिक स्वर्गे आदि अर्थों में प्रत्यक्षादि प्रमाणों की प्रवृत्ति न होने 


१. आकांक्षा --एक पद के उच्चरित होने पर अभिमतपूर्ण अर्थ की अभिव्यक्ति 
के लिए पदान्तर की अपेक्षा । 
योग्यता--उच्चरित पद में अभिमत अर्थ के बोघ कराने का साम्यं । 
आसत्ति--पदों का अनुक्रममूलक सामीप्य। 
तात्पर्य--प्रसंग के अनुरूप वक्ता के अभिप्राय को जाँचना । 
वाक्यार्थ के बोध में थे सब सहयोगी साधन हैं । 


प्रे सौमांसा-वर्शन 


से अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गकामः” इत्यादि विधिवाक्य-रचना में पुरुष का सम्पर्क 
न होने से यह पदसमुदाय पौरुषेय नहीं । अपौरुषेय होने के कारण शब्द व शब्दार्थ- 
सम्बन्ध के नित्य होने से अतीन्द्रिय अर्थ का बोध कराने में वैदिक वाक्य का 
सामर्थ्यं है । 

रामेदवर सूरि बिरचित सुबोधिनी वृत्ति में सूत्रार्थं इस प्रकार किया है--- 
लौकिक शब्द में प्रत्यक्षादिगृहीत पदार्थ-ज्ञानपूर्वक वाक्यप्रयोग से वाक्याथंज्ञान 
हो जाता है। वेद में भी गुरुपरम्परा द्वारा पदार्थज्ञानपूर्वक वाक्य का प्रयोग 
वाक्यार्थ का बोघ कराने में समर्य होता है। अतः पदसमुदायरूप वैदिक वाक्य 
द्वारा अतीन्द्रिय अर्थं का बोध कराना उपपन्न है ॥२६॥ (इति वेदस्याथंप्रत्याय- 
कत्वाधिकरणम्‌--७} 

अथ वेदापौरुषेयत्वाधिक रणम्‌ ८ 

शिष्य जिज्ञासा करता है, वेद अपौरुषेय हैं, यह कंसे जाना जाय ? जबकि 
पुरुष-सम्बन्ध से वेदों के नाम उपलब्ध हैं । आचार्य सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा को 
सूत्रित किया-- 


वेदाँश्चैके सन्तिकर्ष पुरुषाख्याः ॥२७॥ 


[विदान्‌] वेदों को [च] और [एके] कतिपय जन [सन्तिकर्षम्‌ | समीप 
समय की रचना कहते हैं, क्योंकि वे [पुरुषाख्याः] पुरुषविशेषों के नाम से जाने 
जाते हैं। 

बेद व वैदिक संहिताओं के नाम विभिन्न पुरुषों के नाम के साथ सम्बद्ध 
हैं--क्ञाकल, वाजसनेयि, कौथुम, आथवेण, काठक, मैत्रायणी, तैत्तिरीय, कालापक, 
मौद्गल (मौदक), पेप्पलादक आदि । ये पुरुषविशेष उन संहिताओं के रचयिता 
प्रतीत होते हैं, जिनका प्रादुर्भाव समीपकाल में सम्भव है । वेदों के साथ उनके नाम 
का जुड़ा होना, उनकी रचना माने बिना, अन्य कारण से नहीं हो सकता । विधि- 
वाक्य उसी वाङ्मय के अन्तगंत होने से पौरुषेय हैं। अले ही उसके कर्ता का आज 
स्मरण न रहा हो, पर इतने से विधिवाक्य को अपौरुषेय नहीं कहा जा सकता । 
इसीलिए जतीन्द्रिय धर्म की जानकारी सें विधिवाक्य को निरपेक्ष प्रमाण कहना 
संगत न होगा ॥२७॥ 

उक्त कथन के अतिरिक्त यह भी है-- 


अनित्यदर्शनाच्च ॥२८॥ 


[मनित्यदशेनात्‌] अनित्य (=जन्म-्मरणधर्मा) पुरुषों का उल्लेख देखे 
जाने से [च] भी (वेद में; वेद पुरुषकृत है) । 
बेद में जन्म-मरणधर्मा पुरुषों का उल्लेख पाया जाता है। तैत्तिरीय संहिता 


अथ प्रथमाध्याये प्रथम पादः भरे 


[५११०] में उल्लेख है-- ववर: प्रावाहणिरकामयत” प्रवाहण के पुत्र बवर ने 
कामना की। इसी प्रकार अन्यत्र [७।२।२] पाठ है--कुसुरुविन्द्र औद्दलकिर- 
कामयत' उद्दालक के पुत्र कुसुरुविन्द्र ने कामना की । इससे ज्ञात होता है--इस 
संहिताग्रस्थ की रचना, प्रवाहण तथा उद्दालक के पुत्रों के जन्म से पहले नहीं हुई | 

ऋग्वेद के प्रत्येक सूक्त के प्रारम्भ में सूत्र से सम्बद्ध ऋषि का नाम निदिष्ट 
रहता है। कतिपय आचार्यों का कहना है कि ये ऋषि वेद-मन्त्रार्थ के द्रष्टा हैं, 
उनकी स्मृति के लिए नाम निर्देश रहता है। अन्य आचार्यो का कहना है, ये ऋषि 

मन्त्रों के रचयिता हैं । दोनों अवस्थाओं में इनका मानवशरीरधारी होना निश्चित 

है | इनमें से लगभग दो-तिहाई ऋषियों के नामों का निर्देश ऋचाओं में उपलब्ध 
होता है। यह इस तथ्य को प्रमाणित करता है कि इन व्यक्तियों के प्रादुर्माव के 
अनन्तर ऋचाओं की रचना हुई । ऐसे पुरुषों से प्रोक्त होने के कारण विधिवाक्यों 
का निर्शान्त प्रामाणिक होना संगत नहीं कहा जा सकता ॥२८॥ 

आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 

उक्तं तु शब्दपूर्वत्वम्‌ ॥२९६॥ 

[उक्तम्‌] कह दिया [तु] तो [बब्दपूर्वत्वम्‌ ] शब्द के विषय में नित्य 
होना । (शब्द नित्य है, यह प्रथम कह तो दिया है ।) 

सूत्र में 'तु' पद जिज्ञासारूप पूर्वेपक्ष की निवृत्ति तथा सिद्धान्तपक्ष के कथन 
का द्योतक है। उक्त जिज्ञासा में वैदिक साहित्य के कतिपय पदों के प्रयोग के 
आधार पर वेद का अनित्यत्व सिद्ध करने का प्रयास किया गया। सूत्रकार का 
कहना है--अध्ययनाध्यापन में प्रयुक्त वेद शब्दमय है। शब्द की नित्यता प्रथम 
प्रमाणपूर्वेक सिद्ध कर दी गई है । तब शब्दमय वेद को अनित्य तथा पुरुषकृति 
कहना संगत नहीं” ॥२९॥ 


१. शबर स्वामी ने इस सूत्र का अर्थ किया--| उक्तम्‌ | कह दी है हमने [शब्द 
पूर्वत्वम्‌ ]अध्येताओं की शब्दपूर्वेता । तात्पर्यं है--जैसे अध्येता आजकल गुरु 
से वेद का अध्ययन करते हैं, इसी प्रकार प्रत्येक काल के वतंमान पुरुषों ने 
अपने से पूर्ववर्ती गुरुओ से बेद पढ़ा। इस प्रकार यह वेदाध्ययन-परम्परा 
अनादि होने से वेद का प्रथम वक्ता न होने के कारण वेद नित्य है। 

इस व्याख्या में भाष्यकार द्वारा 'अस्मामिः' पद का प्रयोग होने से 
यह असामंजस्य प्रकट होता है-सूत्रकार और भाष्यकार किसी ने पहले 
यह कहीं नहीं कहा कि अध्येताओं का वेदाध्ययन गुर्वध्ययनपूर्वंक है। 
परन्तु सूत्रकार और भाष्यकार दोनों ने यह कहां है--शब्द और शब्द-अर्थे 
का सम्बन्ध अनादि काल से गुरुपरम्परा द्वारा जाना जाता रहा है । वस्तुत: 
यह सब वेदाध्ययन का ही अंश है । अतः भाष्यकार द्वारा किये गये सूत्रार्थ 
में कोई असामंजस्य नहीं समभना चाहिए । 
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शिष्य जिज्ञासा करता है--यदि ऐसा है, तो वेद में अनित्य पुरुषों का उल्लेख 
कैसे है ? सूत्रकार ने समाधान किया-- 


आखया प्रवचनात्‌ ॥३०॥ 


[आस्या ] काठक आदि नाम [प्रवचनात्‌ ] प्रवचन से हैं। 

प्रवचन पद में 'प्र' उपसगे का अथं -- प्रकृष्ट’ है, अर्थात्‌ विशेष, जो कायं 
अन्य किसी के द्वारा उस रूप में न किया जाथे । 'वचन पद का अथे--कथन अथवा 
अध्यापन है। जिस व्यक्ति ने किसी एकमात्र शाखा का विशेष रूप से अध्यापन 
कराया, वह शाखा उस प्रवक्ता के नाम से व्यवहृत होने लगी । अतः वेदिक वाङ्मय 
की विभिन्न शाखाओं के साथ जो विशेष व्यक्तियों के नाम जुड़े हैं: वे केवल उन 
व्यक्तियों के द्वारा शाखा का प्रवचन (विशेष अध्यापन) के कारण हैं, उनके कर्ता 
या रचयिता होने के कारण नहीं । सम्भव है, उन-उन शाखाओं का अनन्य साधारण 
प्रवचन कठ, कलाप आदि व्यक्तियों के द्वारा किया गया हो। कहा जाता है 
वैशम्पायन (कृष्ण यजुर्वेदीय) सब शाखाओं का अध्यापन कराता था; कठ केवल 
एक शाखा का अध्यापक था, वह अन्य किसी शाखा का अध्यापन नहीं कराता था। 
इसी प्रकार कलाप आदि एक-एक शाखा के अध्यापक रहे । उस शाखा के साथ 
उनका नाम जुड़ गया। कालान्तर में शिष्य-परम्परा द्वारा शाखागत विशिष्ट 
अनुष्ठानों के सहयोग से कष्णयजुः की चौरासी शाखा हो गई । ये व्यक्ति उन 
शाखाओं के रचयिता नहीं थे ॥३०॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--तब बवर व कुसुरविन्द आदि के नाम वैदिक 
वाङ्मय में क्यों हैं? वे तो शाखा-प्रवक्‍ता नहीं ? सूत्रकार ने समाधान किया-- 


परं तु श्रृतिसामान्यमात्रम्‌ ॥३१॥ 


[परम्‌] अन्य (अनित्यदशंन हेतु जो प्रस्तुत किया, वह) [तु] तीक नहीं, 
(क्योंकि ऐसे शब्द) [श्रुतिसामाच्यमात्रम्‌ ] सुनने में केवल समान प्रतीत होते हैं, 
(उनका अर्थ वस्तुतः और कुछ रहता है) । 

सूत्र में 'तु' पद का प्रयोग प्रायः सवंतर पूर्वपक्ष के निराकरण का द्योतक माना 
जाता है। निराकरण, किसी अर्थ का निषेध करना है। अतः 'ठु' पद का सीधा 
'निषेध' अथं करना उपयुक्त है । वेद के अनित्यत्व और पौरुषेयत्व-सिद्धि के लिए 
जो हेतु दिया गया, वह युक्त नहीं; क्योंकि 'प्रावाहणि' आदि पदों को अपत्यार्थेक 
मानकर बवर व प्रवाहण आदि को ऐतिहासिक व्यक्तिविशेष माना जाय, यह 
आवश्यक नहीं। “प्रावाइणि' आदि पद केवल सुनने--उच्चारण में अथवा लेखन 
आदि में अपत्यार्थक के समान प्रतीत होते हैं, पर वस्तुतः ये अपत्यार्थक न होकर 


१. हलायुघकृत 'मीमांसा शास्त्र सर्वस्व में २६-३० सूत्रों को एक माना है। 


अथ प्रथमाध्याये प्रथम पादः श्‌ 


अन्य अथं के वाचक हैं। घात्वर्थ के आधार पर तीब्रता से बहनेवाला वायु 
'प्रवाहण' है। उससे उत्पन्न होनेवाली ध्वनि का अनुकरणमात्र बवर या बर्बर 
आदि पद हैं । ऐसे उल्लेख ऐतिहासिक व्यक्तिपरक न होकर संसार में नित्य घटने- 
वाली प्राकृतिक क्रियाओं के विषय में समझने चाहिए । 

ऋग्वेद में ऋषि-नाम मूलतः किन्हीं विशेष व्यक्तियों के नहीं हैं। ये प्रतिपा 
विषय के अनुछूप प्रवक्ता के रूप में रचयिता द्वारा निबद्ध कल्पित नाम हैं। इस 
प्रकार मूलरूप में ये केवल कविनिवद्ध प्रववता हैं, न मन्त्रार्थ-द्रप्टा, न रचयिता । 
ये ऐसे नाम हैं, जैसे 'पञ्चतन्त्र' आदि में कवि ने प्रवक्ता के रूप में अनेक कल्पना- 
जन्य नाम जोड़े हुए हैं । अनन्तर-काल में जिन व्यक्तियों ने वेद के उन-उन बंधो 
पर मन्तार्थ के चिन्तन व दर्शन तथा अध्यापन एवं प्रचार-प्रसार आदि की भावना 
से कार्य किया, ने लोक-व्यबहार में उन-उन नामों से व्यवहृत होने लगे। वह 
परम्परा आज तक चालू है । इसलिए अपौरुषेय वेद का प्रामाण्य निर्वाध समझना 
चाहिए ॥३१॥ 

शिष्य शंका करता है --उक्त प्रसंगो के अतिरिक्त वैदिक वाङ्मय में अन्य 
अनेक ऐसे अटपटे व असम्भाब्य प्रसंग कहे जाते हैं, जैसे 'गावो बँ सत्रमासत' तथा 
'वायुर्वे क्षेपिष्ठा देवता' उनका क्या होगा? सूत्रकार ने समाधान किया-- 


कृते वा विनियोगः' स्यात्‌ कर्मणः सम्बन्धात्‌ ॥३२॥ 

[छते | कमे में-- [वा ]ठीक नहीं (शंका ) -- [विनियोगः ]विशेष नियोग-- 
अन्वय [स्थात्‌ ] होता है (उक्त प्रकार के वाक्यों का) [कमंण:] कर्म के साथ 
[सम्बन्धात्‌ | सम्बन्ध से। 

सूत्र में वा' पद शंका के निवारण का द्योतक है । मीमांसा-शास्त्र की चालू 
मान्यता के अनुसार अनुष्ठान के प्रवत्तंक केबल विधिवावय प्रमाण हैं, जैसे 
'अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गकामः? इत्यादि; जो विधिवाक्य नहीं हैं, जैसे 'वायुर्वे 
क्षेपिष्ठा देवता” इत्यादि तथा जो वाक्य असम्भाव्य अर्थ का निर्देश करते हैं, जैसे 
'गावो वे सत्रमासत” [ऐ० ब्रा० ४।१७, जै ० २।३७४] वायु तीब्रगामी देवता है; 
गायें सत्र में आसीन हुई, आसन पर बैठी । इस प्रकार के वाक्य विधिवाक्य न होते 
हुए तथा आपाततः अटपटे लगते हुए भी अप्रमाण नहीं हैं। ये सन्दर्भ विधिवाक्यों 
से प्रतिपादित अनुष्ठेय धर्म की स्तुति आदि करने के आघार पर 'अर्थवाद' कहे 
जाते हैं। ऐसे जितने प्रकार के अर्थवादी वाक्य हैं, वे सब विधिवावय-बोधित अर्थ 


१. रामेश्वर सूरि विरधित सुबोधिनी वृत्ति मै 'नियोगः' पाठ है; परन्तु अथं में 
कोई अन्तर नहीं । 


५६ मीमांसा-दर्शन 


की स्तुति आदि के द्वारा उनसे सम्बद्ध हैं; उन्हीं का वे अंश हैं। इसलिए विधि- 
वाक्यो के प्रामाण्य के समान उनका भी प्रामाण्य है" ॥३२॥ 


इति ओऔ जैमितोयमीमांसादर्शन-विय्योदय भाष्ये 
प्रथमाध्यायस्य प्रथमस्तकंपादः । 


१. शब्द के प्रामाण्य के लिए शब्द का नित्य होना इतना महत्त्व नहीं रखता । 
वस्तुतः शब्द का प्रामाण्य वकता के आप्त होने पर निर्भर है। इसी आधार 
पर लौकिक वाकय का प्रामाण्य निङ्चित होता है। शबरस्वामी कुमारिलभट्ट 
तथा अन्य अज्ञात पूर्वकालिक मीमांसाचायों के द्वारा 'कर्म' को सीगातीत 
प्रधानता दे देने के कारण कर्मफल एवं समस्त विशव के नियन्ता सर्वोच्च 
परमात्मतत्त्व को अनावश्यक ठहरा देने पर बेदादि शब्द के प्रामाण्य की 
समस्या सामने आई। तब आप्तोक्तता की उपेक्षा कर शब्द व दाब्दार्थ- 
सम्बन्ध की नित्यता को शब्द के प्रामाण्य का साधन मान लिया गया । अनन्त 
आकाश में अतीत-अनागत अनन्त शब्द भरे हैं; अथेबोध के लिए जो अपेक्षित 
होता हैं, कण्ठ-तालु आदि साधनों द्वारा उसे अभिव्यक्त कर लिया जाता है। 
शब्द व शाब्दार्थ-सम्बन्ध की यह अनादि परम्परा है; एवं भनादिकाल से ही 
यह जानकारी का क्रम गृरु-शिष्य-परम्परा द्वारा चालू है । यह संसार इसी 
रूप में चलता आ रहा है, आगे भी ऐसा ही चलेगा। न कभी सर्गरचना 
हुई, च कभी प्रलय होना है । मीमांसा का प्रचलित यह सिद्धान्त जैमिनि मुनि 
को अभिमत रहा हो, इसमें पूर्ण सन्देह है। प्रारम्मिक पंचम सूत्र में इस 
विषय के बादरायण-मत का निर्देश मान्यता के अनुकूल नहीं है। शब्द के 
प्रामाण्य का आधार उसकी नित्यता को मानने पर अनाप्तवाक्य भी प्रमाण 
होना चाहिए, जो शबर स्वामी व कुमारिल भट्ट आदि को भी स्वीकार नहीं 
है। अन्यथा, बौद्ध-आहँत आदि आगम को भी प्रमाण मानना होगा, जो 
उक्त आचार्यो को अभीष्ट नहीं । 


अथ प्रथमाध्याये द्वितीय: पाद: 


(अर्थवादप्रामाप्याधिकरणम्‌-१) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--गत पाद द्वारा धर्म में विधिवाक्य का प्रामाप्य 
सिद्ध किये जाने पर उन वाक्यों का धर्म में अप्रामाण्य प्राप्त होता है, जो प्रवृत्ति 
के बोधक न होकर सिद्ध वस्तु का कथन करते हैं, जैसे--“वायुर्े क्षेपिष्ठा देवता, 
सोऽरोदीत्‌ यदरोदीत्‌ तद्रुद्रस्म रुद्रत्वम्‌, देवा वै देवयजनमध्यवसाय दिशो न 
प्राजानन्‌” इत्यादि वाक्यों का प्रामाण्य खटाई में पड़ जाता है। क्योंकि, इनमें 
प्रवृत्ति का जनक कोई विध्यर्थक पद नहीं है। जिज्ञास्य को मनोगत कर सूत्रकार 
ने विस्तार के साथ जिज्ञासा-भावना को सूत्रित किया-- 


आम्नायस्य करियार्थत्वादानर्थक्यमतदर्थानां 
तस्मादनित्यमुच्यते ॥१॥ (३३) 


[आम्नायस्य ] आम्वाय- विद के | क्रियार्थत्वात्‌ | क्रिया-अनुष्ठान प्रयोजन- 
वाला होने से [आनर्थक्यम्‌ | निष्प्रयोजन हैं वे वेदवाक्य, जिनका | अतदर्थानाम्‌ ] 
प्रयोजन क्रिया--अनुष्ठान-रूप नहीं है । [तस्मात्‌ | इसलिए, ऐसा वाक्य 
[अनित्यम्‌ ] अनित्य (धमं की जानकारी में अप्रमाण) [उच्यते] कहा जाता 
है। 

आम्ताय अथवा वेद के जिन विधिवाक्यो के विषय में उल्लेख किया जा 
रहा है, प्रायः वे सब तैत्तिरीय आदि संहिताओं के तथा ब्राह्वाणग्रन्थो के वाक्य हैं, 
यह शास्त्र इन्हींका विवरण प्रस्तुत करता है। यह सब वाङमय ऋषिप्रोक्त है; 
परन्तु मीमांसाशास्त्र में इनका प्रामाण्य क्रियार्थक, अर्थात्‌ यज्ञादि अनुष्ठान का 
प्रवतँक होने के आधार पर माना गया है। जिज्ञासा का यही तात्पर्य है कि जो 
वाक्य विधि के बोधक नहीं हैं, वे अप्रमाण माने जायेंगे; जैसे उदाहरणरूप में 
कतिपय वाक्य ऊपर प्रस्तुत किये गए हैं। यदि इनका भी प्रामाण्य अभीष्ट हो, 
जो आवश्यक है, तो प्रामाण्य की कोई अन्य कसौटी बताई जानी चाहिए, जिसमें 
सब प्रकार के वाक्यों का समावेश हो जाय । वते मान मान्यता में क्रियार्थक वाक्यों 
के अतिरिक्त शेष वाक्यों का घमेज्ञान में अप्रामाण्य निश्चित है ॥१॥ 


प्र मीमांसा-दशन 


अक्रियार्थक वाक्यों के अप्रामाण्य में अन्य कारण है-- 


शास्त्रदुष्ट'बिरो आाच्च ॥२॥ (३४) 

[ शास्त्र-दृष्ट विरोधात्‌ ] शास्त्रविरोध से, दृष्टविरोध से [ च | और । शास्त्र 
विरोध और दुष्ठ-प्रत्यक्षविरोध से सिद्धार्थक (अक्रियार्थक) वाक्यों का धर्मज्ञान 
में अप्रामाण्य है। 

सूत्र के 'बिरोध' पद का सम्बन्ध 'शास्त्र' और 'दुष्ट' दोनों के साथ है। धर्म- 
ज्ञान के प्रति सिद्धार्थक वाक्य के अप्रामाण्य में दो अन्य हेतु हैं- शास्त्रविरोध 
तथा दृष्टविरोघ। 

१. शास्त्रविरोध--शास्त्र में कहा है--स्तेनं मनः, अनृतवादिनी वाक्‌’ 
[मैत्रा ० सं० ४५।२] । मौमांसाशास्त्र में यह व्यवस्था है--यदि किसी सिद्धार्थक 
वाकय का सम्बन्ध स्तुति आदि अर्थवाद रूप से किसी विधिवाक्य के साथ महीं 
है, तो उसके विधिवाक्य की कल्पना कर ली जाती है । "स्तेनं मनः, अनृतवादिनी 
वाक्‌' ऐसे ही वाक्य हैं । तब ये वाक्य लोकव्यवहार-सिद्ध अर्थ का अनुवादमा त्र 
होने से निष्फल हैं । इनकी सफलता--सार्थेकता के लिए शब्दविपर्यय से विधि की 
कल्पना इस प्रकार करनी होगी - स्तेयं कुर्यात्‌' अनृतं वदेत्‌ -- चोरी करे, झूठ 
बोले | इस कल्पित बिधि का प्रत्यक्ष (दुष्ट) विधि--सस्तेयं न कुर्यात्‌, अनृतं 
(असत्यं) न ब्रूयात्‌’ के साथ विरोध होता है। यह शास्त्र हारा साक्षात्‌ प्रति- 
प्रतिपादित विधि है; इसकी वाधा किये बिना कल्पित विधि का अस्तित्व सम्भव 
नहीं । विरोध स्पष्ट है। यदि विधि की कल्पना नहीं की जाती, तो उन (भूतार्थ) 
वाक्यों का अप्रामाण्य निरिचत है । 

षोडशी“-ग्रहण-अग्रहण के समान यहाँ 'चोरी करना-न करना, झूठ बोलना- 
न बोलना” में बिकल्प की सम्मावना भी नहीं, क्योंकि दोनों विधियों में परस्पर 
वँषम्य है। एक कल्पित विधि है; अन्य शास्त्र-्रतिपादित साक्षात्‌ विधि है । 
यदि दोनों समान होते, तो विकल्प सम्भव होता। 

२. दृष्टविरोध- वाक्य हैं: 'तस्माद्‌ धूम एवाग्नेदिवा ददृशे नाचि: । 
तस्मादचिरेवाग्ते्नक्तं ददु्षे न घूमः'--इसलिए अग्नि का धुआँ ही दिन में दीखता 
है, ज्वाला या लपट नहीं । इसलिए अग्नि की ज्वाला ही रात में दीखती है, धुआं 
नहीं । इन वाक्यों में 'एव' पद के प्रयोग से यह निर्धारण किया कि दिन में आग 


१. रामेशवर सूरि विरचित 'सुबोधिनी' व्याख्या के सूत्रपाठ में 'दृष्ट' के स्थान 
पर (दृष्टि पाठ है । अर्थ में कोई अन्तर नहीं । 

२. 'अतिरात्ने षोडशिनं गृह्वाति,वातिरात्रे षोडशिनं गृह्वाति' के अनुसार 'अति- 
रात्र' नामक इष्टि में 'घोडशी' का ग्रहण या अग्रहण दोनों शास्त्रानुमोदित 
हैं। अतः विकल्प सम्भव है । 


अथ प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः qe 


की ज्वाला और रात में आग का धुआँ कदापि नहीं दीखते। यह कथन दृष्ट 
अर्थात्‌ प्रत्यक्ष के विरुद्ध है। दिन में आग की ज्वाला और रात में आग का 
बुआँ बराबर दिखाई देते हैं । अतः शब्द के तथा शब्दार्थ-सम्बन्ध के नित्य होने के 
आघार पर शब्द का प्रामाण्य कहना पूर्णतया सन्दिग्ध है। 

सूत्र के 'शास्त्रदृष्टविरोधात्‌' पद में शास्त्र! और 'दृष्ट' पदों का अलग- 
अलग 'विरोघ' पद के साथ संबन्ध से शब्द के प्रामाण्य में दो प्रकार से दोष प्रस्तुत 
किया । यदि 'शासत्रदृष्ट' पद को एक माना जाता है, तो भी विरोध स्पष्ट है। 
सन्दर्भ है--*को हि तवेद यदमुष्मिँल्लोके5स्ति वा न वा।' यह कौन जानता है-- 
मरकर उस लोक में स्वगे है या नहीं ? यदि इस सन्दर्भ को प्रश्‍नरूप माना जाता 
है, तो क्रियार्थक न होने के कारण यह निरर्थक व अप्रमाण है। यदि यह वाक्य 
संशयात्मक है, तो उन वाक्यों के साथ इसका विरोध स्पष्ट है, जो मरकर स्वर्ग- 
प्राप्ति के विइवास का संकेत करते हैं--'ज्योतिष्टोमेन स्वर्गेकामो यजेत' 
इत्यदि ॥२॥ 

अक्रियार्थ शब्द के अप्रामाण्य में अन्य हेतु प्रस्तुत किया--- 


तथा फलाभावात्‌ ॥३॥ (३५) 

[तथा] वैसा [फलाभावात्‌ ] फल न होने से (जैसा वाक्य में बताया जाता 
है)। 

वाक्य में कहा--'शोमतेऽस्य मुखं य एवं वेद! जो इस (गर्गत्रिरात्रकतु) 
को इस प्रकार जान लेता है, उसका मुख सुशोभित हो जाता है। यदि यह कथन 
सिद्ध अर्थ का अनुवादमात्र है, तो क्रियार्थक न होने से अनर्थक है । यदि गर्ग- 
त्रिरात्रसम्बन्धी अध्ययन के फल का अनुवाद है, तो मिथ्या अनुवाद है । क्योंकि, 
अध्ययन के अनन्तर अध्येता के मुख पर कोई शोभा दिखाई नहीं देती । कालान्तर 
में फलप्राप्ति होने के लिए भी कोई प्रमाण नहीं हैं। यदि स्वभावतः किसी का 
कुत्सित मुख हो, तो शोभा की सम्भावना ही नहीं । इस प्रकार वाक्य में कहे फल 
का अध्येता आदि में अभाव देखे जाने से अक्रियार्थ शब्द का प्रामाप्य सन्दिग्ध 
हे॥३॥ 

उक्त अर्थ में अन्य हेतु प्रस्तुत किया -- 

अन्या नर्येब्यात्‌ ॥४॥ (३६) 

[अन्य आत्थेक्यात्‌ ] (विधिवावयों के अतिरिक्त) अन्य वाक्यों के अनर्थक 
होने से (अक्रियार्थक वाक्यों का अप्रामाप्य निड्चित है) । अथवा, एक कर्म से 


१. रामेश्वर सूरि विरचित 'सुबोधिनी' नामक व्याख्या के सूत्रपाठ में 'अन्य' 
पद नहीं है । केवल 'आनर्थक्यात्‌' सूत्रपाठ है। 


६० मीमांसा-दर्शन 


सब कामनाओं की पूर्ति होना मानने से अन्य कमा के अनर्थक हो जाने के कारण 
उनका अप्रामाण्य स्पष्ट है। 

श्रुति है---'पूर्णा हुत्या सर्वान्‌ कामानवाप्नोति'--अग्न्याधान की पूर्णाहुति से 
यजमान सब कामनाओं को प्राप्त कर लेता है । यदि यह सत्य है, तो विभिन्न 
कामनाओं के लिए दशं पौर्णमासं आदि यागों का अनुष्ठान निरर्थक है, अर्थात्‌ 
उनका प्रामाण्य खटाई में पड़ जाता है। यदि यजमान की उन कामनाओं की पूर्ति 
के लिये दशैं आदि यागों का अनुष्ठान आवश्यक है, तो पूर्णाहुत्या सर्वान्‌' इत्यादि 
कथन असत्य होने से अप्रमाण हो जाता है ।।४॥ 

उक्त अर्थ में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


अभागिभ्रतिषेधाच्च ॥५॥ (३७) 


[अभागि-प्रतिषेधात्‌ | अभागि--अप्राप्त के प्रतिषेध से [ च ] भी (प्रसंगागत 
वाक्य अप्रमाण है) । 

ब्राह्मण में कहा--+न पूथिव्यामग्निश्‍चेतब्यो नान्तरिक्षे न दिवि'--अग्नि का 
चयन पृथिवी पर नहीं करना चाहिए, न अन्तरिक्ष में, न युलोक में । प्रत्येक व्यक्ति 
यह जानता-समझता है कि अन्तरिक्ष और द्युलोक में अग्नि का चमन सम्भव 
नहीं । पृथिवी पर अग्निचयन सम्भव है उसका निषेध कर दिया । यह निषेध उस 
विधि की बाधा करता है, जो अग्निचयन का विधायक है--“हिरण्यं निधाय 
चेतव्यम्‌" परस्पर दोनों के विरोध से “सुन्द-उपसुन्द'* न्याय के अनुसार विधि- 
निषेध दोनों निष्फल हो जाते हैं। यह स्थिति उनके अप्रामाप्य की द्योतक हैं। 
इसके अतिरिक्त जहाँ-अन्तरिक्ष और चुलोक में--अग्निचयन प्राप्त ही नहीं, 
उसका निषेध निरर्थक होने से अप्रमाण हो जाता है। अन्तरिक्ष व द्युलोक में 
अग्निचयन सम्भव न होने से यह वाक्य अपने ही अर्थ में अप्रमाण हो जाता है; 
फलतः ये सन्द्भं अप्रमाण हैं ॥५॥ 

अक्रियार्थक वाक्यों के अप्रमाण में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


१. तै० ब्रा० में पाठ है--'पूर्णाइतिमुत्तमं जुहोति । सर्च बै पूर्णाहुतिः । सर्च- 
मेवाऽऽप्नोति ।' (युज्मी० ) 

२. तुलना करें--मैत्रायणी संहिता, ३।२।६॥ तथा तैत्तिरीय संहिता, ५।२।७॥ 

३. पौराणिक आख्यान है- सुन्द, उपसुन्द नामक दो असुरवर्गीय भाई ये। 
उन्हें वर-प्रभाव से शक्ति प्राप्त थी--अन्य कोई भी उनका वध नहीं कर 
सकता था। वे धर्मात्मा प्रजाजन को अप्रत्याशित कण्ट देने लगे। तब उन 
दोनों में परस्पर युद्ध हो जाने के प्रयासस्वरूप वे आपस में लड़कर नष्ट हो 
गये । यही स्थिति परस्पर विधि-निमेघ वाक्यों की है । 


अथ प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः ६१ 


अनित्यसंयोगात्‌ ॥६॥ (३८) 

[अनित्य संयोगात्‌ | अनित्य-=मरणधर्मा व्यक्ति के सम्बन्ध से (अक्रि- 
यार्थक वाक्य अप्रमाण हैं) । 

शब्द के नित्य-अनित्य विवेचन के प्रसंग में यह पूर्वपक्ष [१।१।२८] सूत्र 
में प्रस्तुत किया; तथा सूत्र [ १।१।३१ ] द्वारा इसका समाघान किया । यहाँ शब्द 
के एक अंश---अक्रियार्थक शब्द को लक्ष्य कर आक्षेप प्रस्तुत किया है । 'बवरः 
प्राबाहणिरकामपत इत्यादि वाक्य मरणघर्मा ब्यवितयों के बिवरण से सम्बद्ध 
होने के कारण अप्रमाण हैं। क्रियार्थक न होना तो ऐसे वाक्यों के अप्रामाण्य का 
निमित्त है ही; फलतः अक्रियार्थक वाक्यों का प्रामाष्य किसी प्रकार सिद्ध नहीं 
होता ॥६॥ 

इस लम्बे जिज्ञासामूलक पूर्वपक्ष के समाधान के लिए ज्ञातव्य है--अथंवाद 
के अनेक प्रकार हैं : १. एक प्रकार के अर्थवाद ऐसे हैं- जिनका यथाश्रुत शब्दा- 
नुसारी अर्थ उत्पन्न नहीं होता। जैसे--'सोऽरोदीत्‌, प्रजापतिरात्मनो वपामुद- 
बिखदत्‌' इत्यादि । 

२. कतिपय दूसरे अर्थवाद ऐसे हैं--जो विधिवाक्यों के समान प्रतीत होते 
हैं। जैसे--'औदुम्बरो यूपो भवति, यो विदग्धः स नैऋ त:' इत्यादि । 

३. तीसरे प्रकार के अर्थवाद वे हैं--जिनमें हेतुत्व का आभास होता है। 
जँसे--'शूपण जुहोति, तेन ह्यन्नं क्रियते’ इत्यादि । 

चालू अधिकरण में प्रथम प्रकार के अर्थवादों का विचार किया गया है। 
इसका प्रारम्भ करते हुए सूत्रकार ने बताया- 


बिधिना त्वेकवावथत्वात्‌ स्तुत्यर्थन विधीनां स्युः ॥७॥ (३६) 


[विधिना ] विधिवाक्य के साथ [तु] तो [एकवाक्यत्वात्‌] एकवाक्यता 
होने से [स्तुत्यर्थेन | (विधिवाक्यो की) स्तुतिरूप प्रयोजन के द्वारा [ विधीताम्‌ | 
विधिवाक्यो के अङ्ग [स्युः] होते हैं (अक्रिपार्थक अर्थात्‌ सिद्धार्थवोधक वाक्य) । 

सूत्र में “तु! पद जिज्ञासामूलक पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है। ब्राह्मण 
आदि बैदिक वाङ्मय में जितने अक्रियार्थक अर्थात्‌ सिद्वार्थक--सिद्ध वस्तु का 
कथन करनेवाले वाक्य हैं, उन सबकी विधिवाक्यो के साथ एकवाक्यता है; 
क्योंकि ऐसे वावय--विधिवाक्यों की स्तुति आदि के द्वारा विधिवाक्यं के ही 
अङ्ग हैं । मीमांसाशास्त्र में ऐसे समस्त सन्दे 'अर्थवाद-वाक्य' कहे जाते हैं। 
जैसे--विधि वाक्यों का क्रियार्थेक होने से प्रामाण्य है, इसी प्रकार विधिवाक्यो की 
स्तुति आदि के द्वारा अन्य वाजयों का उनसे (विधिवाक्यों से) सम्बन्ध होने के 
कारण वे (अक्रिया्थक वाक्य) भी प्रमाण हैं। 

“वायव्यं सवेतमालभेत भूतिकामः? यह विधिवाक्य है--कल्याण की कामना 
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करता हुआ यजमान वायुदेवतावाले श्वेत पशु का आलभन+>-स्पर्श करे। इस 
वाक्य में आकांक्षा रह जाती है कि वागुदेवतावाले पशु का स्पर्श करने से 
कल्याण क्यों प्राप्त होता है ? इस आकांक्षा की पृत्ति--'वायुरव क्षेपिष्ठा देवता, 
वायुमेव स्वेन भागघेयेनोपघावति, स एवंन भूति गमयति।” इत्यादि स्तुतिपरक 
अर्थवादवाक्य से होती है । ये दोनों (विधि और अथंवाद) वाक्य परस्पर साकांक्ष 
होने से एकवाक्यरूप हैं ॥ अतः विधिवाक्यों के प्रामाण्य से अर्थवादवाक्यो का 
प्रामाण्य सिद्ध होता है; क्योंकि अर्थवादवाक्य विधिवाक्यों के ही अवयवभूत-- 
अङ्गभूत हैं, उन्हीं के एकदेश हूँ; वे सब मिलकर ही एक अङ्गी बनते हैं। अतः 
एकदेश (अर्थवाद) के प्रामाष्य की अलग खोज करना नितान्त व्यर्थ है । 

वैदिक वाङ्मय में कतिपय विधिवाक्य स्तुति आदि अर्थवादवाकयों से रहित 
हैं; उनके स्तुति आदि बोधक अर्थवादवाक्य नहीं देखे जाते। इसके विपरीत 
कतिपय विधिवाक्यो के साय स्तुतिपरक अर्थवाद बावय सन्निहित---संबद्ध देखे 
जाते हैं । अर्थवाद वाक्यों का प्रयोजन बताया जाता है--विधिवाक्य-बोधित 
अनुष्ठान में रुचि पैदा करना। जिज्ञासा होती है-_अथंवाद रहित विधिवाक्य जब 
स्वयं विधिबोधित अनुष्ठान में रुचि उत्पन्न कर सकते हैं, तब वे विधिवाक्य 
स्वयं रुचि क्यों नहीं उत्पन्न कर सकते, जिनके साथ अर्थवाद वाक्य पठित हैं ? 
तात्पय--विधिवाक्य उभयत्र समान हैं, विधि के साथ विधिवोधित अनुष्ठान में 
भी वे (विधिवाक्य) स्वयं रुचि उत्पन्न करने में समर्थ हैं; तब समस्त अर्थवाद- 
वाक्य निष्फल व अप्रमाण माने जाने चाहिए । 

आचार्यों ने सुझाव दिया--यह ठीक है, विधिवाक्य क्रियाविधान के साथ 
अनुष्ठान के प्रति रुचि भी उत्पन्न कर सकते हैं। ऐसी स्थिति में अर्थवादसहित 
विधिवाक्यो का महावाक्य के रूप में निर्देश कोई महत्त्वपूर्ण नहीं रह जाता; 
परन्तु कहाँ विधिवाक्य प्ररोचना को भी उत्पन्न करता हैं, यह सचाई हमें अर्थवाद- 
बाक्यों के द्वारा ही ज्ञात होती है। जिन विधिवाक्यों के साथ अर्थवादवाक्य 
क्ति हैं, वहाँ अर्थवादवाक्यों को सात्म्य करके ही विधिवाकंध प्ररोचना को 


“यू हत्तिरीय संहिता २।१।१॥ वायु निश्चित ही क्षिप्रकारी-- थी ध्रकारी देवता 
है। वायव्य श्वेत पशु के स्पर्श से यजमान वायु को ही अपने भाग द्वारा प्राप्त 
होता है। वायु ही इस यजमान को भूति न्-ऐक्वयं प्राप्त कराता है। यहाँ 
इ्वेतपशु--मीमांसा-सूत्र [६।५।३३ | के अनुसार--छाग ही लिया जाता है। 
जैसे वायु शी घकारी देवता है, ऐसे ही छाग (बकरा) अपनी वंशवृद्धि में अति 
झीघ्रकारी होता है। उवत वावयों द्वारा यह भावना दृढ़ होती है--इस पशु 
का संस्पशै--सम्बन्ध यजमान (पशुपालन करनेवाले व्यक्ति) के लिए ऐद्वर्य 
को प्राप्त करानेवाला होता है। 


अथं प्रथमाध्याये द्वितोयः पारदः ६३ 


उत्पन्न कर पाते हैं । फलतः अ्थंवाद-वाक्य क्रियार्थक विधिवाक्यों का ही स्वरूप 
हैं, उन्हीं का अङ्क व एकदेश हैं। ये कियानुष्ठान के प्रति प्ररोचना को उभारते 
हुए अनुष्ठाताओं का उपकार करते हैं। क्रियार्थक विधिवाकयों का आत्मरूप होने 
के कारण उन्हीं के प्रामाण्य से इतका प्रामाष्य हैं, इसके लिए अन्य निमित्त खोजना 
व्यर्थं है ॥9॥ (४०) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--पुर्वोक्त युक्ति से प्रतीत होता है, भर्थवादवाक्य 
वैदिक वाड्मय में आपाततः सम्मिलित हो गये हैं, इनकी अनिवार्यता नहीं । सूत्र- 
कार ने समाधान किया-- 


तुल्यं च साम्प्रदायिकम्‌ ॥८॥ (४०) 


[लुल्यम्‌ ] समान है [च] निश्चय ही [ साम्प्रदायिकम्‌ ] गुरुःशिष्य-परम्परा 
(सम्प्रदाय) द्वारा अध्ययन-अध्यापन कर्म । 

सूत्र में 'च' पद अवधारण अथं में है। यह निइचय से कहा जा सकता है कि 
_विधिवाक्य और अर्थवादवाक्य दोनों की स्थिति वक्ष्यमाण विषय में समान है। 
जैसे विधिवाक्यगत पद और उनका अर्थ के साथ सम्बन्ध का ज्ञान अनादि काल 
से गुरु-शिष्य-परम्परा द्वारा प्राप्त होता आया है, ठीक उसी प्रकार अर्थवादवाक्यों 
का भी ज्ञान प्राप्त होता आया है। यह स्थिति दोनों प्रकार के वाक्यों के लिए 
निश्चित रूप से समान है । जैसे विधिवाक्य संप्रदाय द्वारा रक्षित हैं, वैसे अर्थवाद- 
वाक्य भी। अतः यह कदापि न समभना चाहिए कि अर्थवादवाक्यों का पाठ 
आपाततः एवं प्रमादपूर्ण है। फलतः विधिवाक्यों के समान अर्थवादवाक्यो का 
प्रामाण्य भी सुनिश्चित है॥८॥ 

प्रस्तुत पाद के द्वितीय सूत्र में जिज्ञासु द्वारा शास्त्रविरोध व दृष्टविरोध के 
आधार पर अर्थवादवाक्यों के अप्रामाण्य का निर्देश किया गया है। सूत्रकार ' 
शास्त्रविरोध का समाधान करता है-- 


अप्राप्ता चानुपपत्तिः प्रयोगे हि विरोधः स्याच्छब्दार्थस्त्वप्रयोग- 
भूतस्तस्मादुपपद्ेत ॥६॥ (४१) 


[अप्राप्ता] प्राप्त नहीं होता [च] और [अनुपपत्तिः ] 'सोऽरोदीत्‌' इत्यादि 
वाक्यों में अर्थे का--उपपन्न न होना; [प्रयोगे] विधि मानने पर ('सोऽरोदीत्‌' 
आदि में रोना चाहिए” इत्यादि रूप से) [हि] निश्चय से [विरोधः] विरोध 
[स्यात्‌] होता है, [शब्दार्थ:] शब्दार्थ ('अरोदीत्‌' आदि का) [तु ] तो [ अप्रयोग- 
भूतः] विधिरूप नहीं है ("रोना चाहिए” इस प्रकार) [तस्मात्‌] इसलिये 
[उपपद्येत] उपपन्न होगा ('सोऽरोदीत्‌' इत्यादि वाक्य) । 

जिज्ञासु ने द्वितीय सूत्र द्वारा अर्थवादवाक्यों के विषय में जो शास्त्रविरोध 
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व दृष्टविरोधरूप अनुपपत्ति प्रकट की है, वह 'सोऽरोदीत्‌' इत्यादि अर्थवाद- 
वाक्यों में प्राप्त नहीं होती । क्योंकि इन वाक्यों का जो अर्थ है, बह्‌ प्रयोगभुत-- 
क्रियारूप नहीं है। असम्भव होने से न यहाँ क्रिया की कल्पना की जा सकती है। 
'सो5रोदीत्‌ यदरोदीत्‌ तद्रृद्रस्य रुद्रत्वम्‌--वहू रोया, जो रोया अथवा जो रोना 
है, वह रुद्र का रुद्रत्व (रुद्रपना) है। यहाँ प्रयोग = क्रिया अथवा विधि की कल्पना 
इसी प्रकार की जा सकती है---रुद्र रोया, अन्य को भी रोना चाहिए, अथवा 
'अन्य भी रोये'। इसी प्रकार "प्रजापतिरात्मनो वपामुदक्खिदत्‌'--प्रजापति ने 
अपनी वपा (पेट पर चर्बी की झिल्ली) को उसेड़ा, या उचेला; अन्य को भी 
अपनी वपा उखेड़नी चाहिए, अथवा अन्य भी अपनी वपा उखेड़े । ऐसे ही 'देवा वे 
देवयजनमध्यवसाय दिशो न प्राजानन्‌ देवों ने यज्ञवेदी पर बैठकर यज्ञकाल में 
दिशाओं को न पहचाना । अन्यों को भी यज्ञकाल में दिशा न पहचानती चाहिए, 
अथवा अन्य भीं यज्ञवेदी पर दिशाएँ न पहचानें। क्या ऐसे विधिबाक्यों की 
कल्पना इन अर्थवादवावयों में की जा सकती है ? यह सरवंथा अशन्य है । 

रोना अपनी इच्छा या विधि के द्वारा नहीं होता । अपने आत्मीयजन अथवा 
प्रिय वस्तु के वियोग एवं शारीरिक या मानसिक आधात आदि से आँसुओं का 
निकलना 'रोता' है । वह इच्छा या विधि से होना संभव नहीं । न कोई अपनी वपा 
उखेडकर या उचेलकरअग्नि में उसे होम कर श्यज्भ रहित पशु' से यजन कर सकता 
है। इसी प्रकार देवयजन (यज्ञवेदी) में बैठकर न कोई दिशाओं को भूलता है । 
शास्त्रविरोध तभी हो सकता है, जब इनमें विधि मानी जाय; पर इन वाक्यों 
का जो शब्दार्थं है, वह विधिरूप नहीं है। इसीलिए शास्त्रविरोध न होने से ये 
अर्थवादवाक्य सवैथा उपपन्न हैं ॥६॥ 

उपपन्तता किस प्रकार है ? सूत्रकार ने बताया-- 


गुणवादस्तु ॥१०॥ (४२) 


[पणवादः] ग्ुणवाद--गौण कथन है, यह [ठु] तो। 
सूत्र में 'तु' पद पूर्व पक्ष की निवृत्ति का द्योतक है । उक्त अर्थवादवाक्य गौण 


१. तैत्तिरीय संहिता भें पाठ है--भ्रजापतिर्वा इदमेक आसीत्‌ सोऽकामयत प्रजाः 
पशून्सृजेपेति स आत्मनो बपामुदकिखदत्‌ तामग्नौ प्रागृह्वात्‌ ततोऽजस्तूपरः 
समभवत्‌ तं स्वायं देवताया आलभत ततो वै स प्रजाः पशूनसृजत ॥ २। १। १। 

प्रजापति अकेला था, उसने प्रजा और पशुओं को सर्जन करने की 
कामना की । उसने अपनी वपा को उखेड़ा, आग में डाला, उससे तूपर 
(शुङ्गरहित) अज (बकरा) पैदा हो गया। उसे उसकी देवता के लिए 
आलभन (होम) किया। अनन्तर अथवा उससे प्रजा और पशुओं को 
बनाया । इसका वास्तविक तात्पर्यं अगले सूत्र की व्याख्या में द्रष्टव्य है। 


अथ प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः ६५ 


कथन हैं! प्रायः सभी अर्थवादवाक्यों द्वारा कथित अर्थ गौण-- औपचारिक होता 
है, अथवा सम्बन्धी के गुण (स्तुति) का कथन करता है। 

'सोऽरोदीत्‌” इत्यादि प्रकार के अर्थवाद शाब्दिक रूप में जिस अथं को कहते 
हैं, वह गौण होता है । यह शब्दों का बाहरी अर्थ है; आन्तरिक मुख्य अन्य रहता है, 
जो वास्तविक रूप में उस सन्दर्भ का प्रतिपाद्य है। कहा जाता है --अर्थवादवाक्य 
विधिबोधित अर्थ में--उसकी स्तुति द्वारा, रूचि उत्पन्न करने के लिए होता है; 
परन्तु जहाँ ऐसा नहीं है, वहाँ समस्या खड़ी होती है कि अर्थवाद का वहाँ क्या 
प्रयोजन है? जसे 'वेतसशाखयाश्वकाभिड्चाग्नि विकर्ष ति '*-.बेंत की शाखा और 
अवका --सिरवाल (जल में उत्पन्न होनवाली घास) से अग्नि का विकर्षण करता 
है, बिखरी अग्नि को समेटता है । यहाँ अग्ति के विकषंण में वेतस और अवका 
का विधान है; अर्थात्‌ विधिबोधिद अथं वेतस और अवका है, परन्तु स्तुति जलों 
की गई है--“आपो वै शान्ताः? इत्यादि। ऐसे स्थलों में--- स्तुति आदि द्वारा अर्थवाद 
विधेय अर्थ के प्ररोचनाथं होता है--इस व्यवस्था का उल्लंघन हो जाता है। 

ऐसे पसंगों में इस दोष के निवारण के लिए सूतकार ने 'गुणवाद' का सुझाव 
देकर समाधान किया । स्तोतव्य (वेतस-अवका) की स्तुति के स्थान पर अन्य 
सम्बन्धी (आपः) की स्तुति किया जाना गुणवाद अर्थात्‌ गौण कथन है । जलों 
की यह स्तुति गौण है, मुख्य स्तुति वेतस आदि की है । क्योंकि जल वेतस-अवका 
के उत्पत्ति-स्थान हैं, उत्पत्ति-प्रदेश की स्तुति ब प्रशंसा से वहाँ उत्पन्न होनेवाला 
श्रशंसित होता है । किसी व्यक्ति के आवास्य प्रदेश की स्तुति व प्रशंसा से निश्चित 
ही वह व्यक्ति स्तुत व प्रशंसित होता है । ऐसे ही यहाँ वेतस-अबका का आवास्य- 
स्थल 'आपस्‌' की स्तुति से मुख्यरूप में वेतस-अवका की स्तुति प्रस्तुत की जाती 
है। अतः विधेय की स्तुति द्वारा अर्थवाद उसमें रुचि उत्पन्न करने के लिए हैं-- 
इस व्यवस्था के उल्लंघन की आशंका करना व्यर्थ है । 

जिज्ञासा होती है--सोऽरोदीत्‌'* इत्यादि अर्थवादवाक्यों का विधिबोधित 
अर्थ क्या है, जिसका यह शेष अथवा अङ्ग समझा जाये ? आचार्यों ने बताया-- 
“तस्माद्‌ बहिषि (रजतं) न देयम्‌'--इसलिए यज्ञ में रजत (चाँदी) दान नहीं 
करना चाहिंए--इस 'रजत-अदान विधि का केष है 'सोऽरोदीत्‌' इत्यादि अर्थबाद- 


१. तै० सं० २।१।१॥ 

२. तै० संग ५।डीडी। 

३. तँ०्सं० ५४४ 

४. "सोऽरोदीत्‌ यदरोदोत्‌ तबुब्रस्थ सद्रत्नम्‌, यदश्रु अशीर्यत, तद्रजतं हिरष्यम- 
भवत्‌, तस्माद्रजत हिरण्यमदक्षिण्यम्‌, अधुज हि, यो बहिषि ददाति, पुराऽस्य 
संवत्सराद्गृहे रुदन्ति, तस्माद्‌ बहिषि न देयम्‌'- -तै० सं० १।५।१॥ 


द्दे सीमांसा-दर्शन 


बाक्य। त्यायसूत्रकार गौतम आचार्य ने अर्थवाद के चार भेद बताये हैं- स्तुति, 
निन्दा, परकृति, पुराकल्प । मीमांसाशास्त्र इनको इसी रूप में स्वीकार करता है। 
'सोऽरोदीत्‌' इत्यादि सन्दर्भ का समावेश 'पुराकल्प' नामक अर्थवाद में माना 
जाता है । 'बहिषि रजतं न देयम्‌' विधि का यह शेष है, इसका आधार है--पदों 
का साकांक्ष होता । 'सो5रोदीत्‌' इत्यादि वाक्य में 'सः' (वह) सर्वनाम-पद किसी 
परकृत अर्थ की अपेक्षा रखता है। 'वह' कहने पर आकांक्षा रहती है--वह कौन, 
जिसके लिए यह अतिदेश है ? आगे सन्दर्भ है-“तस्य यंदश्रु अशीर्यत”-- उसके 
जो आँसू टपके व बिखरे--यहाँ 'तस्य' पद भी पूब॑-प्रकृत की अपेक्षा रखता है। 
यह पहले कहे गये निन्‍दा-वचन--बहिंषि रजतं न देयम? का उपपादक है। 
उसका कारण है- जो यज्ञ में चाँदी देता है, वर्ष के अन्दर उसके घर में रोदन 
होता है । फलस्वरूप--यज्ञ में रजत न देना चाहिए । इस प्रकार सभी साकांक्ष पद 
गौण कथन द्वारा विधि के उपकारक होते हैं । रोने (अश्रु) से उत्पन्न रजत को 
यज्ञ में देनेवाले के घर में वर्ष के अन्दर रोदन होता है; यह रजत-दान के प्रतिषेध 
का गुण है, जो स्वयं वस्तुतः रोदन नहीं है। 

ऐसी स्थिति में न रोते हुए रुद्र के लिए 'अरोदीत्‌' कहना, अश्न से उत्पन्न 
न होनेवाले रजत के लिए अश्चु से उत्पन्न होना कथन, तथा संवत्सर के अन्दर 
यज्ञ में रजत देनेवाले के घर में रोदन न होने पर भी रोदन होने का कथन, ये 
सब गौण कथन हैं । 'रुद्र! पद के निर्वन के आधार पर उसका रोना 'सोऽरोदीत्‌' 
कहा गया । जल-रूप अश्नु के श्वेत वर्ण की समानता के आधार पर अश्नु से रजत 
का उत्पन्न होता कहा, रजतदाता के घर में संवत्सर से पूर्व रोदन न होने पर भी 
धनत्याग में दुःख का अनुभव होने से उसे रोदन के रूप में कहा गया । इस प्रकार 
ये सब गौण कथन हैं, जिनका तात्पर्ये केवल यज्ञ में रजतदाच की निन्दा प्रकट 
करना है। इसलिए ये सब कथन उसी (बाहिषि रजतं न देयम्‌) के शेष हैं; यज्ञ में 
रजतदान की निन्दा द्वारा उस विधेय के अंग हैं । 

अन्ताहित रूप में यह प्रसंग आदिसगंकालिक सुष्टि-्रक्रिया का बिवरण 
प्रस्तुत करता है, ऐसा विद्वानों? का सुझाव हैं। जो अर्थवाद 'पुराकल्प' विभाग के 
अन्तर्गत ब्राह्मण आदि ग्रन्थों में वणित हैं, प्रायः बे सब आंशिक रूप से सृष्टि- 
प्रक्रिया का बिबरण प्रस्तुत करते हैं । वैदिक वाङ्मय में ऐसे उल्लेखों की संख्या 
शताधिक देखी जा सकती हैं । 

१. गत पृष्ठ की सं ० ४ टिप्पणी देखें । 
२. द्रष्टव्य--जैमिनीय मीमांसा शाबर भाष्य, हिन्दी व्याख्यासहित, पृ० १४८- 
४६ । व्याख्याता--युणिष्ठिर मीमांसक तथा पं ° भगवदृत्त कृत 'वेदविद्या- 
विमशञ'। 


अथ प्रथमाध्याये द्वितीय: पादः ६७ 


'सोऽरोदीत्‌' के समान 'स आत्मनो वपामुदक्खिदत्‌' अर्थवाद भी 'यः प्रजा- 
कामः पशुकामो वा स्यात्‌ स एतं प्राजापत्यं तूपरमालभेत' विधि का शेष है । यह 
अर्थवादवाक्य भी 'पुराकल्प' विभाग के अन्तर्गत आता है तथा सृष्टि-प्रक्रिया की 
विशिष्ट अवस्थाओं को अभिव्यक्त करता है ।' 

इसी प्रकार 'देवा वै देवयजनमध्यास्य दिशो न प्राजानन्‌' अर्थवादवाक्य 
“आदित्य: प्रायणी यश्चह्रादित्य उदयनीयश्चरः' इस विधि का शेष हू । सोमयाग 
के अंगभूत ज्योतिष्टोम में यजमान को दीक्षा देने के अनन्तर उसी दिन प्रारम्भ में 
अदिति देवतावाले चरु के साथ प्रायणीय इष्टि का अनुष्ठान किया जाता है, सोम- 
याग की समाप्ति पर 'उदयनीय' इष्टि का प्रयोग होता है। 

विधिवाक्य और उसके शेषभूत अर्थवादवाक्यो का परस्पर सान्निध्य वैदिक 
चाङ्मम में देखा जाता है, परन्तु प्रस्तुत विधिवाक्य और अर्थंवादवाकय का 
सान्निध्य इसी पठित आनुपूर्वी के साथ कहीं उपलब्ध नहीं है; पर उसी आशय के 
पदान्तरों अथवा कतिपय पदों की न्यूनाधिकता के साथ पाठ उपलब्ध हैं। इसके 
अनुसार विधिवाक्य एवं अर्थवादवाक्यों के सान्निध्य का सामंजस्प प्रस्तुत वाकयों 
के विषय में भी सम्भावित माने जाने के लिए कोई विशेष बाधा नहीं है? ॥१०॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--'्तेनं मनः, अनृतवादिनीवाक्‌' इन अर्थेवाद- 
चानयो में गुणकथन का निमित्त क्या है ? सूत्रकार आचार्य ने समाधान किया-- 


रूपात्‌ प्रायात्‌ ॥११॥ 


[रूपात्‌ ] रूप से (रूप = स्थिति की समानता से) [प्रायात्‌ ] प्रायोवाद से। 

पहला हेतु प्रथम वाक्य में--तथा दुसरा हेतु द्वितीय वाक्य में--आपत्ति के 
समाधान के लिए हैं। सूत्र में 'रूप' पद का तात्पर्यं नील, पीत, हरित आदि वर्ण 
नहीं है; वह चोर की स्थिति का बोधक है। चोर जैसे अपनी स्थिति, अपने-आपको 
प्रच्छन्न रखता है, कोई उसे जाँच न लेवे, इसी प्रकार मन स्वतः भ्रच्छन्त स्थिति- 
वाला है। इस समानता से मन को स्तेन कहा । यहाँ मन के लिए 'स्तेन' शब्द का 
प्रयोग गौण है, औपचारिक है । यह मन का निन्दावचन "हिरण्यं हस्ते भवति, अथ 
गृङ्वाति' इस विधिवाक्य के हिरण्य की स्तुति का बोधक है। 

मीमांसाझास्त्र में यह स्वीकार किया गया है कि निन्दावाक्य वस्तुतः निन्दा 


१. द्रष्टव्य-मीमांसा शाबर भाष्य, हिन्दी व्याख्या, पृ० १५०-५३।[यु० मी०] 

२. इस विषय में द्रष्टव्य हैं-तै ० सं ०, ६।१।५॥। मैत्रा० सं०, ३।७।५॥ दा० ब्रा०) 
३।२।३।६,७॥ ऐर» ब्रा०; २।१।।| षड्गुरुशिष्य टीका “सुखप्रदा' संस्करण । 

३. इस प्रसंग के आंशिक सृष्टि-प्रक्या विवरण के लिए देखे--शाबरभाष्य, 
हिन्दी ख्यान्तर, पृष्ठ १५४। [यु मी०] 


ष मीमांसा-दर्शन 


के लिए प्रयुक्त न होकर विधेय की स्तुति के बोधक होते हैं।' इसके अनुसार 
"स्तेनं मतः अर्थवाद का तात्पर्य पूर्वोक्त विधेय वाक्यगत सुबर्ण की इस प्रकार स्तुति 
करता है कि वह सब प्रकार के मल (दोष) से रहित होना चाहिए । इसकी 
स्पष्टता के लिए विधिवाक्य के प्रसंग को समझता आवश्यक है। 

सोमयाग के अवसर पर सोम को कूटकर प्राप्त रस को बढ़ाने के लिए जिस जल 
का उपयोग किया जाता है, उसका नाम यज्ञ-प्रसंग में “बसतीवरी' है। यह जल 
सूर्योदय-दशा में नदी से तथा सूर्यास्त-काल में सुरक्षित घट आदि से लिया जाता 
है । घट से जलग्रहण करने पर हाथ में अग्नि को लेना होता है, नदी से जलग्रहण- 
काल में प्रवाह के ऊपर हाथ में सुवर्ण धारण किये हुए जल का ग्रहण किया जाता 
है। जलग्रहण के समय का विधिवावय है---“हिरण्यं हस्ते भवति, अथ गृङ्खाति । 
इसी प्रसंग में अर्थवादवाक्य है--स्तेनं मन? इत्यादि । इसी प्रकार ऋतवादिनी 
बाणी को 'अनुतवादिनी' गौणरूप में कहा गया; क्योंकि लोक में प्रायः वाणी 
अनुतवादिनी होती है। ये वाक्य बिधेय हिरण्य की स्तुति के लिए हैं। मैले मत 
की निन्दा की गई; अतः स्वच्छ निर्मेल मन के समान सर्वथा निर्दोष सुवर्णे होना 
चाहिए और सच्चा; खोटा व मिलावटी नहीं । फलत: अर्थवादवाक्यो का प्रामाष्य 
विधिवाक्यों के समान निर्बाध है ॥११॥ 

सिष्य जिज्ञासा करता है--शास्त्रविरोध का परिहार हो जाने पर दृष्टविरोध 
का परिहार होना चाहिए। सूत्रकार ने कहा-- 


दूरभूयस्त्वात्‌ ॥१२॥ 


[दूरभूयस्त्वात्‌ | अधिक दूरी के कारण दिन में घुम का और राति में ज्वाला 
का दिखाई देना--कथन गुणवाद है । 

दिन में अग्नि की ज्वाला या दीप्ति सूर्य के तेजस्वी प्रकाश से अभिभूत रहती 
है, पर द्रष्टा के दूरदेशस्थित होते पर भी आकाश में ऊँचा उठता हुआ धूम ही 
दिखाई देता है, अग्नि-दीप्ति नहीं । इसके विपरीत रात्रि में धूम अन्धकार में मिला 
दिखाई नहीं देता, पर अग्नि का प्रकाश दूरस्थित व्यक्ति को भी स्पष्ट प्रतीत होता 
हत 

सुर्यो ज्योतिर्ज्यौतिः सूर्य: स्वाहेति प्राप्त” इस मन्त्र से प्रातःकाल होम करना 
चाहिए । 'अग्नि्योतिज्योंतिरम्निः स्वाहेति सायं जुहोति’ इस मन्त्र से सायंकाल 
होम करे । होम के लिए सायंकाल और प्रातःकाल कौन-सा समय उपयुक्त है? यह. 
आकांक्षा बनी रहती है। इन मन्त्रों के मिश्रित लिग होने से अर्थवाद अग्नि और 


१. मीमांसा में एक “नहि निन्दा न्याय है, जिसका खुलासा है--“न हि निन्दा 
निन्दितुं प्रवत्ततेषपि तु स्तोलुम्‌' ॥ 


अथ प्रथमाध्याये द्वितीय; पादः ६९ 


सूर्य की स्तुति द्वारा होम के काल-निर्धारण में सहायक है । होम का वह काल 
उपयुक्त है, जब दोनों देवताओं का सान्निध्य हो । अधिक दूर होने के कारण अग्नि 
मौर धूम के अदर्शन का कथन गुणवाद है, औपचारिक है, यथाभूत नहीं ॥१२॥ 

दृष्टविरोध के अन्य उदाहरण "न? बतह्िद्य ब्राह्मणा: स्मोच्त्राहाणा वेति' का 
परिहार सूत्रकार ने किया-> 

अपराधात्‌ कत्तुंश्च पुत्रदशंनम्‌ ॥१३॥ 

[अपराधात्‌] अपराध से (स्त्री के) [कर्तु: ] कर्ता = उत्पादयिता जार के 
[पुत्रदर्शनम्‌ [पुत्र का दर्शन होता है। अत: 'ब्राह्मण हैं या अब्राह्म ण' यह संदेहात्मक 
कथन गुणवाद है। 

यज्ञ-प्रसंग में ऋषि प्रवर आदि के वरण करने के अवसर पर ऋषि पितर 
आदि का निर्देश करना अपेक्षित होता है, जिससे स्पष्ट हो जाय कि यज्ञकर्ता 
ब्राह्मण है। पर समाज में प्रत्यक्ष से जानने पर यह सन्देह-बचन क्‍यों ? “हम नहीं 
जातते ब्राह्माण हैं या अब्राह्माण' ? 

विधिवाक्य है--'प्रवरे प्रवर्यमाणे बूयात्‌, देवा: पितरः इसका अर्थवाद- 
वाक्य है--न बैतद्वि्' इत्यादि | प्रवर के (अनुमन्त्रण) कथन से अब्राह्ाण भी 
ब्राह्मण मान लिया जाता है। किसी पुत्र के विषय में यह जानना अति कठिन है 
कि यह शुद्ध सन्तान है या नहीं ? स्त्री-माता के अपराध से वह जार-पुत्र है अथवा 
संस्कृत-पिता का पुत्र ? ऐसा सन्देह होना सम्भव है। प्रवर इस संशय को दूर कर 
देता है; इस प्रकार प्रवर की स्तुति द्वारा यह उसका अर्थवाद है। संशय अथवा 
अज्ञान कथन गुणवाद है, औपचारिक है । स्त्री-अपराध से भी पुत्र का होना देखा 
जाता है, इसीलिए सन्तान के विषय में कहा है-- “अप्रमत्ता रक्षत तन्तुमेनम्‌ ।'* 
प्रमादरहित होकर पूरी सावधानता से कुलतन्तु की रक्षा की जानी चाहिए ॥१३॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--स्वर्ग की कामतावाले के लिए ज्योतिष्टोम याग 
का विधान किया; अन्यत्र कहा--कोन जानता है ? स्वर्ग है या नहीं ? यह दुष्ट- 
विरोध है। सूत्रकार ने समाधान किया-- 


आकालिकेप्सा ॥१४॥ 
[आकालिकेप्सा] बर्तमान काल में होनेवाले फल की इच्छा उक्त वाक्य से 


. मैत्रायणी संहिता, १।४।११॥ 

- मैत्रायणी संहिता, १।४।११॥ 

- तन्त्रवातिक में यह कुमारिल ने सूत्रपाठ दिया है--'अकालिकेप्सा' अर्थ 
किया है---'अ-कालिक-ईप्सा' कालान्तर में होनेवाले फल की उपेक्षा कर 
तात्कालिक फल की ईप्सा--इच्छा करना । 

ॐ, तैत्तिरीय संहिता, ६।१।१॥ 


we 
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जानी जाती है। 

ज्योतिष्टोम याग के अनुष्ठान के लिए 'प्राग्वंशशाला' के निर्माण का विधान 
है। शाला के आधारभूत मध्य का बाँस पूव-पदिचम डाला जाता है । ज्योतिष्टोम 
याग का कार्यक्रम निरन्तर चलता है, अधिक समय चलता है। ऐसे याग के समय 
घुएँ का अधिक होना स्वाभाविक है । यज्ञशाला में धुआं घुटने न पाये, बराबर 
निकलता रहे, इसके लिए विधिवाक्य है--दिक्ष अतीकाशान्‌ करोति' दिशाओं 
में बुआँ निकलने के लिए भरोखों अथवा खिड़कियों का निर्माण करे | इस विधि- 
वाक्य का शेष है-'को हि तद्देव यद्य मुष्मिंल्लोकेऽर्ति वा न वेति” कौन जानता है 
उस लोक में स्वर्ग है या नहीं ? इसका यही तात्पर्य है कि स्वर्ग का दर्शन तो मरने 
के वाद होगा, पर यहाँ घुआँ घुटने से मुँह और नाक में धुआँ भरकर तत्काल मृत्यु 
का दशन ही जायगा, इसलिए शाला से घुआँ बाह्र निकलने के लिए प्रथम चारों 
दिशाओं में 'अतीकाश' (झरोखा आदि) बनावें । तात्कालिक दु:ख के निवारण के 
लिए इच्छा का होना स्वाभाविक एवं सर्वानुभव-सिद्ध है। उसके अनुसार कालान्तर 
में होनेवाले स्वर्ग की निन्दा द्वारा धूम-निर्गेमन मार्ग बनाने की आवश्यकता का 
यह अर्थवाद-वचन स्तावक है। पारलौकिक स्वगं-फल में संशय प्रकट करना औप- 
चारिक मात्र है । अतः यहाँ शास्त्रीय दृष्टविरोध की आशंका व्यर्थ है ॥ १४॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--चालू पाद के तृतीय सूत्र-प्रसंग में 'शोमतेऽस्य 
मुखम्‌' इत्यादि उदाहरण, अक्रियार्थ-वचन के अप्रामाण्य में दिया; उसका समाधान 
अपेक्षित है । सूत्रकार ने समाधान प्रस्तुत किया-- 


विद्याप्रशंसा ॥११५॥ 

[विद्याप्रशंसा | ज्ञान की प्रशंसा की गई है, उक्त वचन से, अतः “शोभतेज्स्थ 
मुखम्‌' इत्यादि वचन गुणवाद है, औपचारिक है। 

गर्मेत्ररात्र क्रतु के विधि का यह शेष अर्थात्‌ अंग है। 'शोभतेऽस्य मुखम्‌" 
इत्यादि वचन उक्त क्रतु की स्तुति करता है, जब इस ऋतु का विशेषज्ञ होने पर 
मुख शोभित होता है, तब इसके अनुष्ठान के फल का तो कहना ही क्या ? इस 
प्रकार उक्त अर्थवादवाकय क्रतु का स्तावक है। यह ज्ञान की प्रशंसा है। मुख- 
शोभा का कथन गुणवाद है। 

उक्त ऋतु का अंगभूत अन्य उदाहरण है— 'आइस्य प्रजायां वाजी जायते य 
एवं चेद? जो इस प्रकार जानता है, उसकी सन्तति में अन्नवाला उत्पन्न होता है। 
यह येद के अनुमन्त्रण-विधि का शेष है । वेद के अध्ययन आदि से पूर्ण विद्वान्‌ होकर 
अन्नप्राप्ति में सुविधा होना, विधि का प्रयोजन नहीं है, यह केवल गुणवाद है, 
विधि का स्तावक है। 


अथ प्रथमाध्याये द्वितीय: पादः ७१ 


भट्ट कुमारिल इस वाक्य को अध्ययन-विधि (स्वाध्यायोश्ध्येतव्यः) का शेष 
मानता है । तन्त्रवात्तिक की पार्थेसारथि मिश्र कृत 'न्यायसुधा' नामक व्याख्या में 
उक्त अर्थेवादवाक्य का पाठ इस प्रकार उद्धृत किया है-- 

“घुतवन्त॑' कुलायिनं रायस्पोषं सहस्तरिणं वेदो ददातु वाजिनमित्याह प्र सहनः 
पशुनामाप्नोति अस्य प्रजायां बाजी जायते य एवं वेद ।” [ १४२२५ | 

इस सन्दर्भ के 'वेदो ददातु' वाक्यांश में 'वेद' पद का अर्थ विवेच्य है । ऋगादि 
मन्त्रसंहिता के लिए प्रयुक्त बेद' पद आद्युदात्त माना है । इसके अतिरिक्त यज्ञ में 
प्रयोग के लिए कुशमुष्टि (कुश घास की एकत्र बाँधी मुट्ठी का भी यह वाचक है, यह 
अन्तोदात्त है । तैत्तिरीय संहिता में यह पद अन्तोदात्त पठित है । अतः वेदाध्ययन- 
विधि का इसे शेष मानना चिन्त्य हो जाता है ॥१५॥ 

प्रस्तुत पाद के चतुर्थ सूत्र से बताया --ूर्णाहुति से सब कामनाओं को प्राप्त 
हो जाता है, तब अत्य सब अनुष्ठान अनर्थक हुँ । इसका समाधान सूत्रकार ने 
किया-- 


सर्वत्वमाधिकारिकम्‌ ॥१६॥ 


[सर्वत्वम्‌ ] सबपना--सम्पूर्णंता [आधिकारिकम्‌ ] अधिकार--असंगग्राप्त 
विषयक है, अत: औपचारिक है। 
पूर्णाहुत्या सर्वान्‌ कामानवाष्नोति' यह अर्थवाद-बचन 'पूर्णाहुति जुहोति' इस 
विधि का शेष है। जो कार्य अधिकृत है, प्रारम्भ किया हुआ है, उसको पूर्णता तक 
पहुँचाना आवश्यक होता है । किसी अनुष्ठान का फल तभी प्राप्त हो सकता है, जब 
बह सम्पुर्ण खूप से सम्पन्न कर लिया जाता है; अधूरा कार्य निष्फल होता है। 
'ुर्णाहुति जुहोति’ विधि का यही तात्पर्य है कि जो अनुष्ठान अधिकृत है, प्रारम्भ 
किया है, उसे पूर्णाहुति तक पहुँचाना चाहिए; तभी कामनाओं की प्राप्ति होती 
है; अधूरे में छोड़ देने से यथार्थ फलप्राप्ति असम्भव है । इस प्रकार पूर्णाहुति से 
सब कामनाओं की प्राप्ति होना--अर्थवाद, पूर्णाहुति होमविधि का स्तावक है। 
बह अपने पदों से बोधित अर्थ को मुख्य-अर्थ के रूप में प्रस्तुत नहीं करता; अतः 
१. यह पाठ किस मूल ग्रन्थ से लिया गया है, अभी तक अज्ञात है, (यु० मी०)। 
वाकय का अर्थ है--घुत आदि से सम्पन्न, कुल में स्थिर रहुनेवाला, पारि- 
चारिक सम्पत्ति के पोषक, अनेक प्रकार के अन्त व पशुओं से सम्पन्त पुत्र 
को वेद हमें देवे, ऐसा कहा है। जो इस प्रकार जानता है, उसकी सन्तति 
में अनेकानेक अन्न-पशु आदि से सम्पन्न सन्तान उत्पन्न होती है। 
मह्‌ मूल पाठ आंशिक रूप से तँ० सं० १।६।४ तथा काठक सं० 
५।४।२४ में द्रष्टव्य ह । 


छर मीमांसा-दर्शन 


गुणवाद है, औपचारिक कथन है। यह ऐसा ही है, जैसे कोई कहे-- 'समस्त अन्न 
शुद्ध है, निर्दोष है ।' यहाँ 'समस्त' या 'स' पद केवल घर में सुरक्षित अन्न को 
लक्ष्य करता है। इसी प्रकार जो अनुष्ठेय ऋतु.अधिकृत है, प्रकृत है, चालू हैं, उसी 
से सिद्ध होनेवाले फल के विषय में अर्थवादवाक्य वृत्त हुआ है। इससे प्रत्येक 
अनुष्ठान की पूर्णाहुति-विधि का स्तवन होता हैँ; अन्य अनुष्ठानों की निरर्थकता 
सिद्ध नहीं होती ॥१६॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--उक्त समाधान से शेष (अर्थवाद) वाक्य की 
निरर्थकता स्पष्ट हो जाती है । कहा गया- पूर्णाहुति से सब कामनाओं की प्राप्ति 
हो जाती है, जब कि उक्त समाधान से पता लगा--उससे प्राप्ति कुछ भी नहीं 
होती, तब यह मिथ्या कथन हुआ। आचायं ने पूर्वोक्त आपत्ति का अन्य प्रकार से 
समाधान किया-- 


फलस्य कर्मनिप्पत्तेस्तेषा लोकवत्‌ परिमाणतः फलविशेषः 
स्यात्‌ ॥१७॥ 


[फलस्य] स्वर्गादि फल की [कर्मनिष्पत्ते:] कर्मो के द्वारा सिद्धि होने से 
[तेषाम्‌ ] उन कर्मों के [परिमाणतः] परिमाण से, लघु-गुरु होने के अनुरूप 
[फलविशेषः] फल-भेद, फल का लघु-गुरु होना [स्यात्‌] होता है, [लोकवत्‌] 
लोक में होनेवाले व्यवहार के समान । 

जिस प्रकार लोक-व्यवहार में देखा जाता है--जो अल्प कार्य करता है, वह्‌ 
कार्य का फलरूप पारिश्रमिक भी अल्प पाता है । अधिक कार्य का पारिश्रमिक फल 
अधिक मिलता है। इसी प्रकार पूर्णाहुति होम-विधि का अर्थवाद सर्वथा निरर्थक 
न होगा । यदि उतना ही अनुष्ठान कोई करेगा, तो उसे अल्प स्वर्गफल मिलेगा। 
जो पुर्ण ज्योतिष्टोम अनुष्ठान सम्पन्न करेगा, उसे अधिक अथवा पूर्ण स्वगंफल 
प्राप्त होगा । फलप्राप्ति की यह न्यूनाधिकता काल के आधार पर विभाजित 
समभनी चाहिए । केवल पूर्णाहुति से अल्पकालिक स्वर्ग, तथा पूर्ण ज्योतिष्टोम- 
अनुष्ठान से चिरकालिक स्वर्गफल-भोग की प्राप्ति होगी । अतः अर्थवादवावय 
नितान्त निर्थक नहीं है ॥ १७॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--चालू पाद के छठे सूत्र तक उभारी गई आपत्तियों 
में से अभी तक अन्त की दो आपत्तियों का समाधान नहीं हुआ। आचार्य ने 

_ हाया 


अन्त्ययो यंथोबतम्‌ ॥१८॥ 


[अन्त्ययोः] अन्त की दो आपत्तियों का समाधान [यथोवतम्‌ | जैसा पहले 
की अन्य आपत्तियों का कहा है, उसी के समान समझना चाहिए। 


। 
अथ प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः ७३ 


पाँचवें सूत्र 'अभागिप्रतिषेधाच्च' द्वारा आपत्ति प्रकट की है--अग्निचयन'न 
पृथिवी पर करे, न अन्तरिक्ष, न द्ुलोक में । द्युलोक, अन्तरिक्षलोक में अग्निचयन 
प्राप्त ही नहीं, सम्भव भी नहीं। जहाँ प्राप्त है--पृथिवी पर--वहाँ भी निषेध 
कर दिया। अग्निचयन के बिना ज्योतिष्टोम आदि कहाँ होंगे ? अत: ये कथन 
निरर्थक हैं, अप्रमाण हैं । 
सूत्रकार कहता है, इस आपत्ति का समाधान, पहली आपत्तियों के समाधान 
के समान समभना चाहिए। अर्थात्‌ यह अर्थवाद-वचन एक विधि का शेष है। 
विधिवाक्य है-- 'रुकममुपदघाति' सुवर्ण का उपघान करता है, तकिया लगाता 
है। अग्निचयन का उपधान--तकिया--है सुवणं । इस विधि का शेष है-'न 
पृथिव्याम्‌’ इत्यादि । अन्तरिक्ष और द में अग्निचयन प्राप्त नहीं; पर नंगी पृथिवी 
पर भी अग्निचयन अविवक्षित है। सुवर्ण-खण्ड रखकर ही अग्निचयन करना 
चाहिए । अन्यथा वह दमशान-अग्निचयन के समान हो जाता है; ऋद्धि-समृद्धि को 
प्राप्त करानेवाला नहीं रहता। अतः इस सन्दर्भ (न पृथिव्याम्‌-इत्यादि) के पद 
अपने मुख्य अथे को न कहकर सुवर्णोपधान-विधि के स्तावक हैं, औपचारिक 
हैं। 
अन्तिम छठे सूत्र 'अनित्यसंयोगात्‌' द्वारा आपत्ति उभारी गई है--वैदिक 
वाक्यों में अनित्य (कालविशेष में उत्पन्न होनेवाले) व्यक्तियों का उल्लेख 
देखा जाता है; अतः वैदिक वाड्मय नित्य, अनादि नहीं कहा जा राकता; इसी- 
लिए अप्रमाण है। 
आचार्य सूत्रकार ने इसका समाधान प्रथम पाद के अन्तिम सूत्रों द्वारा कर 
दिया है--'परं तु श्रुतिसामान्यमात्रम्‌'--व्यक्तिविशेष के लिए लोक में प्रयुक्त 
१. अर्थवाद वाकय है--“न पूथिव्यामग्तिइचचेतव्यो नान्तरिक्षे न दिवि इत्याहुः, 
अमृतं वै हिरण्यम्‌, अमुते वा एतदग्निइचीयते, इसशानचितो वा एते चीयन्ते; 
चित्यां-चित्यां हिरण्यशकलमुपास्यति, तेन वा एवोऽदमञ्ानचित्‌, तेन स्वर्ग; ।” 
[मैत्रा० सं० ३।२।६] त 
पृथिवी, अन्तरिक्ष, दु में अग्निचयन न करे । 'रुक्ममुपदधाति' विधि 
द्वारा ऐसा कहा है । हिरण्य अमृत है; अमृत में अग्निचयन किया जाता 
है। इसके बिना इमशान-अग्निचयन है प्रत्येक चयन में सुवर्णखण्ड उपक्षिप्त 
होता है, तब वह अश्मश्चान-चयन है। उससे स्वर्ग प्राप्त होता है । इसी के 
सान्निध्य में 'रुस्ममुपदधाति ऋद्धय' यह विधिवचन है। 
इसका व्यवहार-पक्ष है--सुवर्ण आथिक नीति व स्थिति का मूल 
आधार है । व्यापार व उद्योग आदि में सुवर्ण लगाइए, उससे अनेक गुणा 
सुवर्ण प्राप्त कर स्वर्ग का भोग कीजिए । 
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कोई नाम-पद वैदिक वाइमय में, विशेष रूप से मन्त्रसंहिता-भाग में कहीं 
उल्लिखित नहीं हुआ । व्यक्तिविशेष के संज्ञारूप में जो नाम-पद उभयत्र (लोक- 
वेद में) समान देखे जाते हैं, उनकी समानता- उच्चारण किये जाने पर केवल-- 
सुनते मात्र की है। अथवा यह कह सकते हैं कि उन पदों की वर्ण-मात्रानुपूर्वी केवल 
समान है, उनके अर्थ में कोई समानता नहीं । लोक में प्रयुक्त वह पद व्यक्तिविशेष 
का वाचक है; वेद में प्रयुक्त वेसा पद धातु-प्रकृति-प्रत्यय आदि के आधार पर 
अन्य किसी सामान्य अर्थ का अभिधायक होता है । अत: ऐसे पदों के आधार पर 
बेद का अनित्यत्व एवं अप्रामाण्य कहना सबैथा असंगत है । इस प्रकार दोनों सूत्रों 
[% ६] द्वारा उभारी गई आपत्तियों का समाधान यथायथ कह दिया गया है। 
यही कारण है---यास्क ने- व्यक्तिविशेष के प्रतीत होनेवाले ऋ्वेदगत--नहुषः, 
तुर्वेशाः, द्रुह्माव:, आयवः, यदवः, अनवः, पुरवः इत्यादि नाम-पदों को निघण्टु 
[२२] में सामान्य मनुष्यवाचक माना है। फलतः उक्त प्रकार वैदिक वाङ्मय 
का प्रामाण्य सिद्ध होता है॥ १ ८॥। 
(विधिवन्निगदाधिकरणम्‌--२) 
इस अधिकरण में अर्थवाद के द्विंतीय” प्रकार का विचार प्रस्तुत किया गया 
है । इसी आधार का आश्रय लेकर शिष्य जिज्ञासा करता है--अर्थवादवाक्य प्रायः 
फल का निर्देश करते हैं, तब उनको फलविधि क्‍यों न मान लिया जाय ? इससे 
उनका प्रामाण्य विधिवाक्य होने से ही सिद्ध हो जायगा, विधि की स्तुति आदि के 
द्वारा उसका प्रामाण्य मानने के द्रविण-प्राणायाम की क्या आवश्यकता है ? आचार्य 
ने शिष्य की जिज्ञासा को सूत्रित किया-- 


(पु०) विधिर्या स्यादपुर्वेत्वाद्वादमात ह्यानथेकम्‌ ॥१९॥ 


[विधिः] विधिवाक्य [वा] ही [स्यात्‌] होवे, यह [अपू्वेत्वात्‌ | अपूर्व 
होने से [वादमात्रम्‌ ] स्तुति का कथनमात्र [हि] निश्चय ही, अथवा क्योंकि 
[अनथंकम्‌ ] अनर्थक है। 

यहाँ ऐसे अर्थवादवाक्यों पर विचार है, जो विधि के समान पढ़े गए हैं। 
उदाहरण है--“औदुम्बरो यूपो भवति, ऊर्ग्वा उदुम्बर ऊर्क,पशवः, ऊर्जेवास्मा 
ऊर्ज पशूनाप्तोति ऊर्जोऽवरुध्ये ।” [ तै ० सं ° २।१।१] ओदुम्बर = उदुम्बर--गूलर 
का बना हुआ यूप होता है, उदुम्बर निश्चय ही ऊर्जा है, शक्ति है; ऊर्जा पझु-अन्न 
हैं, ऊर्जा से ही ऊर्जा होती है, अतः पश्ुओं--अन्नों को प्राप्त करता हैं, ऊर्जा को 
रोकने के लिए, अर्थात्‌ ऊर्जा यजमान के पास रुकी रहे--ऊर्जा उसे सदा प्राप्त 


रहे। 


१. दरष्टष्य- सूत्र १।२।७ का अवतरणिका-भाग । 
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विधि के समान पढ़े गये ऐसे वाक्यों के विषय में संशय होता है--क्या यह 
(औदुम्बरो यूपो भवति) फलविभि है ? अर्थात्‌ इसका निर्देश्य फल का विधान करना 
है ? अथवा यह यूपविधि का स्तबनमान है ? सूत्रकार ने बताया--यह फलविधि 
का ही निर्देश मानना चाहिए, क्योंकि यह अपूर्व का कथन करता है- जो अर्थ 
अन्य किसी वाक्य से प्राप्त नहीं है, ऐसे अर्थ का विधान करता है । ऐसी स्थिति में 
इस प्रकार के वाक्यों को केवल विधि के स्तुतिपरक कहना निश्चय ही निरथंक 
होगा । स्तुति करने या न करने से--वस्तु के बढ़ने-धटने के रूप में कोई अन्तर 
नहीं पड़ता । सूत्र के 'अनर्थक' पद का तात्पर्य निष्प्रयोजन है। यद्यपि स्तुति का 
भी प्रयोजन शास्त्र में स्वीकार किया गया है, पर यहाँ स्तुति लक्षणावृत्ति से जानी 
जाती है, उसका बोधक कोई शब्द यहाँ नहीं है। जहाँ सिद्धार्थ-वोधक वानय के 
प्रामाण्य के लिए अन्य कोई मार्ग न हो, वहाँ लक्षणावृत्ति से विधि की स्तुति द्वारा 
उसके प्रामाण्य का निर्वाह किया जाता है । पर यहाँ ऐसा नहीं है । फलविधि यहाँ 
श्रुतिबोधित अर्थं है । लक्षणावृत्ति की अपेक्षा श्रुति बलवती होती है, अतः इसे 
फलविषि मानना युक्त है॥१६॥ 

अन्य शिष्य की एतद्विषयक आशंका को आचार्य ने सूत्रित किया-- 


लोकबदिति चेत्‌ ॥२०॥ 


[लोकवत्‌ ] लोक में प्रयुक्त स्तुति के समान, वैदिक स्तुति सार्थफ हो सकती 
है, [इति चेत्‌] ऐसा यदि माना जाय, (तो वह निरर्थक न होगी) । 

लोकव्यवहार के समान बैदिक व्यवहार में भी वैसा होना (वीकार किया 
जाना चाहिए । लोक में व्यवहार देखा जाता है--यदि गाय खरीदनी हैं, तो देव- 
दत्त की गाय खरीदो । बह बहुत दूध देती है, हर वार वछिया डालती है, उसके 
बच्चे जीवित रहते हैं। यहाँ 'खरीदो' (विधिवाक्य) कहने पर भी क्रेता गुणों का 
वर्णन सुनने पर खरीदने के लिए सरलता से तैयार हो जाता है। ऐसे ही वेद में 
कर्म की स्तुति करने से कर्त्ता की कर्म के प्रति रुचि उत्पन्न होकर वह उसके 
अनुष्ठान में सरलता से प्रवृत्त हो जाता है। अतः उक्त स्थलों में फलविधिन 
मानकर उसे अर्थवाद ही समझना चाहिए। इससे सप्तम सूत्रोक्त शास्त्रमर्यादा 
बनी रहती है॥२०।॥। 

आचार्ये उक्त शंका का निराकरण करता है-- 


न पूर्वत्वात्‌ ॥२१॥ 


[न] नहीं ठीक, उक्त कथन [पूर्वत्वात्‌ |अन्य त्रमाणों द्वारा लौकिक व्यवहार 


की जानकारी होने से। 
लोक में केवल विधिवाबय (गाय खरीदो) से कार्यानुष्ठान में प्रवृत्ति नहीं 
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होती ; वहाँ प्रत्यक्ष आदि अन्य प्रमाणों द्वारा बहुक्षीरत्व आदि की परीक्षा व जान- 
कारी प्राप्त किये जाने से स्तुति का होना सप्रयोजन है । परन्तु बैदिक वाक्य में 
उदुम्बर ऊक्‌ ---ऊर्जा है, अन्न ऊर्जा है, उदुम्बर का यूप बनाने से ऊक्‌ का प्राप्त 
होना आदि किसी अन्य प्रमाण से जाना नहीं जाता, बह्‌ केवल वेदिक वाक्य से 
बोधित होता है। अतः प्रमाणान्तर द्वारा न जानने से अपूर्वे होने के कारण वह स्तुति- 
रूप अर्थवाद न होकर फलविधि है, ऐसा मानना युक्त होगा, अर्थात्‌ उदुम्बर का 
यूप बनाने से ऊर्जारूप फल की प्राप्ति होती है ।२१॥ 
मूलजिज्ञासा का सूत्रकार ने समाधान किया--- 


उक्तं तु वाक्यशेषत्वम्‌ ॥२२॥ 


[उक्तम्‌] कह दिया है [तु] तो [वाक्यशेषत्वम्‌ ] वाक्यशेष होना । अर्थ- 
वादवाक्य विधिवाक्यों के शेष हैं-- अंगभूत हैं, यह कह तो दिया है । 
सूत्र में 'तु' पद मूल जिज्ञासा के समाधान का द्योतक है । चालू पाद के सप्तम 
सूत्र [१।२।७] में यह स्पष्ट कर दिया गया है कि समस्त अर्थवादवोक्य--जो 
क्रिया का साक्षात्‌ निर्देश नहीं करते--जिधिवाक्यों के अंगभूत हैं। विधिवाक्यों 
द्वारा बोधित अर्थ की स्तुति आदि करना उनका प्रयोजन है। इस रूप में वे विधि- 
वाक्यों के परिवार में आ जाते हैं, उनसे बाहर उन्हें नहीं समझना चाहिए। 
“औदुम्बरो यूपो भवति' यहाँ 'मवति' क्रियापद वतंमानकालिक है, विधि- 
बोधक (लिङ लकार ) कियापद नहीं है । इस कारण उक्त वाक्य से यूप का विधान 
नहीं माना जा सकता। इसके अतिरिक्त यह निर्देश सोमापौष्ण (सोम और पुषा 
देवतावाले) पशुयाग के प्रसंग में है' । अग्निषोमीय पशुयाग प्रकृतिभूत है, सोमा- 
पौष्ण उसका विकृतियाग है । प्रकृतियाग में खादिर (खैर वृक्ष के) यूप का विधान 
है। “प्रकृतिवद्‌ विकृतिः कत्तेव्या' इस सामान्य नियम के अनुसार अग्तिषोमीय 
प्रकृतियाग के समान सोमापोऽण विकृतियाग में भी यूप खदिर (खैर) वृक्ष का 
होना चाहिए, पर यहाँ विकृतियाग में उसके स्थान पर उदुम्बर (गूलर) के यूप 
का विधान किया है । ऐसे वाक्यों को साक्षात्‌ विधिवाक्य नहीं माना जाता । यहाँ 
'मवति' इस वत्त॑मानार्थक क्रिया के होने और कामता: बोधक (स्वर्गकाम, इन्द्रिय- 
काम, ग्रामकाम, पशुकाम आदि) शब्द के न होने से यह फलविधि नहीं है। सोमा- 
पौष्ण त्रैतयाग* के फल की प्ररोचना के लिए ही ‘ऊग्वा उदुम्बर' इत्यादि कहा है। 
१. इसके लिए द्रष्टव्य है--तै० सं० २।१।१॥ वहाँ का पाठ इस प्रकार है-- 
सोमापौष्णं त्रैतमालभेत पशुकामः”' 'औडुम्बरों यूपो भवति; ऊर्ग्वा उदुम्बर 
ऊक्‌ पशावः' इत्यादि । 
२. “सोमापौष्णं त्रैतमालभेत पशुकामः? इस वाकय में व्यवहायं दृष्टिसे “नैत” 


अंथ प्रथमाध्याये द्वितीय: पादः ७७ 


यद्यपि उदुम्बर अभिधावृत्ति से ऊर्क्‌ (अन्न) नहीं है, पर लक्षणावृत्ति से अपने 


पद विचारणीय है। सोम और पूषा देवतावाले त्रत 'पशु' का आलभन 
करे, स्पश करे, अथवा प्राप्त करे । यहाँ 'पश्‌ ' पद का प्रयोग 'अन्न' के लिए 
हुआ है। “अन्नं उ वै पक्षवः' [जै० ३।१४१], 'पशवो वाऽअन्तम्‌' [माश० 
४।६।६।१] 'पशुर्वाञ्जन्तम्‌” [माशण ५।१।३।७] अन्न को ही पशु कहा 
जाता है। पूर्वोत्रत सन्दमं में 'पशुकामः' का अर्थ होगा--अन्वकामः; अन्न 
की कामना करनेवाला 'त्रत' का आलभन करे, उसके साथ सम्पर्क करे, 
उसके साथ सान्निध्य व सम्बन्ध स्थापित करे । 'अन्नमु वै पशवः' इत्यादि 
वाक्यों का यह अर्थ नहीं हैं कि पशु-प्राणी (अजा-अबि आदि) अन्त अर्थात्‌ 
खाद्य हैं। तैत्तिरीय ब्राह्मण [३।६।९।२] में लिखा है--'अपशवो वा एते 
यदजावयश्चारण्याश्च । एते वं सर्वे प॒शयः यद्गव्या इति' ये जो अजा (बकरी) 
अवि (भेड़) और जितने अरष्याचारी प्राणी हैं, सब निदचय ही 'अपशव' 
हैं, अखाद्य हैँ। ये सब प्राणी ऐसे ही अखाद्य हैं, जेसे गाय । अन्न का 'पशु'- 
पद से अभिलापन इसी आधार पर किया गया है कि प्रत्येक प्राणी आँखें 
खुलते (जीवन-लाभ होते) ही सबसे प्रथम अन्त को देखता है, अनुभव 
करता है । यह प्रत्येक व्यक्ति जानता है--किसी भी योनि का नवजात वत्स 
अपने खाद्य की ओर लपकता है। अनेक अर्थों के लिए प्रयुक्त होनेवाले पद 
का प्रवृत्तिनिमित्त भर्थानुसार विभिन्न होता है। इसी के अनुसार 'पशु' पद 
का प्रयोग अनेक अर्थों में हुआ है; उन्हीं में से अन्यतम अर्थ 'अन्न' है। अन्त 
का वास्तविक रूप क्या है, एक स्थल पर बताया--'दधि मधु घृतमापो धाना 
भवन्ति, एतदव पशूनां रूपम्‌' [तं ° सं० ३।३।२।८] अन्नों-खाद्च वस्तुओं का 
यथार्थरूप दघि आदि पदार्थ हैं । इसी प्रसंग में आगे लिखा है--बहुरूपा हि 
पञ्षबः' अन्त अनेक प्रकार के होते हूँ । पूर्ववाक्य में 'थानाः' पद उन समस्त 
अन्नों का उपलक्षण है, जो विभिन्न ऋतुओं में पृथिवी से उत्पन्न होते हैं। 

भूल सन्दर्भ का अर्थ है-अन्न की कामनावाला व्यक्ति अंत का 
आलभन-स्पर्णं करे। उसके साथ सम्बन्ध जोड़ उसे (अन्न को) प्राप्त 
करे | यहाँ 'त्रेत' क्था ? और उसके साथ स्पर्श या सम्बन्ध जोड़ना क्या 
है? विचारणीय है। 

तीन के समूह का नाम 'नित' है, त्रित ही “त्र॑त' कहा जाता है। 
अभिधावृत्ति से 'त्रित' का अर्थ ठीक तीन है । लक्ष णावृत्ति से यह पद 'बहुत्व' 
अर्थ का द्योतन करता है । पहले अर्थे में--तीन ऋतुओं का समूह “त्रित' है। 
वर्ष के तीन ऋतु समयानुसार विभिन्न अन्तों के उत्पादन में निमित्त होते 
हैं । इनके अतिरिक्त तीन का एक समूह और है, जो अन्नो के उत्पादन में 
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पके फलों के आधार पर उदुम्बर को ऊक कहना कोई अनुपयुक्त नहीं हैं। यह 


वैदिक वाङ्मय में अनेक प्रकार से इस विषय का उल्लेख हुआ है-- 
इयं हि (पृथिवी) पशूनां योनिः । में सं० ३।७।७॥ 
अद्भयो ह्योष ओषधीभ्यः संभवति यत्‌ पञ्चुः । तै० सं ० ६।३।६।४।१। 
आग्नेयाः सर्वे पश्चव उच्यन्ते । काठ० सं० २६।७॥ 
इयं (पृथिवी) वा अन्नस्य प्रदात्रिका । मै» सं० २।५।७॥ 


अथ प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः ऽ 


प्रशंसा (स्तुति) सोमापौष्ण पशुयाग* की हो, अथवा ओदुम्बर यूप की, इसमें 
कोई विश्ञेष अन्तर नहीं है । तात्पर्ये इतना है कि यह फलविधि न होकर स्तुतिरूप 
अर्थवाद है ॥२२॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है --जिन वाक्यों में अभिधावृत्ति से विधि सम्भव हैं, 
वहाँ लक्षणावृत्ति के आधार पर स्तुति कहना अन्याय्य होगा । आचार्य ने समाधान 
किया-- 


विधिश्चानर्थकः क्वचित्‌ तस्मात्‌ स्तुतिः प्रतीयेत, तत्सामान्या- 

दितरेषु तथात्वम्‌ ॥२३॥ 

[विधिः] विधि है [च] और [अनथंक:] अनर्थक [क्वचित्‌] कहीं; 
[तस्मात्‌ | इसलिए वहाँ [स्तुतः ] स्तुति प्रतीयेत ] जानी जाये, [तत्सामान्यात्‌] 


का अनुष्ठान करनेवाला व्यक्ति अन्न का एक दाना मूमि में डालकर बहुत 
अन्त को प्राप्त करता है, यहं आशय उक्त वाक्य में अन्तहित है । आपाततः 
अतीयमान समस्त पशुयाग-प्रक्रिया अन्नोत्पादन की प्रक्रिया के साथ सन्तुलित 
होती है । यह्‌ सामञ्जस्य इस धारणा को पुष्ट करता है कि 'पशुयाग'-पद में 
'पशु-पद अन्न का वाचक है, 'पशु' प्राणी का नहीं । 

१. इस पशुयाग अथवा अन्नयाग के देवता सोम और पूषा हँ । सोम--जल तथा 
पूषा--सूरये है । पूर्वाकित टिप्पणी में इसका स्पष्ट विवरण कर दिया है। 
आचार्यों ने बताया--पशु याग में 'अग्निषोमीय' प्रकृतियाग है, 'सोमापौष्ण' 
निक्कतियाग। वस्तुतः दोनों यागों के देवताओं में कोई अन्तर नहीं है । प्रकृति 
याग में 'अग्नि' प्रथम और 'सोम' द्वितीय है। विकृतियाग में इनके पौर्वापयं 
का विपर्यय हो गया है। यहाँ 'सोम' प्रथम और 'पूषा' [सूर्य = अग्नि ] 
द्वितीय है। देवताओं का यह क्रम अन्नोत्पादन-प्रक्रिया के एक रहस्य का 
उद्घाटन करता है। 

जब अन्नोत्पादन के लिए भूमि में बीजारोपण किया जाता है, वहाँ 
उसे अंकरित होने तक के लिए जल की अपेक्षा ऊष्मा (गरमी) की अधिक 
आवश्यकता रहती है । सर्वत्र बीजारोपण के अवसर पर “अग्नि” [उष्णता] 
का प्राधान्य रहता है । नीज के अंकुरित हो जाने और भूमि से बाहर आ' 
जाने तक 'प्रकृति-याग' की सीमा है । आगे “विकृति-याग का प्रारम्भ होता 
है--फल के आ जाने तक । यहाँ देवता के क्रम भें विपर्यय हो गया है। 
'सोम'==जल का प्रथम स्थान है; आतप-अग्ति-पूषा का द्वितीय । जब फसल 
भूमि के ऊपर सिर उठा लेती है, तब जल-सेचन के विषय में विशेष साव- 
चानता बरतनी पड़ती है। 'प्रकृति-यागगत देवताक्रम के “विकृति-याग में 
विपर्यय का यही रहस्य है। 


<० मौमांसा-दशेन 


उसी समानता से [इतरेषु] अन्य वाक्यों में [तथात्वम्‌ ] वैसा होना =>स्तुति का 
होना जानना चाहिए। 

कहीं-कहीं ऐसे वचन हैं, जहाँ विधिबोधित अर्थ सम्भव नहीं । ऐसे स्थलों 
में-विघि अनर्थक न हो--इस कारण स्तुति को कल्पना कर लेनी चाहिए। उसी 
समानता के अन्य वाक्यों में भी स्तुति की कल्पना करना अन्याय्य नहीं है । 

वाक्य है--अप्सुयो निर्वा अस्वः' जल योनिवाला अर्थात्‌ जल से उत्पन्न अश्व 
है; वाक्यों का अर्थ करने की शास्त्रीय पद्धति के अनुसार इसका अर्थ होगा--'जल 
योतिवाला अश्व करना चाहिए, अथवा जल से उत्पन्न अश्व की भावना करे' यह 
विध्यर्थ असम्भव है, क्योंकि जल से धोड़े को उत्पन्न करना अशक्य है । अत: यहाँ 
स्तुति की कल्पना कर ली जाती है शान्त करनेवाले शीतल जलों से अश्व का 
सम्बन्ध यजमान के कष्ट को शान्त करनेवाला होने । इसी प्रकार अन्यत्र भी जहाँ 
विध्यर्थं असम्भव हो, और स्तुति सम्भव हो, वहाँ स्तुति की कल्पना कर लेने में 
कुछ भी अन्याय्य नहीं है । 

अन्य प्रसंगों में इस व्यवस्था को लागू करें । वाक्य है-'वायुर्वे कषे पिष्ठा देवता” 
यह वागु में क्षिप्रगामिता की प्रवृत्ति को बोधित करता है । पूर्वेनिदिष्ट पद्धति के 
अनुसार इसका अर्थ हौगा--वायु को क्षिप्रगामी करना चाहिए अथवा क्षिप्रगामी 
करे। यह विध्यर्थं असम्भव है, क्योंकि वायु की क्षिप्रगामिता सर्वेधा स्वमावसिद्ध 
है । वह पुरुष के प्रयत्न से साध्य नहीं है। इसलिए पूर्वविहित याग के अद्भ भूत 
बायु देवता की स्तुति के रूप में इस वाक्य का उपयोग निर्धारित किया गया । ऐसे 
ही 'बजमान: प्रस्तरः? [श० ब्रा», १।८।३।११] इत्यादि वाक्यों को विधिपरक 
माना जाना उपयुक्त नहीं है । यजमान को प्रस्तरकारय में नियुक्त करे--यजमानं 
प्रस्तरकार्ये नियोजयेत--ऐसा विधिरूप अर्थ समझना नितान्त अनुपयुक्त है । 
फलतः इसे स्तुति-वाक्य ही मानना संगत होगा । यह प्रसंग दशे-पौर्णेमास-निरूपण 
प्रकरण में है। इसका तात्पर्यं यजमान की प्रशंसा-ूप स्तुति में है। जैसे प्रस्तर 
अपने स्वरूप व कार्य में दृढ़ है, ऐसे ही यजमान अपने अभीष्ट अनुष्ठान-कार्यो में 
दृढ़ व स्थिर रहता है। अतः पूर्वोक्त [सूत्र--१।२।७] व्यवस्था के अनुसार ऐसे 
प्रसंगों में विशिष्ट वाक्यों को अर्थवाद मानना झास्त्र-सम्मत है ।।२३॥ 

अन्य प्रसंग में भी एवंभूत बाक्यों को स्तुति माना जाना संगत है, विधि माना 
जाना नहीं । सूत्रकार ने बताया-- 


प्रकरणे सम्भवन्नपकषों न कल्प्येत, विध्यानर्थक्यं हि तं 
प्रति ॥२४॥ 


[प्रकरणे ] प्रकरण में--अपने प्रसंग में [च] ही [संभवन्‌ ] सम्भव होते हुए, 
[अपकर्षः] दूर खींचना अपने प्रकरण को छोड़ अन्य प्रकरण के साथ सम्बन्ध 


अय प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः दर 


जोड़ना रूप, [न] नहीं [कल्प्येत] कल्पना करनी पड़े । [विध्यानर्थक्यम्‌ ] विधि 
का आनर्थवय होगा [हि] क्योंकि [तं प्रति] उस प्रकरण के प्रति जिसमें वह वाक्य 
पढ़ा है । 

जिस प्रकरण में जो वाक्य पढ़ा है, स्तुति मानने पर यदि बह संगत है, तो 
स्तुति मानना प्रासंगिक है। यदि उसे विधि माना जाता है, और उस प्रकरण में 
विधि का सम्बन्ध सम्भव न होने पर अन्य तत्सम्बन्धी प्रकरण में उस वाक्य को 
खींचकर ले-जाया जाता है, तो यह अप्रासंगिक होगा, क्योंकि पठित प्रकरण में 
विधि अनर्थेक है। उसका कोई प्रयोजन नहीं । 

दर्श-पौर्णमास-प्रसंग में पाठ हैं--'यो विदग्धः स नैऋंतः, योऽशृतः स रौद्रः, 
यः ऽतः स सदेवः, तस्मादविदहता श्तं कृत्यः स देवत्वाय' [तँ० सं० २।६।३ }, 
अनुष्ठान में उपयोग होनेवाले पुरोडाश के विषय में यह कथन है। पकाते समय जो 
पुरोडाश जल जाय, वह निऋति के लिए है; जो कच्चा रह जाय, वह रुद्र के लिए; 
जो ठीक पका है--न कच्चा रहा न जला--वह देवता के योग्य हैं । यदि इसे विधि 
माना जाता है, तो जिस यज्ञकर्म में निऋंति देवता के लिए पुरोडाश का कथन है, 
वहाँ इस विदग्धता के अंश को ले जाना होगा; क्योंकि दर्श-पौण्णमास-कर्म में 
नित्र ति देवता के पुरोडाश के अनुपयोग से बिदग्ध-चचन निरर्थक होगा । इसी 
प्रकार पुरोडाश के अश्एतताः-वचन का सम्बन्ध उस कर्म अथवा प्रकरण से जोड़ना 
होगा, जहाँ रुद्रदेवताक पुरोडाश का विधान हो । यहाँ वह अनथंक है । 

यह विदग्धता और अश्वतता-कथन अनर्थक न हो, यहाँ इसे स्तुति मानना 
संगत है। यह पुरोडाश पाक की प्रशंसा है, वह इस चतुराई से पकाया जाना 
चाहिए कि न वह जले न कच्चा रहे । इससे प्रत्येक पाक-प्रक्रिया के विषय में यह्‌ 
रहस्योद्घाटन होता है कि उसका यथावत्‌ होना ही झुभावह है, कल्याणप्रद है। 
अन्यथा जला हुआ पाक पोषक रसों-तत्त्वों से हीन होकर मिट्टी हो जाता है, वह 
“निऋति' देवता के लिए है । 'निऋति' पृथिवी का नाम है, जो मृद्रूप है; जला हुआ 
पाक सिट्टी में फेंक देने योग्य होता है । अधपका या कच्चा पाक 'रुद्र' देवता के लिए 
है, रुलानेवाला होता है। ऐसे अन्त का उपयोग किये जाने पर उदर-शूल आदि 
होकर रोना ही पड़ता है। यथावत्‌ पाक ही देवों के लिए उपयुक्त है । शरीरस्थ 
इन्द्रिय-प्राण आदि देवों के लिए भी उचित रीति पर पकाया गया पुरोडाश 
(भोजन) हितकारी होता है, इसी तथ्य का स्तवन उक्त बचनों में किया गया 
है ॥२४॥। 

अस्तुत प्रसंग में विधि-वचन मानने पर सूत्रकार दोष बताता है-- 


विधो च' वाक्यभेदः स्यात्‌ ॥२५॥ 


१. रामेश्वर सूरि विरचित 'सुबोधिनी' व्याख्या के सूत्रपाठ में 'च' पद नहीं है। 


ष्र्‌ मीमांसा-दर्शन 


[विधौ] विधि मानने पर (उक्त प्रसंग में) [ च] और [वाक्यभेदः] वाक्य- 
भेद दोष [स्यात्‌ ] होगा। 

"अविदहता श्रपयितच्यः' जल न जाय अन्न, इस प्रकार पकाना चाहिए, इस 
विधिवाक्य का स्लुतिपरक होते हुए भी 'यो विदग्धः स नैऋँत:' इत्यादि प्रशंसा- 
वचन दाहरूप गुण का विधायक भी क्यों न मान लिया जाय ? यह जिज्ञासा होने 
पर सूत्रकार ने समाधान किया--ऐसा मानने पर वाक्यभेदरूप दोष होगा । कोई 
वाक्य एक अर्थे को अभिव्यक्त कर चरितार्थ हो जाता है, यदि अन्य अर्थ भी उससे 
प्रकट किये जाने का प्रयास किया जाता है, तो वाक्यभेद-दोष होगा । शास्त्र में इस 
प्रकार अर्धाभिव्यक्ति को दोष माना जाता है। 

इसी प्रकार 'औदुम्बरो यूपो भवति' को यदि विधि माना जाता है, तो इसके 
स्तुतिपरक वाक्य-- 'ऊर्जोऽवरुङू्य' में वाक्यभेद होगा; इसे दो वाक्यों के रूप में 
अस्तुत कर अर्थ प्रकट करना होगा । पहले वाक्य का अर्थ होगा--औदुम्बर यूप 
प्रशस्त है; दूसरे का होगा --औदुम्बर यूप ऊर्जा के अवरोधन, स्थिर बनाये रखने 
केलिए है। वावथभेद-दोष से बचने के लिए इसे स्तुतिरूप अथेवादवाक्य माना 
गया । 

पर यहाँ अन्य आशंका उत्पन्न होती है--यदि इसे ('औदुम्बरो युपो भवति! 
इत्यादि को) विधि नहीं माना जाता, तो प्रकृतियाग में बिहित [खादिरो यूपो 
भवति] खादिर यूप की यहाँ प्राप्ति होगी; पर बहू अभीष्ट नहीं । यहाँ विकृति- 
याग में औदुम्बर यूप ही अभीष्ट है । इसका समाघान ऐसे समझना चाहिए यूप 
का विधान तो प्रकृतियाग से प्राप्त है, उस विहित यूप में प्रस्तुत वाक्य 'सादि रत्व” 
के स्थान पर औदुम्बरत्व का विधान करता है। इस प्रकार औदुम्बर यूप की 
प्रशंसा में उक्त वाक्य का तात्पर्य परिनिष्ठित होता हैं। फलत: विधि के समान 
दीखनेवाले वाक्यों का अर्थवादरूप वाक्य मानना हौ झास्त्रसम्मत होगा ॥२५॥ 

(हेतुमन्निगदाधिकरण--३) 

अर्थवाद-विचार के क्रम में प्रथम निदिष्ट दो प्रकार के बर्थवादों का गत 
अघिकरणों (१,२) द्वारा विवेचन किया गया। शेष तीसरे? प्रकार के अर्थवादों 
का विचार चालू अभिकरण में प्रस्तुत करने की भावना से आचार्य सूत्रकार ने पूवे 
पक्ष कहा 


हेतुर्वा स्यादर्थवत्त्वोपपत्तिम्याम्‌ ॥२६॥ (पु०) 


[हितुः] हेतु बताना [वा| ही तात्पयं [स्तात्‌] है, प्रसंगागत वाक्यों का, 
[अ्थंवत्त्वोपपत्तिम्याम्‌ | अर्थवत्ता = भर्थ-प्रयोजनवाला होने से तया उपपत्ति- 
युक्ति से। 


१. द्रष्टव्य--सूत {१।२।७) की अवतरणिका । 


अंथ प्रथमाध्याये द्वितीय: पार्दः द्दै 


चातुर्मास्य यज्ञो के प्रसंग में वाक्य है-“शूर्पेण जुहोति”, तेन हि अन्नं क्रियते” 
शूषं (सूप, छाज) से होम करता है, क्योंकि उससे अन्न सिद्ध किया जाता है। यहाँ 
संशय है--इस वाक्य को हेतुविधि माना जाय ? अथवा स्तुतिपरक माना जाय ? 
स्तुतिपरक मानना युक्त न होगा, क्योंकि श्रुतिवचन ( == शूर्पेण जुहोति) साक्षात्‌ 
शूर्प से होम का विधान कर रहा है, अतः इसे हेतुविषि मानना उपयुक्त होगा; 
सूप होम का हेतु है, यह वाक्य होस के प्रति सूप की हेतुता का विधान करता है। 

प्रशत हो सकता है, सूप से होम कंसे होगा ? श्रुति ने तत्काल उत्तर दिया, 
'तेन हि अन्नं क्रियते” क्योंकि उसके द्वारा अन्न शुद्ध-स्वच्छ किया जाता है । यज्ञ में 
उपयोग होनेवाले अन्न को सूप से जब तक शुद्ध-स्वच्छ न किया जाय, वह यज्ञिय 
नहीं हो पाता । शुद्ध अन्न के अभाव में यज्ञ न होगा, सूप के बिना अन्न शुद्ध न 
होगा। अतः सूप होम का साधन है, हेतु है। इसी अर्थ का विधान उक्त वाक्य 
करता है। 

इस हेतुवाद से एक व्याप्ति का खूप सामने आता है --+जिस-जिससे अन्न सिद्ध 
किया जाता है, वह-वह होम का साधन है, हेतु है । इससे चमचा, बटलोई आदि 
पात्रों का भी ग्रहण हो जाता है, जिनके द्वारा यज्ञिय पुरोडाश आदि पकाया या 
सिद्ध किया जाता है । तेन हि अन्तं क्रियते' इस वाक्य में 'तेन' यह तृतीया विभक्ति 
की सार्थकता, सप्रयोजनता इसी में निहित है कि अन्त-सिद्धिका रक दर्वी आदि अन्य 
द्रव्यों की होमसाधनता स्पष्ट हो जाती है । साक्षात्‌ श्रुतिपठित 'शूप॑” पद अन्य 
होम-साधनों (दर्वी आदि) का उपलक्षण है, यह्‌ उपपत्ति भी है । यथाप्रसंग पठित 
कोई पद अपने समानधर्माओं का उपलक्षण = संग्राहक होता है, यह गुनितिसिद्ध 
माना जाता है। इन कारणों से 'शूर्पेण जुहोति इत्यादि वाक्यों को अर्थवाद न 
मानकर हेतुविधि मानना अधिक संगत होगा ॥२६॥ 

उक्त वाक्यों में हेतुविधि न होकर ये अर्थवाद ही हैं, यह सिद्धान्त-पक्ष प्रस्तुत 
करने की भावना से सूत्रकार ने कहा-- 


स्तुतिस्तु शब्दपु्वेत्वादचोदना च तस्य ॥२७॥ (उ०) 

[स्तुतिः] स्तुति है यह (यज्ञिय अन्नसाधन शूपं की), [तु] यह पद सूत्र 
में पूर्वपक्ष के निराकरण के लिए पठित है। तात्पर्य है--तिन हिं अन्नं कियते” 
यह हेतुविधि न होकर शूर्प की स्तुति करता है, [शब्दपूर्वत्वात्‌] शब्दपूर्वेक होने 
से । [अचोदना] चोदना =विघि न होने से [च ] और [तस्य] दर्वी आदि यज्ञिय 
अच्नसाथन तथा पात्रसमूह की । 

'तेन हि अन्नं क्रियते' यह विधिवाक्य नहीं है, जो दर्वी आदि का विधायक 


१. तै० ब्रा०, १।६।५॥ वहाँ “शूर्पेण जुहोति, इतना ही पाठ है। 


पं मौमांसा-दर्शन 


माना जाय; क्योंकि 'तेव' गह तृतीयान्त सर्वनाम अपने प्रकरण में पूवेपठित शशं” 
का परामशंक है, अन्य दर्वी आदि का विधायक नहीं । होम-साधन की आकांक्षा 
होने पर 'शूर्पेण जुहोति से वह आकांक्षा पूरी हो जाती है । होम-साधन के रूप में 
यह्‌ वाक्य 'शर्प' का विधान करता है, तब अन्य किसी होम-साधन के खोज करने 
की अपेक्षा नहीं रह जाती । फलतः पिन हि अन्न॑' इत्यादि वाक्य 'शूपंग जुहोति? 
विधि का स्तुतिपरक है। एक ने कहा-- अन्न से होम होता है। दूसरे ने कहा-- 
अजी, अन्न से क्या ? होम भूप से होता है । यदि शूप॑ यज्ञिय अन्त को स्वच्छ-शुद्ध 
न करे, तो होम कैसे हो? इस प्रकार तेन हि अन्न” यह शूर्प की प्रशंसा है। ऐसा 
मानने पर न तो 'तेन' इस करणार्थक तृतीयान्त सर्वनाम से व्याप्ति की कल्पना 
करने की अपेक्षा रहती है, और न 'शूर्प' पद को दर्वी आदि का उपलक्षण मानने 
की आवश्यकता रहती है । 

इसके अतिरिक्त यह भी ध्यान देने योग्य है--'शूपेंग जुहोति' यह साक्षात्‌ 
शब्द द्वारा निर्देश होने से विधि प्रत्यक्ष है । 'तेन हि अन्नं क्रियते' इसके आश्रय से 
व्याप्ति की कल्पना कर दर्वी (कर्छा, चमचा), पिठर (बटलोई) आदि को होम- 
साधन बताना आनुमानिक है । अनुमान की अपेक्षा प्रत्यक्ष बलवान्‌ माना गया 
है। अतः 'तेन हि अन्नं' को हेतुविधि न मानकर स्तुतिवचन मानना संगत है ॥२७ा। 

यज्ञिय अन्न की पूर्णसिद्धि (पकाना आदि) के लिए दर्वी, पिठर आदि का 
उपयोग शूप॑ की अपेक्षा अधिक महत्त्वपूर्ण है। 'तेन हि अन्नं’ से बोधित उनकी 
हेतुता यदि व्यथे है, अर्थात्‌ उसका यह प्रयोजन नहीं है, तो उसे स्तुतिपरक वाक्य 
कहना भी अनुचित होना चाहिए । शिष्य की आशंका को आचार्य ने सूत्रित किया- 


व्यथे स्तुतिरन्याय्येति चेत्‌? ॥२८॥ 


[ब्यथे ] व्यर्थं होने पर (ततेन हि अन्नं’ का हेतुविधि प्रयोजन न माने जाने 
पर), [स्तुतिः] स्तुति है, यह कहना [अन्याय्या ] अनुचित है, [इति चेत्‌ ] ऐसा 
यदि कहो--। 

यज्ञिय अन्न के उत्कृष्ट साधन (पाक आदि द्वारा) दर्वी-पिठर आदि हैं । शूप 
में तो इस धर्म का नितान्त अभाव है । तब उक्त वचन (तिन हि अन्त इत्यादि) 
को शूप॑ का स्तुतिपरक बताना अनुचित ही कहा जाएगा ॥२८॥ 


१. जिन सूत्रों के अन्त में 'इति चेत्‌” पद है, उनको अगले सूत्र से मिलाकर एक 
सूत्र मानना, यह समी प्राचीन सूत्रकारों की पद्धति है। सूत्रों के माष्यकार 
शबर स्वामी ने सूत्रों का योग-विभाग कर व्याख्यान किया है। अनन्तरवर्त्ती 
व्याख्याकारों के अनुरूप इस रचना में सूत्रों का बही क्रम (माध्यानुसारी) 
रक्छा गया है। 


अथ प्रथमाध्याये वितीयः पादः द्भ 
आचार्य ने उक्त आशंका का समाधान किया-- 


अर्थस्तु बिधिशेषत्वाद्यथा लोके ॥२६॥ 


[अर्थः] अर्थ-प्रयोजन है [तु] तो, ('तेन हि अन्न इत्यादि का), [ विधिशेष- 
स्वात्‌ | विधि का शेष होने से (शूर्पेण जुहोति' विधिवाक्य का वह शेष- अङ्ग है, 
उसका स्तावक है, यही उसका ('तेन हि अन्न' इत्यादि का प्रयोजन है), [यथा] 
जैसे [लोके] लोक में । 

'तेन हि अन्तं क्रियते’ वाक्य को हेतुविधि न मानने पर व्यर्थ -- निष्प्रयोजन 
बनाना युक्त नहीं; क्योंकि वह वाक्य “शर्पण जुहोति' विधिविहित 'शूर्प की स्तुति 
करता है । अनुमानित दर्वी, पिठर आदि से यज्ञिय अन्न का उत्कृष्ट पाक--अपने 
अर्थ का परित्याग कर, झूपं द्वारा की गई अन्न-स्वच्छता का निर्देश करता हुआ 
“शूपं' की प्रशंसा करता है । यदि शूर्प द्वारा अन्न स्वच्छ न होता, तो आगे पाक 
के लिए पिठर आना सम्भव न था । लोक में ऐसा व्यवहार देखा जाता है । 'सिंहो 
माणवक:” यह बालक सिंह है, कहने पर “सिंह' पद अपने वास्तविक प्राणिविशेष 
अर्थ का परित्याग कर बालक में शूरता व साहस आदि गुण दिखाते हुए उसकी 
प्रशंसा करता है। ऐसी ही स्थिति उवत वाक्‍्यों में समभानी चाहिए। अत: 'तेन 
हि अन्नं' इत्यादि वाक्य निष्प्रयोजन नहीं है ॥२६॥ 

सुजनतोष-न्याय का आश्रय लेते हुए आचार्य का कहना है, यदि यहाँ हेतु- 
विधि मान लिया जाय, तो विधिवाक्यो में अव्यवस्था की सम्भावना बढ़ जायगी । 
सूत्रकार ने बताया-- 


यदि च हेतुरवतिष्ठेत निदंशात्‌, सामान्यादिति चेदव्यवस्था 

विधीनां स्यात्‌ ॥३०॥ 

[यदि] यदि [च] और (यज्ञिय अन्न की सिद्धि में उपयोगी अन्य दर्वी- 
पिठर आदि पात्रों को) [हेतुः] अन्नकरण--अन्तसाधन माता जाय, तब भी यह 
हेतुता शूर्ष में ही [भवतिष्ठेत] अवस्थित होगी, स्थिर होगी, टिकेगी [निर्देशात्‌] 
निर्देश होने से, शब्द (शूर्पेण जुहोति) द्वारा साक्षात्‌ कथित होने से। [ सामान्यात्‌] 
'तेन' इस तृतीया विभवित की समानता से अन्य पात्रों को अन्तकरण माना जाय 
[इति चेत्‌ | ऐसा यदि कहा जाता है, तो [अव्यवस्था ] अव्यवस्था --व्यतिक्रम 
[विधीनाम्‌ ] विधिवाक्यों का [स्यात्‌ | हो जाये। तात्पर्यं है-शू्पं से होम होने 
के स्थान पर दर्वी-पिठर आदि--जितने भी अन्न-साधन हैं--सबसे होम की प्राप्ति 
हो जायगी । 

यदि 'तेन हि अन्नं क्रियते’ वाक्य का सहारा लेकर, जो भी अन्न का साधन 
पदार्थ है, सबसे होम का विधान माना जाता है, तो यह्‌ क्रम दर्वी-पिठर पर ही 


दद मीमांसा-दर्शन 


समाप्त नहीं हो जायगा; तब मिट्टी, हवा, पानी, हल, बेल, किसान, गाडी, जुआ, 
जांगी आदि अनेक पदार्थों के अन्तकरणत्व में समावेश को कौन रोकेगा ? विधि- 
वाक्यों की अव्यवस्था हो जायगी । तब 'जुहोति' और 'शूपेंण जुहोति' में क्या अन्तर 
रह जायया ? केवल 'जुहोति' कथनमात्र से होमविधान पूरा हो जायया; चाहे जिस 
पात्र ब साधन से होम कर लिया जाय । यह अव्यवस्था शास्त्र से सह्य न होने से 
साक्षात्‌ श्षुतिबोधित शूं का ही अन्तकरणत्व में समावेश सम्भव है। वस्तुतः अन्न- 
करणत्व-कथन से शूप॑ की स्तुति किया जाना ही अभिप्रेत है। उससे अन्न सिद्ध 
किया जाता है (तेन हि अन्नं क्रियते), यह तो केवल लोकव्यवहार का कथन है, 
जो अनुष्ठान में प्ररोचना के लिए किया जाता है। फलतः हेतु-वचनों का प्रयोजन 
स्तुति आदि अर्थवाद के रूप में ही समझना चाहिए; वे वाक्य विधि [चोदना ] की 
कोटि में नहीं आते ॥३०॥ (इति हेतुवन्निगदाधिकरणमु- -} 

(अथ मन्ताधिकरणम्‌?-४) 

प्रस्तुत अधिकरण में --मन्त्र सार्थक हैं, या निरर्थक ? इस विषय पर विचार 
किया गया है। क्या मन्त्र --अपने शब्दानुसारी अर्थों को बोधित कर-_याग के 
उपकारक हैं ? अथवा उच्चारणमात्र से ? यदि उच्चारणमात्र से उपकारक हैं, तो 
'वहिदेवसदनं दामि' (देवसदन! बहिः कुशा काटता हँ) का विनियोग नियम से 
कुशा काटने में ही न होना चाहिए। कुशा काटने से भिन्न कर्भ में भी इसका 
विनियोग हो जाए। यदि मन्त्र को शब्दानुसारी अर्थ-प्रकाशन द्वारा यज्ञ का 
उपकारक माना जाता है, तो अर्थानुसार जिस प्रसंग में जिस कर्म के साथ मन्त्र का 
अङ्गमाव जाना जाता है, उससे भिन्न कर्म का वह उपकारक नहीं हो सकता । 
इसलिए 'बहिर्दाति इस विनियोजक वाक्य के बिना भी उसका विनियोग कुशा के 
काटने में ही होगा; तब विनियोजक वचन अनावश्यक है। इससे ज्ञात होता 
है--मन्त्र केवल उच्चारणमात्र से यज्ञ के उपकारक हैं, अत: अनर्थक हैं । सूत्रकार 


१. हलायुघकृत “मीमांसा शास्त्र स्वेस्व' नामक व्याख्या में भन्त्रलिङ्गाधिकरम्‌' 
नाम दिया है । रामेश्वर सूरि विरचित “सुबोधिनी व्याख्या में 'मन्त्राणामधे- 
प्रत्यायनार्थत्वम्‌, अधि० ४' पाठ है। 

२. यज्ञशाला के नियत स्थान पर कुछा बिछाकर उसपर यज्ञ-सम्बन्धी हवि 
अथवा पात्र रके जाते हैं, उसका याम 'देवसदन' है । 

३. 'बहिदेवसदनं दामि’ इसका विनियोजक वाक्य 'बहिर्दाति' है । द्रष्टव्य मै० 
सं० ४।१।२॥ 


अथ प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः ७ 


जैमिनि' ने इस पक्ष को आगामी नो सूत्रों से प्रस्तुत किया है। उनमें प्रथम सूत्र 
है 

तदथंशास्त्रात्‌' ॥३१॥ (पू ०) 

[तदु-अर्थ-शास्त्रात्‌ ] उस अर्थ का शास्त्र= ब्राह्मणग्रन्थ आदि द्वारा बोघ 
कराने से--मनत्रों का अनर्थक होना ज्ञात होता है। 

संशय है-- कर्मानुष्ठान के अवसर पर मन्त्रों का उच्चारण क्या उच्चा रणसात्र 
से किसी अदृष्ट घर्म का जनक है ? अथवा कमं-सम्बन्धो अर्थ का स्मारक होने से 
कर्मे में उसका उपयोग है ? ऐसा संशय होने पर पूवपक्ष का कथन है--मन्त्रों का 
कमे में उपयोग उनके उच्चारणमात्र में ही समझता चाहिए; वे कमं-सम्बन्धी 
अर्थ द्वारा कर्म में उपयोगी हों, ऐसा नहीं है। कारण है, मन्त्रों का उच्चारण किये 
जाने पर भी कर्म के साथ उनका सम्बन्ध ब्राह्मण आदि अन्य अन्यों के वाक्यों द्वारा 
बनाया जाता है । उदाहरण है-- 


१. प्रतीत होता है, जैमिनि-काल से पूर्व सम्भवतः अल्पपडित याज्ञिक व पुरोहितो 
द्वारा इच्छानुसार कोई वेदमन्त्र पढ़कर संस्कारों, यज्ञों के अनुष्ठान की प्रथा 
चल गई थी । विशेष संस्कार व यज्ञादि कार्यो के साथ मन्त्रार्थ के सामञ्जस्य 
की उपेक्षा कर दी गई थी । कालान्तर में यह एक दृढ़ सम्प्रदाय बन गया, 
जिसके पोषक के रूप में यास्क ने निरुक्त [ १।१५] में कौत्स नामक व्यक्ति 
का उल्लेख किया है । यद्यपि जैमिनि ने कौत्स अथवा इस मत के पोषक अन्य 
किसी आचार्य का नामोल्लेख नहीं किया, पर दोनों [ भीमांसा व निरुक्त] 
में विषय-प्रतिपादन की पर्याप्त समानता है। 

कालिदास ने रघुवंश [५१ | में वरतन्तु के शिष्य कौत्स का उल्लेख 
किया है, जो राजा रघु के पास गुरुदक्षिणा-निमित्त धन प्राप्त करने की 
अभिलाषा से पहुंचा । वरतन्तु कृष्ण-यजुवंद की एक शाखा का प्रवक्ता है । 
उसके प्रिय शिष्य कौत्स का यजु:शाखाघ्यायी होने के आधार पर याज्ञिक 
होना अधिक सम्भव है। यास्क और कालिदास द्वारा वणित कौत्स यदि एक 
व्यक्ति सम्भव है, तो उसके ऐतिहासिक काल-निर्णय पर इससे कुछ सहायता 
मिल सकती है। 

२. पं० युधिष्ठिर मीमांसक का यह साघार विचार है कि जैमिनि के एक लम्बे 
सूत्र को पञ्चमी एकवचनान्त पदों को पृथक्‌ कर भाष्यकार शबर स्वामी ने 
व्याख्या की सुविधा के लिए नौ सूत्र बना दिये हैं। एक सूत्र का खूप यह 
होगा--तदर्थशास््राद्‌ वाक्यनियमाद्‌ बृद्धशास्त्रादविद्यमानवचनावचेतनार्थ- 
बन्धनादथंविप्रतिषेषात्‌ स्वाध्यायवदवचनादवित्ञेयादनित्यसंयोगान्मन्त्रान्ं- 


साप मीमांसा-दर्शन 


१. “चतुर्भिरश्चिमादत्ते' [श० ब्रा» ६।३।१।४३] अग्निचयन के अवसर पर 
चार मन्त्रों से 'अश्रि” का आदान (ग्रहण) करे। ये मन्त्र हैं--'देवस्य त्वा, 
गायत्रेण छन्दसा, अश्रिरसि, हस्त आधाय' [यजु ११, ६-११] इत्यादि । यदि 
मन्त्र सार्थक होते, तो मन्त्रगत--“बाहुम्यां' ` हस्ताम्याम्‌, आददे अञ्रिरसिः'* 
त्वया वयमर्निं शकेम खनित, सघस्थ आ, हस्त आधाय सविता बिभदज्निम्‌' 
इत्यादि मन्न-समुदाय में 'आददे' क्रिया से अञ्जि का आदान (यज्ञकमें से कार्य के 
लिए हाथ से उसका उठाया जाना) सिद्ध था; पर मन्त्रं के सार्थक न होने के 
कारण ब्राह्मण प्रवक्ता यह निर्देश ('चतुमिरञ्जिमादत्ते') करता है। 

२. इसी प्रकार 'इमामगृम्णन्‌ रशनामृतस्य पूर्व आयुषि विदथेषु कच्या” 
[यजु ०, २२।२] जानकार याज्ञिक यज्ञों के अवसर पर यज्ञारम्भ में इस रशना 
(लगाम) को ग्रहेण करते हैं; इस स्पष्ट मन्त्र लिंग से यज्ञ के प्रारम्भ में रशना का 
ग्रहण करना स्पष्ट हो जाता है, यदि मन्त्रों को सार्थक माचा जाय । क्योंकि मन्त्रों 
का कोई अर्थ नहीं है, इसीलिए ब्राह्मण में 'अश्वाभिधानीमादत्ते' विधात किया 
गया। उक्त मन्त्र का उच्चारण करने पर---्राह्मणवाक्य से यह जाना जाता है 
कि इससे अमुक कार्य करे। अतः मन्त्र अनर्थक हैं । 

३. इसी प्रकार पकाये पुरोदाश को पात्र में फैलाने के अवसर पर “उरु 
प्रथस्व' [यजु ० १।२२] मन्त्र का उच्चारण किया जाता हैँ। पर प्रथन का विधान 
'इति प्रथयति’ इस ब्राह्मणवावय द्वारा किया गया है। यदि मन्त सार्थक होता, तो 
कर्मानुष्ठानगत प्रथन-प्रकिया का वह बोध कराता। फलतः कर्म में मन्त्र के 
उच्चारण का प्रयोजन अन्य शास्त्र (ब्राह्मणवाक्य आदि) द्वारा बोध कराये जाने 
से मन्त्र का निरथंक होना स्पष्ट हो जाता हैं॥३१॥ 

मन्त्रों के आनर्थक्य में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


वाक्यनियमात्‌ ॥३२॥ 
[वाक्य-निथमात्‌ ] वाक्यों का नियम होने से मन्त्रं में, ज्ञात होता है- मन्त्र 
तिरेक हैं। 


१. 'अधिः सत्री काष्ठकुहालः' अमरकोश, १।१०।१३ (वारिवर्ग ) अश्रि’ और 
'काष्ठकुद्वाल' ये पर्याय पद हैं। इसे भाषा में कुदाली, या कीला कहा जाता 
है। कुदाली वह है, जिसमें आगे का (लौह) फल लगभग तीन अंगुल 
चौडा, दृढ़ व पैना रहता है, डण्डा पर्याप्त लम्बा रहता है। जब फल चौड़ा 
न होकर नुकीला हो, तब यह 'कीला' कहाता है। ग्राम के बाहर तालाब के 
शुष्क भाग से शुद्ध मिट्टी कुछ गहराई से खोदकर यज्ञ में उपयोग के लिए 
लाई जाती है । मिट्टी का उपयोग चतुष्कोण 'उखा' गर्त को भरने में होता है। 
“अञ्जि का अग्रभाग काष्ठ आदि का हो, यह सन्दिग्ध है। विचार्य न=क्या 
लौह घातु तब न था ? 


अथ प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः षध 


मन्त्रों में पद-क्रम की व्यवस्था, नियत आनुपूर्वी मानी जाती है । 'अस्निमीळे 
पुरोहितम्‌” अथवा 'अग्नि्मूर्दा दिवः' मन्तो के इस पद-क्रम एवं आनुपृवी में कोई 
व्यतिक्रम या विपर्यय नहीं होता । यदि वस्तुतः मन्त्र अर्थ का बोध कराने के लिए 
हों, तो पदों का व्यतिक्रम ==उलट-फेर (ईडेऽग्न पुरोहितम्‌, पुरोहितमर्निमीडे, 
अग्नि पुरोहितमीडे, अथवा दिवोऽग्निमूरडा, मूर्ढाग्निदिवः, दिवो सूर्दाऽग्निः) होने 
पर भी अर्थ उसी प्रकार जाना जाता है। यदि मन्त्र अर्थ का बोध कराने के लिए 
होता, तो पदों की आनुपूर्वी का नियम व्यर्थ हो जाता । अतः पद-क्रम की व्यवस्था 
से जाना जाता है--मन्त्र अनर्थक हैं ॥३२॥ 

इसी प्रसंग में अन्य हेतु प्रस्तुत किया ८7 

बुद्धशास्त्रात्‌ ॥३३।॥ 


[बुद्ध-शास्त्रात्‌ ] जाने हुए कार्य का शास्त्र से निर्देश किये जाने के कारण 
ज्ञात होता है, शास्त्र-वाक्य अनर्थक है । 

यज्ञानुष्ठान में उसी व्यक्ति का अधिकार माना गया है, जो यज्ञसम्बन्धी 
क्रिपा-कलाप का पूर्ण ज्ञाता हो।' ‘अग्नीदग्नीन्‌ विहर यह विधि सोमयाग की 
है । बहिष्पवमान स्तोत्र के अन्त में अध्वर्यू अग्नीत्‌-ऋत्विक्‌ को आदेश देता है-- 
हे अग्नीतू ! अग्तियों का विहरण करो, आग्नी प्रीय अग्नि से अङ्कारों को धिष्ण्य- 
संज्ञक निदिष्ट स्थानों पर ले जाओ [का० श्रौ० ९।७।४] । अनुष्ठान-प्रक्रिया के 
जानकार ऋत्विक्‌ को वही वात जताना ऐसा ही है, जैसे कोई जूता-पहने व्यक्ति 
को ओर जूता पहनाने का प्रयास करे। जैसे यह निरर्थक है, ऐसे ही कमं के 
जानकार ऋत्विक्‌ को मन्त्र द्वारा निर्देश, मन्त्र की तिरथंकता का द्योतक है। 

इसी प्रकार 'बहि स्तृणीहि' 'अग्नये समिघ्यमानायानुत्रूहि'--बहि बिछाओ, 
त्रज्वलित होते अग्नि के लिए सामिधेनी मन्त्रों का उच्चारण करो, आदि आदेश 
भी मन्त्रों की निरर्थकता को सिद्ध करते हैं। यदि मन्त्रोच्चारण को धर्म-विशेष 
अदुष्ट का जनक माना जाता है, तो इसका भी यही तात्पर्य है कि मन्त्र अर्थ द्वारा 
कर्म का उपकारक न होने से निरर्थक है ॥३३॥ 

मन्त्र के आनर्थक्य में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


अविद्यमानवचनात्‌ ॥३४॥ 


[अविचमान-बचनात्‌ ] संसार में अवियमान पदार्थ का मन्त्र द्वारा कथन 
किये जाने से मन्त्र का अनर्थक होना सिद्ध है । 
यज्ञोपयोगी अथवा मानव-अभ्युदय के उपयोगी अर्थों का प्रकाशन मन्त्र का 


१. द्रष्टव्य--मीमांसा सूत्र [३।८।१८] 
२. मै० सं०, [३।८।१०, श० ब्रा. ४।२।५।११] 
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उद्देश्य माता जाता है; परन्तु अनेक ऐसे मन्त्र हैं, जो अनहोने अर्थ का प्रकाशन 
करते हैं। “चत्वारि श्युङ्गा त्रयो अस्थ पादा हूं शीष सप्त हस्तासो अस्य । त्रिघा 
बद्धो वृषभो रोरवीति महोदेवो मर्त्यानाविवेश ।'' ऐसा हो मन्त्र है -- “चार सींग, 
तीन इसके पैर, दो सिर, सात हाथ इसके हैं, तीन प्रकार से बंधा हुआ वृषभ बार- 
बार शब्द करता है, ऐसा महादेव मर्त्य में प्रविष्ट हुआ ।' किसी भी प्रकतियाग या 
विकृतियाग में ऐसी वस्तु का उपयोग नहीं देखा जाता, न लोक में ऐसा पदार्थ 
दृष्टिगोचर है। मैत्रायणी संहिता [१।६।२] के अनुसार इस मन्त्र का विनियोग 
अग्नि के उपस्थान में है । आपस्तम्ब श्रौतसूत्र [ ५१७।४] के अरन्याधान-भ्रकरण 
में घृत से लिपटी तीन समिधाओं को इस मन्त्र द्वारा अग्नि में छोड़ने का विधान 
है। ये विनियोग नितान्त मी मन्त्रार्थ के अनुरूप नहीं हैं। इससे मन्त्र का आनर्थक्य 
स्पष्ट होता है । 

इसी प्रकार “मा मा हिसीः? इस वैदिक मन्त्र का विनियोग चातुर्मास्य इष्टि के 
अवसर पर यजसान के केश-वपन [क्षौर कर्म) में बताया गया है ।* 'उस्तरे ! 
मेरी हिंसा मत कर्‌ ।' परन्तु केशों के काटने में हिंसा होती ही नहीं; ऐसी दशा 
में हिसा का प्रतिषेध सवंथा निरर्थक है। उच्चारणमात्र से मन्त्र का उपयोग 
अदृष्टार्थ मानने पर मन्त्र का आतर्थक्य स्वत: स्पष्ट हो जाता है ॥३४॥ 

मन्त्र के आनर्थक्य में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 

अचेतनाथं'बन्धनात्‌ ॥३५॥ 

[अचेतन-अर्थ-बन्धनात्‌ | अचेतन पदार्थो को लक्ष्य कर उनसे अर्थ--याच्ना, 
प्राथना का निबन्धन--सम्बन्ध होने से जाना जाता है- मन्त्र अर्थ-हीत हैं । 

वैदिक साहित्य में अचेतन पदार्थों को सम्बोधन विभक्ति से अनेकत्र निर्देश 
किया गया है । उसका एक उदाहरण है--“श्रणोत ग्रावाणः” है सोम को कूटने- 
पीसनेवाले पत्थरो ! सुनौ । क्या जड़ पदार्थ ऐसा कथन या प्रार्थना सुन सकते हैं? 
और सुनकर क्या उसका उत्तर या समाधान दे सकते हैँ? कदापि नहीं । इससे 
ज्ञात होता है, मन्त्र का अथं कुछ नहीं, उसका कमे में अदृष्टा्थक उच्चारणमात्र 
प्रयोजन है । 

अन्य उदाहरण दिया जाता है--“ओष:धे जायस्वंनम्‌* हे दर्भ नामक ओषधे ! 


१. ऋग्वेद, डाशूदा३॥ 

२. द्रष्टव्य--कात्यायन श्रौतसूत्र, ५।२।१७॥ 

३. रामेश्वर सूरि विरचित 'सुबोधिनी' व्याख्या में 'सम्बन्धात्‌' पाठ है । 

४, तैत्तिरीय संहिता, १।३।१३॥ 

५. “ 'ओषधे त्रायस्वैनम्‌' मन्त्र तैत्तिरीय संहिता में चार[ १,२, १॥ १,३,५॥। 
$ ३, ३॥ ६, ३, ६] स्थानों पर पठित है। प्रथम स्थान [ १।२।१] में यह्‌ 
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इसकी रक्षा करो । केश-वपन (बाल काटने) आदि के अवसर पर इस वाक्य को 
बोला जाता है। यही इसका विनियोग है । वेदिक वाङ्मय में तीन अवसरों पर 
इसका विनियोग बताया है--१. यजमान के केशवपन; २. यूपच्छेदन, ३. पशु- 
च्छेदन । दूभ घास के तृण से ऐसी प्रार्थना का कोई सामञ्जस्य न होने के कारण 
मन्त्र का आनर्थक्य स्पष्ट होता है। 

एक अन्य उदाहरण- “स्वघिते मन हिसीः [तै० सं०, १।२।१] प्रस्तुत किया 
जाता है--हे उस्तरे ! इसकी हिसा मत कर। मजमान के केश-वपन में इसका 
बिनियोग है । उस्तरे से की जानेवाली प्रार्थना के असामञ्जस्य से मन्त्रों का अनर्थक 
होता सिद्ध है॥३५॥ 

मन्त्रों के आनर्थक्य में अन्य हेतु दिया--- 

अर्थविप्रतिषेधात्‌ ॥३६॥ 


[अर्थ-विप्रतिषेधात्‌ |अर्थ का विप्रतिषेघ--वि रोघ होने से मन्त्र अनर्थक हैँ । 
यदि यह माना जाता है कि मन्त्र के पदों का वस्तुत: कोई अर्थ है, तो उससे 
कहे गये अर्थ में स्पष्टतया परस्पर विरोध प्रतीत होता है। मन्त्र है--'अदितिद्यौ- 
रदितिरन्तररक्षम्‌' [ऋण १।८६।१०॥ अथर्ने० ७।६।१] यह अदिति दौ:-- 


अग्निष्टोम में यजमान के केवा काइते समय केशों पर कुझा रखने में; 
दूसरे स्थान [ १।३।५] में तथा तीसरे स्थान [६।३।३] में यूपच्छेदन के 
समय वृक्ष पर कुशा के दो तृण रखने में; तथा चोथे स्थान | ६।३।९ ] में 
पशु का पेट छेदन करते समय कुशा के दो तुण रखने में विनियुक्त है। 

मैत्रायणी संहिता १।२।१ में यजमान के दीक्षा-प्रकरण में पाठ, तथा 
३।६।२ में केश-बपन करते समय केशों पर कुशा के तृण रखने में विनियोग 
है। मै सं० १।२।१४ में यूपच्छेदन में पाठ, तथा ३।१।२ में वृक्ष को काठते 
हुए उसपर कुशा के दो तूण रखने में विनियोग है, और मै ० सं० १।२।१६ 
में पशु-प्रकरण में पाठ, तथा ३।१०।१ में पशु का पेट छेदन करते समय कुशा 
के दो तृण रखने में विनियोग दर्शाया है। 

इस विषय में आपस्तम्ब आदि श्रौतसूत्र भी देखने चाहिएँ । इसी 
प्रकार शुक्ल यजु; ४॥१; ५।४२; ६।१५ में पठित मन्न शतपथ ब्राह्मण के 
अनुसार क्रमशः यजमान के केशवपन, यूपच्छेदन और पशुच्छेदन के समय 
कुशतृण रखने में विनियुक्त हैं । इन तीन विनियोगों में तृतीय विनियोग 
विशेष विचारणीय है । इसपर हमने इस भाग के साथ पूर्वेमुद्रित 'रौतयज्ञ- 
मीमांसा' के पशुयाग-प्रकरण में विस्तार से विचार किया है। अत: पाठक 
इस विषय में वहीं देखें ।” | प्रस्तुत सूत्र के शाबर भाष्य हिन्दी व्याख्यान के 
विवरण में--युधिष्ठिर मीमांसक] । 


&२ मीमांसा-दर्शन 


लोक है, अदिति अन्तरिक्ष है। एक ही अदिति--द्युलोक और अन्तरिक्षलोक 
दोनों हौना- सम्भब न होने से परस्पर विरुद्ध होने के कारण मन्त्र की अनर्थकता 
को सिद्ध करता है। कहीं-कहीं विरुद्वाथंक मन्वांश मी देखने में आते हैं । एक स्थान 
पर कहा- “एको रुद्रो न द्वितीयोच्वतस्थे' रुद्र एक है, दूसरा नहीं । इसके विरुद्ध 
असंख्याताः सहस्राणि ये रुद्रा अघिमुस्याम्‌' कथन करता है । जो रुद्र भूमि पर 
विद्यमान हैं, वे सहस्रों हैं, असंस्यात हैं। पहले मन्त्र भें रुद्र को एक बताया, दूसरे 
में सहस्रो कहा । ये दोनों मन्त्र परस्पर-विरुद्ध हैं। दूसरे मन्त्र में 'सहस्रों' कहकर 
'असंख्यात' कहना भी परस्पर विरोध है। पहले में संख्या परिमित है, दुसरे में 
अपरिमित; यह स्पष्ट विरोध है। अतः मन्त्रों का उपयोग उच्चारणमात्र में 
समभना चाहिए, अर्थ-बोधन में नहीं ॥।३६॥ 
मन्त्रों की अनर्थकता में यह अन्य हेतु है-- 


स्वाध्यायबदवचनात्‌ ॥३७॥ 
[स्वाध्यायवत्‌-अवचनात्‌ ] स्वाध्याय के समान अर्थ के कथन का विधान न 


होने से । 

मन्त्र का उच्चारणरूप में पाठमात्र करना 'स्वाष्याया! कहा जाता है ॥ 
स्वाध्याय के लिए शास्त्र में विधि उपलब्ध है- “स्वाध्यायोञ्ध्येतव्य:'' [माश० 
११।५।७।१०, सँ» श्रा० २।१५।७] स्वाध्याय अर्थात्‌ वेदमन्त्र का उच्चारण 
करते हुए पाठमात्र से अव्ययन--अक्ष राभ्यासल्प में स्मरण करना चाहिए । परन्तु 
अर्थज्ञान के विधान का निर्देश कहीं उपलब्ध नहीं होता । 

वेदाध्ययन के अवसर पर 'पूथिका' नाम की स्त्री याजिय उपयोग के लिए 
धान कूट रही है। आकस्मिक रूप से छात्र घान कूटने में विनियुबत मन्त्रको उच्च 
स्वर से बोलते हुए स्मरण कर रहा है। धान कूटना और उसमें वितियुक्त मन्त्र 
का पाठ करना दोनों समकालिक हैं; फिर भी छात्र द्वारा किये जाते मन्त्रपाठ 
का प्रयोजन धान कूटने की क्रिया का बोध कराना नहीं है। वह केवल मन्त्र 
कण्ठस्थ कर रहा है। तात्पयं है, अर्थबोध के बिना भी धान कूटा जाता है, 
मन्त्रार्थे का वहाँ कोई उपयोग नहीं । अतः मन्त्र को निरर्थक मानना युक्त है ॥।३७।। 

मन्त्रों के आनर्थक्य में अन्य हेतु दिया-- 

अविज्ञेयात्‌ ॥३८॥ 

[अविज्ञेयात्‌ | अनेक मन्त्रगत पदों के अर्थ जानने योग्य न होने से मन्त्र 
अनश ` हैं। 


१. दृष्टव्य--झण० ब्रा० ११।५।७।१०; तै० आ० २।१५।७॥ 


अंथ प्रथमाध्याये द्वितीयः पाद: ९३ 


अनेक मन्त्र ऐसे हैं, जिनका अर्थ जानना अक्षक्य है। वहाँ ऐसे पदों का प्रयोग 
हुआ है, जिनके अर्थं जानने में कोई पद्धति असन्दिग्य कारगर नहीं रहती । 
उदाहरणाथ कुछ मन्त्र हैं-- 
अन्यक्‌ सा त इन्द्र ऋष्टिरस्मे सनेम्यम्वं मरुतो जुनन्ति । 
अग्निश्चिद्धि ष्मातसे शुशुक्वानापो न होप॑ दधति प्रयांसि ॥ 
नाक? ११६९३ 
सृण्येव जर्भरी तुर्फरीतू नैतोशेव तुर्फरी पफंरीका। 
उदन्यजेव जेमना मदेरू ता मे जराय्वजरं मरायु ॥--ह०१०१०६।६ 
एकया प्रतिधापिबत्‌ साकं सरांसि त्रिशतस्‌ । 
इन्रः सोमस्य काणुका ॥ लाह? ४।७७।४ 
इन मन्त्रों का क्या कोई यज्ञोपयोगी अथवा मानव-जीवनोपयोगी अर्थ किया 
जा सकता है ? इससे मन्त्रों की अनर्थकता स्पष्ट है ॥३८॥। 
मन्त्रों के आनर्थेक्य में अन्तिम हेतु प्रस्तुत किया-- 


अनित्यसंघोगान्मन्त्रानथंक्यम्‌ ॥३६॥ 


[अनित्यसंयोगात्‌ ] अनित्य पदार्थों का सम्बन्ध होने से मन्तों में [मन्त्रा- 
नर्थक्यम्‌ ] मन्त्र जनथंक हैं । 
जब मन्त्र का प्रयोजन, यज्ञोपयोगी आदि अर्थ का अभिव्यक्त करना माना 
जाता है, तदनुसार अर्थे करने का प्रयास होता है, तब एक अन्य बाधा सन्मुख आती 
है कि मन्त्रों के साथ अनित्य पदार्थों का सम्बन्ध है । तात्पयं है, मन्त्रं में स्पष्ट ही 
ऐसे पदार्थों का वर्णन है, जो अनित्य हैं। जब मन्त्र अनादि-नित्य हैं, तो अनन्तर 
होनेवाले अनित्य पदार्थों का वर्णन उसमें कंसे सम्मव है ? उदाहरणाथ एक मन्त्र 
कि ते कृण्वन्ति कोकटेधु मादो नाझिर डुन्ह्णो न तपन्ति धमम्‌ । 
आनो भर प्रमगन्दस्य वेदो नेजाशाखं मघवन्‌ रन्चया नः॥ 
—ऋ० ३।५३।१४ 
यहाँ 'कौकट' किसी देशविशेष का नाम है, प्रमगन्द नाम का कोई राजा है, 
नैचाशाख किसी नगर का नाम है । ऐसा अर्थ इन पदों का किया जाता है। यदि 
अन्त्र का यही अर्थ है, और अर्थ की अभिव्यक्ति उसका प्रयोजन है, तो इन देश, 
नगर ब राजा की स्थिति से पहले मन्त्र का अस्तित्व माना जाना सम्भव न होगा, 
जो अभीष्ट नहीं, क्योंकि मन्त्र को अनादि नित्य माना गया है। अतः मलाई इसी 
में है कि मन्त्र को अनथंक माना जाय, और यज्ञादि में उच्चारणमात्र उसका प्रयो- 
जन स्वीकार किया जाय, जो याजिक के प्रति किसी अदुष्ट घर्मे-विशेष का जनक 
होता है ॥३६॥ 


धं मौमांसा-दर्शन 


इकत्तीसवें सूत्र से लगाकर उन्तालीसवें सूत्र तक कुल नौ हेतुओं के आघार 
पर यज्ञों भें मन्त्रों के उच्चारणमात्र की उपयोगिता बताई गई और स्पष्ट किया 
गया कि मन्त्र अपने अर्थ द्वारा यञ्चसम्बन्धी क्रिया का निर्देश करे; ऐसा कोई प्रयो- 
जन उसका नहीं है। यह सम्भावित हेतुओं के आधार पर पूर्वपक्ष की भावना को 
सूत्रकार ने अभिव्यक्त किया। उसके समाधान की भावना से अब आचार्य सिद्धान्त- 
सूत्र का अवतरण करता है-- 


अविशिष्टस्तु वाक्यार्थः ॥४०॥ 


[अविशिष्टः] विशिष्ट--भिन्न नहीं है, [तु ]तो [ वाक्यार्थः वाक्याथं मन्त्रों 
का । तात्पर्यं है--मन्त्रों का वाक्यार्थं लौकिक वाक्यां से भिन्न नहीं होता । जहां 
तक वाक्यार्थ का प्रश्न है, लोक और वेद में यह समान है। 

सूत्र में 'तु' पद पूर्वपक्ष की व्यावृत्ति का द्योतक है । अभी तक गत सूत्रों द्वारा 
जो विस्तृत पूर्वपक्ष प्रस्तुत किया गया, वह समाप्त हुआ; अब उसका समाधान 
किया जाता है। मन्त्र, पद-वाक्य-समूह हैँ । प्रत्येक पद का अपना सामान्य अर्थ 
होता है; जब क्रिया-कारक आदि अनेक पद सिलकर वाक्य बनाते हैं, तब वह एक 
असाधारण अर्थ का कथन करते हैं । अर्थबोधन की यह पद्धति लौकिक वाक्य एवं 
बैदिक वाक्य दोनों जगह समान है । इसलिए लौकिक वाक्य यदि अर्थवान्‌ है, तो 
वैदिक वाक्य के सार्थक होने में कोई बाधा नहीं है। 

यदि कहा जाय--लोक में बोडा और बोधयिता दोनों चेतन आमने-सामने 
उपस्थित होकर क्िया-कारकरूप पद-ससूह = वाक्य से अर्थ का बोधन कारते-कराते 
एक-दूसरे के उपकारक होते हैं, परन्तु यह स्थिति वैदिक वाक्य में नहीं है; वेद में 
अदृश्य देवता और अचेतन यज्ञाङ्गों के साथ वार्तालाप यज्ञ का कोई उपकारक 
नहीं होता। परन्तु मन्त्र का पाठ यज्ञाथं ही हुआ है, इसलिए यज्ञ से उसका सम्बन्ध 
अवश्य स्वीकार किया जाना चाहिए। वह सम्बन्ध यज्ञकाल में मन्त्रोच्चारण द्वारा 
ही सम्भव होगा, जिसका प्रयोजन अदृष्ट धर्मविशेष को उत्पन्न करना है जो गत- 
सूत्रो द्वारा विस्तार से प्रतिपादित हुआ है। 

यह कथन वस्तुतः ठीक नहीं; क्योंकि यजं में मन्त्रों का उच्चारण यज्ञसम्बन्धी 
मर्थ का ज्ञान कराने के लिए होता है। अदृश्य देवताओं तथा यज्ञाङ्गो का संलाप 
निरर्थक नहीं है; यज्ञ एवं यज्ञाङ्गो के सम्बन्धी क्रिया-कलाप का प्रकाशन ही उसका 
प्रयोजन है। यज्ञसम्बन्धी क्रियासमूह के जाने बिना यज्ञ का अनुष्ठान असम्भव 
होगा । यज्ञ का क्षेत्र महान्‌ विस्तृत है; विशव रचना में विविध नेसग्रिक परिस्थितियों 
का क्रमानुक्रम यज्ञ का ही रूप है, जिनकी गहराइयों को मन्त्र द्वारा अभिव्यक्त 
किया जाना सम्भव होता है। अतः मन्त्रों के सार्थक होने में किसी प्रकार के संशय 
का अवकाश नहीं ॥४०॥ 


अथ प्रथमाध्याये द्वितीयः पार्दः a५ 


शिष्य आशंका करता है- तब क्या 'तां चतुभिरादत्ते' विधिवाक्य अनर्थक 
माना जाय ? आचार्य ने समाधान किया-- 

गुणार्थेन पुनः सृतिः ॥४१॥ 

[गुणार्थेन] चार की संख्यारूप -गुणलाभ के लिए [पुनः] फिर [श्रुतिः] 
पाठ किया गया है। f 

यज्ञोपयोगी कार्य के लिए अञ्जि का आदान 'आददे' इस मन्त्रलिङ्ग से स्पष्ट 
होने पर भी 'तां चतुभिरादत्ते' यह विधान मन्त्रों की चार संख्यारूप गुण के लाभार्थं 
पुनः पढ़ा गया है । कारये-सम्पादनार्थ अञ्जि (कुदाली) को हाथ से पकड़ने के अवसर 
पर यजु' के चार मन्त्रभाय विनियुक्त हैं। वहाँ संख्या का कोई निर्देश नहीं है। ऐसी 
दशा में 'ब्रीहिभियंजेत, यवयंजेत' के समान विकल्प प्राप्त होगा । यज्ञ करने में जसे 
घान और जी का विकल्प है--चाहे धान से यज्ञ करे, चाहे जौ से करे; जो 
उपस्थित हो, उसी से कर लो, इसी प्रकार मन्त्रों के चार होने पर भी विशेष 
विधि के अभाव में बिकल्प सम्भव है, चाहे एक मन्त्र से अश्रि का आदान करे, चाहे 
अधिक से अथवा समुच्चित चारों से। ऐसी स्थिति में 'तां चतुभिरादत्ते' यह विधि 
चारों मन्त्र-भागों के समुच्चय का नियमत करती है ।* मन्त्रों से अश्रि का आदान 
प्राप्त होने पर इस विधि से केवल चार संख्याख्प विशेष गुण का नियमन हुआ है। 
इसके द्वारा मन्त्र की सार्थकता में कोई बाधा नहीं आती । अश्रि का आदान मन्त्र- 
लिग से ज्ञात हो जाता है । अतः मन्त्र निरर्थक नहीं ॥४१॥ 

शिष्य पुनः जिज्ञासा करता है--“इमामष्टम्णन्‌' इति 'अश्वाभिघानीमादत्ते' 
विधि में विशेष कथन कया माना जाएगा ? आचार्य ने समाघात किया-- 


परिसंख्या ॥४ २॥ 


[परिसंख्या ] परिसंख्या, स्वीकार करने की आवश्यकता नहीं रह जाती, 
जबकि 'इति अश्वाभिधानीमादत्ते' वाक्य अदवाभिधानी आदान का प्रत्यक्ष निर्देश 
कर रहा है। 

सन्दिग्ध स्थलों में शास्त्र द्वारा निर्णय के लिए तीन प्रकार या मार्ग सुझाये गये 
हैं-- विधि, नियम, परिसंख्या । कर्मानुष्ठान के अवसर पर किसी विशेष क्रिया की 
पद्धति आदि के विषय में सन्देह हो जाता है कि अमुक किया को किस प्रकार किया 

१. द्रष्टव्य--यजुवेद, ११।९-११॥। मन्त्रों का निर्देश ३१ सूत्र की व्यास्या में 
देखें । 
२. सूत्रकार ने स्वयं इस विषय में आगे [अ० १२, पा० ३, सूत्र २६-३०॥ यह 


सुत्र-संख्या “रामेश्वर सुरि विरचित सुबोधिनी व्याख्या के सूत्रपाठानुसार है] 
विवेचन प्रस्तुत किया है। है 


६६ मीमांसा-दर्शन 


जाय ? जहाँ कार्य अन्य किसी प्रकार से प्राप्त न हो, वैदिक वाक्य द्वारा साक्षात्‌ 
उसका विधान किया जाय, बह्‌ 'बिधि' नामक प्रकार है। जैसे---ज्योतिष्टोमेन 
यजेत स्वगेकागः' स्वर्ग की कामनावाला ज्योतिष्टोम याग करे । 'ऐन्दर्या गार्हपत्यः 
मुपतिष्ठते' इन्द्र देवतावाली ऋचा से गाइपत्य अग्नि का उपस्थान करता है, 
इत्यादि । 

जिस कार्य के लिए समान बलवाले दो आघार हों, वहाँ विकल्प प्राप्त होता 
है; ऐसे अवसर पर दोनों में से एक का नियमन करना होता है, वह 'नियम- 
विधि' है। जैसे--'उदिते जुहोति, अनुदिते जुहोति’ उदित-अनुदित होम के दोनां 
वाक्य समान-बल हैं। तब होता एक का नियम करता है--उदित में ही होम 
करूँगा अथवा अनुदित में ही होम करूँगा । कहीं यदि ऐसा नियमन अपेक्षित नहीं 
रहता, तो वहाँ 'विकल्प' मान लिया जाता है। जैसे--ब्रीहिभियंजेत, यवैयंजेत' 
घान अन्न से याग करे; जौ अन्न से याग करे। यहाँ नियमन न होने से विकल्प 
है; जो उपस्थित हो अथवा सुलभ हो, उसी से याग कर ले। 'परिसंख्या विधि! वह 
कहाती है, जहाँ इष्ट और अनिष्ट दोनों में कार्य-प्राप्ति होने पर अनिष्ट के परि- 
त्याग का विधान किया जाता है। जैसे--/इमामगृ्णन्‌ रशनामृतस्य' [यजु० 
२२।२] मन्त्र के 'अगुम्भन्‌' पद से घोड़ा और गदहा दोनों की लगाम (रशना) 
पकड़ना प्राप्त होता है । घोड़े की लगाम पकड्वा इष्ट है, गदहे की लगाम पकड़ता 
इष्ट नहीं है । ऐसी दशा सें 'अदवाभिधानीमादद्ते' वाक्य घोड़े की लगाम पकड़ने 
का विधान करता है । परन्तु घोड़े की लगाम पकड्ना, सामान्यरूप में “इमामगृम्णन्‌ 
रशनामृतस्य' इस मन्त्र-सामर््य से प्राप्त है। तब 'अश्वाभिधानीमादत्ते' वाक्य का 
तात्पय--गदहे की लगाम न पकड़े--यह करना होगा। ऐसा अर्थ 'परिसंख्याविधि' 
के आधार पर किया जाता है। 

किसी वाक्य का तात्पयं 'परिसंख्याविधि' के आधार पर निकालने से तीन दोष 
सामने आते हैं--स्वाथे का त्याग, पदार्थ की कल्पना, सामान्यतः प्राप्त अर्थ की 
बाधा । 'अझ्वाभिधानीमादत्ते' वाक्य का जब यह तात्पर्यं निकाला जाता है कि 
“गदहे की लगाम न पकड़े' तव इस वाक्य का जो अपना अर्थ है--'घोड़े की लगाम 
पकड़ता है” उसका परित्याग करना पड़ता है; यह पहला दोष है। उक्त वाकय का 
जो अपना अर्थ नहीं है--“गदहे की लगाम न पकड़े” उसकी कल्पना करनी पड़ती 
है; यह परार्थकल्पना दूसरा दोष है। मन्त्र-साम्यं से सामान्य रूप में जो अर्थ 
प्राप्त होता था--'गदहे की लगाम पकड़े' उसे बाधित करना पड़ता है । यह तीसरा 
दोष है। 

सूत्रकार ने प्रस्तुत सूत्र द्वारा यह स्पष्ट किया है कि 'अझवाभिदानीमादत्ते” 

_ १. 'अश्वाभिषानीमादतते' प्रसंग “अञ्रि-आदान' के प्रकरण में ही पठित है। 
आहवनीय के पूर्व में “उख॥' नामक चौकोर गत्तै को भरने के लिए शुद्ध मिट्टी 


अथ प्रथमाध्याये हितीयः पादः ३७ 


वाक्य में 'परिसंस्याविधि' की योजना अनावश्यक है। कारण यह है--/इमाम- 
गृम्णन्‌ रशनामृतस्य' केवल इतने सन्दर्भ से अभिमत वाक्याथं पुरा नहीं होता, 
प्रत्युत 'इमामगुभ्णन्‌ रशनामृतस्य, इति अश्वाभिधानीमादत्ते' इतने सन्दर्भ से 
वाक्यार्थ पूरा होता है। इसका अर्थ है --ऋत की इस रशना को पकड़ा, यह बोलते 
हुए धोड़े की लगाम पकड़ता है। इतने समुच्चित सन्दर्भ का इकट्ठा अर्थ करने पर 
'गदहे की लगाम पकड़ना'-रूप सामान्य अर्थ प्राप्त ही नहीं होता, तब उसके परि- 
हार के लिए 'परिसंख्याविधि' का प्रयोग अनावश्यक है, अत: उक्त तीनों दोषों की 
सम्भावना भी नहीं रहती ॥४२॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है-- 'उरु प्रथस्व इति पुरोडाशं प्रथयति? वाक्य के 
विषय में क्या समझना चाहिए ? आचार्य ने बताया 


अर्थवादो वा ॥४३॥ 

[अर्थवादः ] अर्थवाद है यह, [ वा ] पद पूर्वोतत पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक 
है। 

प्रथम यह्‌ कहा गया कि “उरू प्रथस्व” मन्त्र से ही पुरोडाश का प्रथन = फैलाना 
ज्ञात हो जाता है, फिर इस मन्त्र को बोलकर “इति पुरोडाशं प्रथयति' कहना 
अनावश्यक है, यदि मन्त्र सार्थक हो । क्योंकि मन्त्रोच्चारण के अनन्तर आवश्यक 
रूप से यह वाक्य बोला जाता है, इससे मन्त्र का निरर्थक होना ज्ञात होता है । इस 
पूर्वेपक्ष का प्रस्तुत सूत्र द्वारा आचार्य ने समाधान किया--'उइ प्रथस्व' मन्त्र से 
पुरोडाश का प्रथन प्राप्त होने पर 'इति पुरोडाशं प्रथयति' वाक्य का प्रयोजन कर्म 
की स्तुति करना है, अतः इसे स्तुतिरूप अथंचाद समझना चाहिए। 


ग्राम से वाहर किसी तालाब के शुष्क भाग से खोदकर लाई जाती है। उस 
मिट्टी को ढोने के लिए वाहन आवश्यक है, जो घोड़े या गदहे के रूप में 
उपलब्ध रहता है। घोड़े को लगाम लगाकर पकड़े हुए तथा गदहे को बिना 
लगाम लाया-लेजाया जाता है। उसी विषय में यह विधान है। उस समय 
और आज घोड़े व गदहे को कार्यनिमित्त लाने-लेजाने का यह क्रम तदवस्थ 
विद्यमान है । 

याज्ञिक प्रसंगों में एक समय ऐसा आया, जम यज्ञ में बाह्य आउम्बरों 
का बोलबाला हुआ, यज्ञ की मूल भावनाओं को भुला दिया गया। क्रिया- 
विषयक साधारण बातों को अनावश्यक महत्त्व देकर उनपर लम्बी परि- 
चर्चाएँ चलाई जाती रहीं । उसी का परिणाम यह घोड़ा-गदहा-विषयक सूक्ष्म 
विवेचन हैं । केवल मिट्टी ढोकर लाना आवश्यक है। सुविघानुसार दोनों या 
किसी एक के द्वारा यह कायं किया जा सकता है। किसी विशिष्ट पद्धति के. 
आश्चय से अनुकूल अदृष्ट की कल्पना दुराशामात्र है । 


हद मीमांसा-दर्शन 


गोल पुरोडाश पिण्ड को पूरे कपाल (गोल मृत्पात्र--मृष्मय तस्तरी) पर 
फैलाना 'प्रथन' है । इसमें पुरोडाश का गुरुत्व (मार) तो नहीं बढ़ता, परन्तु परि- 
माण बढ़ जाता हैं। जो पुरोडाश-पिण्ड मुट्ठी में आ रहा था, अब पूरे कपाल पर 
फैलकर उसका परिमाण जैसे बढ़ गया है; उसी प्रकार वह कर्म यज्ञकर्त्ता को पुत्र- 
पशु आदि प्राप्ति की कामनापूति से बढ़ानेवाला हो, यह प्रथन कर्म की प्रशंसा है। 
मन्त्र से प्रथन-कर्म प्राप्त होने पर पुनः उसका कथन, प्रथन-कमें की प्रशंसा द्वारा 
यज्ञकर्ता की वृद्धि का योतक होने से अर्थवाद है। इसीलिए कहा--“उरु प्रथस्व, 
इति पुरोडाशं यत्प्रथयति, मज्ञपतिमेव तत््रथयति ।' 

इस प्रकार 'तां चतुभिरञ्रिमादते, इति अश्वाभिघानीमादत्ते, इति पुरोडाशं 
प्रथयति' इत्यादि वाक्यों के विभिन्न प्रयोजन गत सूत्रों द्वारा स्पष्ट किये गये । 
इनके आधार पर मन्त्रों का निरथंक सिद्ध किया जाता नितान्त अयुक्त है ॥४३। 

शिष्य पुनः जिज्ञासा करता है--मन्तरों की नियत पदानुपूर्वी का क्या समाधान 
होगा ? आचार्य ने बताया-- 

अविरुद्धं परम्‌ ॥४४॥ 

[अविरुद्धम्‌ ] विशुद्ध नहीं है [परम्‌ ] अगला “वावयनियम' हेतु । 

मन्त्रों कौ सार्थक मानने पर मग्चों की नियत पदानुपूर्वी उसका (मन्त्रों के 
सार्थक होने का) विरोध नहीं करती । मन्त्र का तियत पदानुपुर्वी के साथ उच्चारण 
करने पर जो अर्थ ज्ञात होता है, वही अर्थ व्यतिक्रम-पाठ में भी रहता है । तात्पर्य 
है-नियत आनुपूर्वी में पद एवं वाक्यों का अर्थ निरस्त हो जाता हो, तथा व्यति- 
क्रम पाठ में अभिव्यक्त होता हो, ऐसा नहीं है। अतः मन्त्रों की नियत पदामुपूर्वी 
मन्त्रों को निरर्थक सिद्ध नहीं करती । यदि गम्भीरताएर्वंक सूक्ष्मदुष्टि से विचार 
किया जाय, तो व्यतिक्रम पाठ में स्वर आदि के आधार पर मन्त्र का यथावत्‌ अथं, 
कहीं अन्यथा हो जाय, ऐसी सम्भावना बनी रह सकती है। नियत पदानुपू्वी में 
मन्त्रपाठ के साथ कर्मानुष्ठान, अनुकूल अदृष्ट (अपूर्वे धर्म) का जनक हो, यह मी 
साक्षात्कृतधर्मा ऋषियों का सुझाव है। 

वस्तुतः मन्त्र की नियत पदानुपूर्वी का रहना अत्यावइयक है। यही मन्त्र की 
मन्त्रता है; यदि यह न होता, तो आज हमारे सामने मन्त्र न रहा होता, यह कब 
का विच्छुङ्खलित हो गया होता। मन्त्र की नित्यता का यह एक विशेष आधार 
है ॥४४ी। 

शिष्य पुनः जिज्ञासा करता है, सम्पैष-आदेश के विषय में क्या कहा जायगा ? 
जाने हुए को जताना व्यर्थ होता है। आचार्य ने बताथा-- 


सम्प्रेष क्मंगहाऽनुपालम्भः संस्कारत्वात्‌ ॥ ४५॥। 
[सम्बैबे] सम्प्रैष मन्त्र में [कर्मगर्हा ] जाने हुए को जताना-रूप जो कमं- 
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विषयक गर्हा-दोष या न्यूनता है, वस्तुत: वह [ अनुपालम्भ: | उपालम्भ-दोष नहीं 
है, [संस्कारत्वात्‌] संस्कार होने से याज्ञिक का। 

“अग्नीदग्नीन्‌ विहर' यह प्रैष--आदेश मन्त्र है। अध्वर्यु आग्नीध्र को आदेश 
देता है-हे अग्नीत्‌ ! अग्नियों को--अंगारों को धिष्ण्य-तामक स्थान में ले जाओ । 
अग्नीत्‌ याज्ञिक जानता है कि इस अवसर पर मुझे क्या कार्य करना है। जाने हुए 
को फिर जताना दोष है; साधारण लोक-व्यवहार में भी यह दोष समझा जाता है । 
प्रस्तुत सूत्र में सूत्रकार कहता है कि वस्तुतः यह दोष नहीं है। इस प्रैष- आदेशः 
रूप कथन से आदिष्ट याज्ञिक का संस्कार किया जाता है। जैसे यज्ञ में उपयोग के 
योग्य होने पर भी ब्रीहि घान को जल आदि से पुनः प्रोक्षण (धोने के) द्वारा 
संस्कृत (संस्कारयुक्त) किया जाता हैं, ऐसे ही प्रैष मन्त्र ले अग्तीत्‌ याज्ञिक का 
संस्कार किया जाना अभिप्रेत होने से इसमें कोई दोष नहीं। अतः मन्त्र के आनर्थकग्र 
का बोधक यह नहीं कहा जा सकता । 

इसी प्रकार प्रोक्षणीरासादय' प्रघ मन्त्र है । प्रोक्षणी '-संज्ञक जलों को यहाँ 
लाकर रक्खो। कामिक याज्ञिक यद्यपि अपने कतंव्य-कार्यं को जानता है, फिर भी 
आदेश द्वारा उसे स्मरण कराना उसका संस्कार है । कारये के अवसर पर जानकारी 
में विस्मृति की सम्भावना बनी रह सकती है, वह स्थिति न आवे, यही प्रैष मन्त्र 
का प्रयोजन है । इसी को स्मृति अथवा स्मर्ता का संस्कार होना कहा गया है । याद 
कराने के अन्य साधन भी हो सकते हैं, पर यज्ञ के अवसर पर मन्त्र द्वारा याद 
कराया जाय; यही शास्त्रीय व्यवस्था है। इससे मन्त्र का आनर्थेक्य सिद्ध नहीं 
होता ॥४५॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है -- अनेक मन्त्रों में अविद्यमान पदार्थ का वर्णन है तथा 
अचेतन पदार्थो को सम्बोधन करके बात कही गई है। इनके विषय में क्या समका 
जाय ? आचार्य ने बताया-- 


अभिधानेऽर्थवादः ॥४ ६ 

[अभिधाने ] कथन करने में (अविद्यमान व अचेतन पदाथंविषयक), [अर्थ- 
वाद: ] अ्थेवाद है। 

प्रस्तुत सूत्र द्वारा आचाये ने उन आक्षेपों का समाधान किया है, जो 
अविद्यमान पदार्थ का वर्णन तथा अचेतन पदार्थों से प्रार्थना आदि के सम्बन्ध के 


१. यज्ञ के अवसर पर ब्रीहि आदि अन्न को शुद्ध करने के लिए “अग्निहोत्रहवणी” 
दप पात में जो निर्दोष पवित्र जल सुरक्षित रहता है, वह प्रोक्षणी” कहाता 

। 
+ जजों को आपस्तम्बियों के मत में गाहंपत्य के आगे, और कात्या- 
यनीयों के मत में प्रणीता और आहवनीय के मध्य में रखते हैँ । (यु मी०) 
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आधार पर किये गये हैँ । जिन मन्तों में ऐसे वर्णन हैं, वे सब अर्थवाद --स्तुतिरूप 
गौण कथन हैं । जहाँ गौण अर्थात्‌ औपचारिक वर्णन है, ऐसे मन्त्र के उच्चारण से 
कोई अदृष्ट घ॒र्मविशेष उत्पन्न होता हो, इसमें कोई प्रमाण नहीं है ॥/ 

अविद्यमान अर्थ के वर्णन में 'चत्वारि शृङ्गा” इत्यादि ऋचा का उल्लेख 
किया जाता है। यह मन्त्र ऋग्वेद, यजुवद दोनों में पठित है । इसका देवता सूर्य 
अथवा अग्नि है। उन्हीं की स्तुति में मन्त्र का प्रयोग है । 'चत्वारि' आदि पदों 
से इनके कल्पित अङ्गों व कारय-बर्णन द्वारा इनकी प्रशंसा की गई है । सूर्यपक्ष में 
यह वर्णन निम्न प्रकार समझना चाहिए। 

चत्वारि शृद्धा--चार सींग, सूर्य से सम्बद्ध अथवा उपलक्षित दिन के चार 
याम= प्रहरः सूर्य के चार श्वृंगस्थानीय हैं । 

यो अस्य पादाः--इसके तीन पैर--शीतकाल, उष्णकाल, वर्षाकाल तीन 
प्रधान ऋतु हैँ । 

दे शीर्ष--दो सिर--दो अयन हैं, उत्तरायण और दक्षिणायन । 

सप्त हस्तासो अस्थ--इसके सात हाथ--सात घोड़े अर्थात्‌ सात प्रकार की 
रदिमर्यां हैं। 

त्रिधा बड़ः---तीन प्रकार से बंधा हुआ है । वे तीन प्रकार तीन सचन हैं-- 
प्रातः सबन, माध्यन्दिन सबन, सायं सवनः । 

चुषभः- वर्षा का निमित्त होने से बुषभ है। 

रोरवीलि--शब्द करता है; शब्द का निमित्त है, वृष्टि एवं विद्युत्संपात 
आदि द्वारा । 

महादेव:--यह स्वरूप से महान्‌ देव है । 

सत्यान्‌ आ विवेश--सभी प्राणी-अध्राणी जगत्‌ को प्रकाश-प्रदान आदि द्वारा 
उनमें आविष्ट है, उनसे सम्बद्ध है, उनमें जीवनप्रद शक्तियों के आवेशन का तथा 
उनके अस्तित्व के प्रकाशन का प्रयोजक है। 

सूयं का प्रतीक पृथिवी पर 'यज्ञार्नि' है, जो उससे अभिन्न माना जाता है। 
उसको लक्ष्य कर ऋचा के पदों का अर्थ निम्न प्रकार किया जाता है-- 

'यज्ञार्नि' के चार सींग के समान चार ऋत्विज्‌ हैं--ब्रह्मा, उद्गाता, अध्वर्यु, 


१. चत्वारि शृद्भा रयो अस्य पादा द्वे झीषं सप्त हस्तासो अस्य । 
तिधा बढो बुषभो रोरचीति महादेवो मर्त्या आ विवेश ॥ 
ऋ ४।५८।३॥ यजु ० १७।६१ 
२. यह व्याख्या रामेश्वर सूरि विरचित 'सुबोधिनी' टीका से अनुपाणित है । 
३. छहदिनसाध्य ज्योतिष्टोम के पांचवे दिन प्रधान आहुति सोम की दी जाती 
है ! आहुतियों के लिए दिन तीन भागों में बाँटा, जिनके ये नाम हैं । 
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होता, जो यज्ञाग्नि के चार ओर बैठते हैं । तीन सबन उसके तीन पैर के समान हैं । 
पत्नी और यजमान ये दो उसके सिर कहे जाते हैं। इसके सात हाथ हैं _यज्ञाग्नि 
में अनुष्ठान के अवसर पर उच्चारण किये जाते मन्त्रों के सात छन्द । 

यह यज्ञाग्नि तीन प्रकार से बेधा है। समस्त अनुष्ठान यज्ञागिनि में मन्त्रो- 
च्चारण के साथ किये जाते हैं। वे मन्त्ररचना की दृष्टि से--ऋक्‌, यजु:, साम-- 
तीन भागों में विभक्त हैं। ऋक्‌-संज्ञक वे मन्त्र हैं, जो छन्दोबद्ध हैं । जो मन्त्र 
गद्यरूप हैं, वे 'यजू: कहे जाते हैं। यज्ञानुष्ठात के अवसर पर जिन मन्त्रों का प्रयोग 
गीति (संगीत के अनुसार गान) के रूप में होता है, वे मन्त्र 'साम' हैं । इन तीन 
प्रकारों में चारों वेदों का समावेश हो जाता है।' इन तीन प्रकारों से 'यज्ञाग्नि" 
बंधा हुआ है । यह “वृषभ' है, वर्षा आदि का निमित्त होता हैर एवं यजमान की 
कामनाओं को पूर्ण करने के रूप में समस्त कल्यागो की वर्षा करनेवाला है । मन्त्रो- 
च्चारणरूप में तया प्रज्वलनरूप में शब्द करनेवाला है। यह मानवमात्र में 
आविष्ट है । समस्त मनुष्यों को यञ्चाम्ति साधन द्वारा धर्मानुष्ठान का अधिकार 
है, यह ऋचा के अन्तिम पदों से स्पष्ट होता है। 

ऋचा के द्वारा यज्ञ, यज्ञाग्नि एवं सूर्य की यह प्रस्तुति इस प्रकार की है, जैसे 
कोई कवि नदी की स्तुति करने के लिए कहता है--नदी के दोनों किनारों पर 
बैठे चकवा-चकवी जिसके स्तनों के सदृश्ष हैं; किनारे पर पंक्तिबद्ध बैठे हंस 
जिसकी दन्तार्वाल है; किनारों पर फैला काश (कांस नामक घास) का जंगल 
जिसके वस्त्र हैं; शैवाल (सिरवाल, जल के अन्दर पैदा होनेवाली घास) जिसके 
केश हैं; इवेत फेन जिसका हास्य है; ऐसी यह नदी सुशोभित हो रही है? एक 
वनिता के रूप में यह नदी की स्तुति है। इसी प्रकार उक्त ऋचा यज्ञ आदि की 
स्तावक होने से अर्थवाद है । इससे अविद्यमान अर्थ के वर्णन की कल्पना कर मन्त्र 
को निरर्थेक बनाना नितान्त निराधार है। 


१. गोपथ ब्राह्मण (पू० २।१७) तथा निरुक्त (१३।७) में 'चत्वारि शङ्खा” 
पदों का अथ चार वेद किया है । 'त्रिधाबद्धः' का अर्थ--मन्त, ब्राह्मण और 
कल्प--इन तीन से बेंधा हुआ बताया हैँ। 

२. यज्ञाञ्नि में दैव कर्मानुष्ठान से चर-अचर के भरण-पोषण प्रसंग द्वारा मनुस्मृति 
[३।७६] में कहा है-- 

अग्नौ प्रास्ताहुतिः सम्यगादित्यमुपतिष्ठते । 
आदित्या जायते वृष्टिय्‌ ष्टेरन्नं ततः प्रजाः ॥ 

३. इस आशय का इलोक साहित्य में उपलब्ध है-- 

चक्रवाकस्तनी हंसदन्ता शैवालकेशिनी । 
काशाम्बरा फेनहासा नदी कापि विराजते ॥ 
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इसी प्रकार अचेतन तत्त्वों को सम्बोधन कर प्रार्थना रूप---ख्रुणोत ग्रावाण:, 
ओषधे त्रायस्वैनम्‌, स्वधिते मनं हिसी:' इत्यादि वाक्य भी अर्थवाद हैं। ये गौण 
अर्थात्‌ औपचारिक प्रयोग हैं। अचेतन में चेतन के समान उपचार = व्यवहार से 
ये प्रयोग किये गये हैं । ऐसे प्रयोगों में उपचार के निमित्त, स्थिति के अनुसार 
विभिन्न होने से कोई आपत्ति या बाधा नहीं मानी जाती ।' इन प्रयोगों के आधार 
पर मन्त्र की निरर्थकता सिद्ध करना अन्याय्य है ॥४६॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--'अदितिद्यौ रदितिरन्तरिक्षम्‌' इत्यादि में परस्पर 
विरुद्ध कथन का समाधान क्या होगा ? आचायं ने बताया-- 


गुणादविप्रतिषेधः स्थात्‌ ॥४७॥ 


[गणात्‌ | गुण से--गुणकथन से [अविभ्रतिषेधः | विप्रतिषेध-विरोध का 
न होना, या न रहना [स्यातू ] है। 

'अदितियौं रदितिरन्तरिक्षम्‌' इत्यादि सन्दर्भ में 'अदिति' पद विश्व के मूल 
उपादानकारण प्रकृति का पर्याय है । द्यु और अन्तरिक्ष लोक में जितनी रचनाएँ 
हैं, वे सब प्रकृति के कार्य हैं। उक्त सन्दर्भ में अदिति को यु और अन्तरिक्ष कहा 
है । अदिति कारण और द्यु एवं अन्तरिक्ष कार्यं हैं। शास्त्रीय विधि के अनुसार 
यह्‌ कारण का कार्यं में उपचार -- व्यवहार कहा जा सकता है। यदि उक्त सन्दर्भ 
का यह्‌ अर्थ किया जाता है कि चु और अन्तरिक्ष 'अदिति' हैं, तो इसे नैमित्तिक 
(कार्य) का निमित्त (कारण) में उपचार समझना चाहिए । “आयुर्वे घृतम्‌, आपो 
बै प्राणाः? इत्यादि औपचारिक प्रयोग लोक-वेद में उभयत्र बहुत देखे जाते हैं। 
गत सूत्र की व्याख्या में कहा गया ऐसे प्रयोगों के निमित्त, स्थिति के अनुसार 
अनेक होते हैं। प्रकृत में अदिति और यु आदि का कोरण-कार्यभाव विशेष गुण 
अञिद्योत्य है, इसी आधार पर ये प्रयोग हैं । १,” 

"एको रुद्र, शतं रुद्रा” इत्यादि वाक्यों में रुद्र की अतिशय शक्ति को अभि- 
व्यक्त करने के लिए “एक, शत' आदि पदों का प्रयोग होने से ये गौण हैं । ये अपने 
अभिधावृत्ति बोध्य अर्थ को न कहकर शक्त्यतिशय का बोध कराते हैं, अतः ये 
गौण प्रयोग हैं। लोक आदि में ऐसे प्रयोग बबाधरूप से होते रहते हैं। गुरु 


१. द्रष्टव्य--न्यायदर्शन, २।२।६३॥ सुदर्शना चार्य-व्यास्यासहित वात्स्यायनः 
भाष्य का गुजराती प्रैस, बम्बई संस्करण, सम्वत्‌ १६७८। 
२. इसी के अनुसार परम देव परमात्मा के प्रति भक्ति एवं आत्म-समर्पण की 
आवना से अतिप्रसिद्ध एक सन्दभ इस प्रकार कहा जाता है-- 
त्वमेव माता च पिता त्वमेव, त्वमेव बन्धुइच सखा त्वमेव । 
त्वमेव विद्या द्रविणं त्वमेव, त्वमेव सदं मम देव देव ! ! 
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गोविन्दसिह्‌ ने सिक्खों में समयानुसार एक बिशिष्ट आत्म-बल ज्योतिरूप में 
प्रज्वलित किया था, जिसके अनुसार एक सिवख अपने-आपको अन्य साधारण सवा 
लाख व्यक्तियों के समान समझता व वेसा व्यवहार करता है। यह सब व्यवहार 
औपचारिक है। व्यक्ति के एक होने पर अनेक व्यक्तियों के साथ उसकी सम- 
क्षता का निर्देशन उसके शक्त्यतिशय का ही अभिव्यञ्जन करता है। ठीक यही 
स्थिति रुद्रविषयक निर्देशन में समझनी चाहिए । यदि 'रद्र' पद को 'प्राण' पर्याय 
समभा जाता है, तो असंख्यात प्राणों में समवेत 'प्राणत्व' जाति के आधार पर रुद्र 
में एकत्व, तथा व्यक्तियों के आधार पर “यात, सहस्र' आदि पदों का प्रयोग है, जो 
प्राण की संख्यातीत स्थित्रि को अभिव्यक्त करते हैं। इस आधार पर मन्त्रको 
निरर्थक बताना युक्त न होगा ॥४७॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--अध्ययन-विधि के समान अर्थंज्ञान के लिए कोई 
विधान उपलब्ध नहीं; तथा अर्थज्ञान के बिना मी यज्ञिय कार्य होता देखा जाता 
है, इसका क्या समाधान होगा ? आचार्य ने बताया-- 


विद्यावचनमसंयोगात्‌ ॥४८॥ 


[विद्या-अवचनम्‌ ] विद्या-अर्थज्ञान का अवचन--अकथन (ऐसा विधान 
नहीं है) तभी सम्भव है, जब [असंयोगात्‌] स्वाध्याय के साथ अर्थज्ञान का 
संयोग- सम्बन्ध न हो । स्वाध्याय के साथ अर्थ ज्ञान का सम्बन्ध न मानने से ऐसा 
कहा जा सकता है कि अर्चज्ञान का कहीं विधान नहीं है। | 

'स्वाध्यायो5ध्ये तव्य:' यह विधिवाक्य मन्त्रपाठ और उसके अर्थज्ञान दोनों 
का विधान करता हैं। 'स्वाध्याय' पद का तात्पय केवल पाठ रटन नहीं है; पद, 
पदार्थ को यथावत्‌ रूप में समझना इसी के अन्तरगत है । स्वाध्याय में मन्त्र और 
मन्त्रार्थज्ञान दोनों अभिप्रेत हैं। जो ऐसा नहीं समझते, उनके लिए निरुक्त 
[१।१८] में किसी वैदिक वाङ्मय से उद्धृत सन्दर्म कहा है-- 

स्थाणुरयं भारहारः किलाभूदधीत्य वेदं न विजानाति योऽर्यम्‌ । 
योध्यंज्ञ इत्सकलं भत्रमइनुते नाकसेति ज्ञानविधूतपाप्मा ॥ 

ऐसा व्यक्ति दूँठ के समान नीरस केवल भार ढोनेवाला है, जो वेद को 
पाठमात्र पढ़कर उसके अर्थ को नहीं जानता । निश्चित ही जो अर्थ का जानकार 
है, वह समस्त कल्याण का भोग करता है, तथा अन्त-समय देहावसान पर, वेद- 

` ज्ञातानुकूल आचरण से सब पापों-बुराइयों को ध्वस्त कर शाश्वत आनन्द को प्राप्त 
करता है। इसी भावना से तैत्तिरीय ब्राह्मण [२।१२।६] में कहा है--'नाबेब- 
बिन्मनुते तं बुहन्तम्‌'- महान्‌ परब्रह्म परमात्मा को नहीं जान पाता, जो वेदार्थ 
से शून्य है। इससे प्राचीन वेदिक आचार्यों का यह अभिमत स्पष्ट होता है कि 
स्वाघ्याय-विघि में, वेद का अर्थसहित अध्ययन अभिप्रेत है। अतः मन्तरार्थज्ञान के 
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लिए विधि का अभाव वनाना असंगत है । 

यदि माणवक पाठ साद करते समय अवहनन (धान कूटने में विनियुक्त) 
अन्त्र को उच्च स्वर में बोलता हुआ कण्ठ कर रहा है, तथा उसी समय पूणिका 
धान कूट रही है, इसमें मन्त्रार्थ का कोई उपयोग न होने से घान कूटने के प्रति 
मन्त्र को तिरर्थंक वनाना भी युक्त नहीं है। क्योंकि माणवक द्वारा मन्त्रोच्चारण 
का प्रयोजन अवहनन-क्रिया का बोध कराना नहीं है; उसका प्रयोजन केवल मन्त्र 
का कण्ठस्थ करना है । अतः तात्कालिक क्रिया के साथ उसका कोई सम्बन्ध न 
होने से (असंयोगात्‌) मन्त्रों का निरर्थक बताना असंगत है ॥४८॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--जिन मन्त्रों का अर्थ "सम्भव नहीं--'सूप्येव 
जर्भरी तुर्फरीतू? इत्यादि, उनका क्या समाधान है ? आचामं ने बताया-- 


सतः परमविज्ञानम्‌ ॥४६॥ 


[सतः] होते हुए [परम्‌] अन्य कारण से जो अर्थ का न होना कहा है, 
बह्‌ [अविज्ञानम्‌ ] जानने --अर्थग्रहण करने की अयोग्यता के कारण समझना 
चाहिए । 

अनेक बार साधारण मन्त्रों के अर्थ भी हृदयंगम नहीं हो पाते । इसके कारण 
अन्यमनस्कता, आलस्य, प्रमाद आदि विभिन्न रूप सम्भव हैं। जिन पदों के 
ब्याकरण-निरुक्त आदि प्रक्रिया-सुलभ निर्वचन एवं प्रकृति-प्रत्यय आदि का 
अनायास पता नहीं लगता, उनको प्रौढ़िवाद से अनर्थक कह दिया जाता है । वेद 
के पद को अनर्थक कहना दुस्साहसमात्र है; प्रत्येक पद का कुछ-न-कुछ प्रयोजन 
रहता है। उदाहृत प्रस्तुत मन्त्र में सब पद सार्थक हैँ । यह ऋग्वेद के दशम मण्डल 
का १०६वाँ सूक्तगत मन्त्र है । इस सूक्त का देवता 'अस्विनौ' है, तथा ऋषि का 
नाम “भुतांश' है। 

“अदिवनौ' दो जुड़े (अन्योन्य मिथुनीभूत) ऐसे देवता हैं, जो कभी एक-दूसरे 
से अलग नहीं हो सकते । यदि अलग होते हैं, तो उनका अस्तित्व ही नहीं रहता। 
बेद में देवताओं के जोड़े और भी हैं--'मित्रावरुणौ, अग्नीषोमौ' आदि । परन्तु ये 
जोड़े दूटनेवाले हैं। जैसे कहीं ये मिलित रूप में वणित हैं, वैसे अलग-अलग भी 
वर्णित हैं। मित्र, वरुण, अग्नि, सोम का स्तुतिरूप वर्णन अनेक सुक्तो में पृथक्‌ 
रूप से हुआ है, परन्तु 'अस्विनौ' का पृथक्‌ रूप में स्तवन-वर्णन कहीं उपलब्ध नहीं 
है । यह जोड़ा अटूट है। इस सूक्त का प्रारम्भ ही 'उभौ' पद से होता है। दो 
मिलकर ही 'अश्विनौ' इकाई बनती है। सूक्त में इसके सब विशेषण दिवचनान्त 
हैं। विशेषज्ञ बिद्वानों ते सुझाव दिया है--वेद के 'अद्विनौ' आधुनिक विज्ञान के 
पॉजिटिव-नैंगेटिव (०४६४०, )१०४०४४०) विद्युत्‌-सम्बरन्ध; तत्व हैं, जो सदा 
मिलकर ही अपने अस्तित्व को बनाये रह सकते हैं; इनका पार्यक्य कल्पनातीत है, 


अथ प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः १०५ 


क्योंकि उस दशा में इनका अस्तित्व ही खटाई में पड़ जाता है। इस सूक्त का 
ऋषि नाम 'भूतांशः' इस कथा की पुष्टि की ओर संकेत करता प्रतीत होता है। 

यह नाम “भूत --अंश' दो पदों का समुच्चय है । विद्युत्‌-सम्बन्धी विवेचन-- 
वर्णन--स्तवन आधिभौतिक विभाग द्वारा किया जाना सवंथा उपयुक्त है । इस 
आधार की छाया में प्रस्तुत ऋचा" के प्रतिपद-अर्थ पर विचार कीजिए--- 

सूण्याऽइव--'सृणि' लोक में अंकुश का नाम है, जो हाथी के विचलित हो 
जाने पर उसे वश में करने तथा कम चलने पर संचालित करने के उपयोग में आता 
है। ये सुणि के दो कार्य अथवा दो प्रकार हुए--१. बिखरते-विचलित होते 
हाथी को अपनी सीमा में खींचक र रखना; २- आगे गति बढ़ाने के लिए धकेलना। 
यह विशेषण अथवा उपमा 'अस्विनौ' के दो प्रकारों--रूपों को बताता है-- 
पकड़ना और घकेलना जो विद्युत्‌ में स्पष्ट पाये जाते हैं । इसके अतिरिक्त 'सूणि'- 
पद गत्यर्थक “सू” धातु से बना है, जिसका अर्थ है--सरणशील वारारूप में तीव्र- 
गति से सरकने के स्वभाववाला। विद्युत्‌ की तीब्रगति सर्वविदित है । इस पद में 
विद्युत्‌ की समता को प्रकट करने का एक अन्य अन्तहित माव है--सूणि-- 
अंकुश का तीक्षण नुकीला होता; विद्युत्‌ की धारा इतनी नुकीली है कि लक्ष्य में 
प्रवेश के लिए क्षण भी नहीं लगाती । 

जर्भरो--यह पद 'जुभ जूभि गात्रवितामे' धातु से बना है। धात्वर्थ है-- 
शरीर का अदृश्य-जैसा होना । विद्युत्‌-रूप अश्विनौ का शरीर ऐसा ही है । अथवा 
यह पद “मृ' घातु से भी सिद्ध होता है, जिसका अर्थ धारण व भरण-पोषण है । 
विद्युत्‌ के सदुपयोग पर ये विशेषताएँ स्पष्ट होती हैं । 

तुर्फरीतू--हिसार्थक 'तृफ' घातु से यह पद निष्पन्न होता है। विद्युतू-हूप 
'अदिविनौ' हिंसक भी हो जाते हैं, मार डालते हैं, बस्तु को भस्म कर डालते हैं। 
यह तभी होता है, जब इनके उपयोग अथवा स्थिति में किसी प्रकार की न्यूनता 
हो। ऐसी अवस्था में यह तत्काल अपने विरोधी विजातीय तत्त्व पर प्रभावी होकर 
उसका विनाश कर देता है। यह धातु 'तृष्ति' अर्थ में भी है। उद्योग आदि द्वारा 
प्रयोक्ता को सम्पदाओं से भरकर तृप्त भी करता है । 

नेतोशाऽइव- यह उपमा-पद है। 'नितोश' घालु वध कर देने अर्थ में प्रयुक्त 
होता है । वध करनेवाला 'नितोश' कहा जाता है । उसकी क्रिया व उसकी परम्परा 


१. ऋचा है--सुष्येव जर्भरी तुर्फरीतू नेतोश्ञेव तुर्फरी पर्फरोका । 
उदन्यजेव जेमना मदेरू ता मे जराग्वजरं मरायु ॥ 
पद-पाठ निम्न प्रकार है-- 
सुष्याऽइव । जर्भरी । तुफरीतू । नेतोशाऽइव । तुर्फरी । पर्फरीका । उदन्य 
जाऽइच । जेमना । मदेरू । ता । में जरायु । भजरम्‌ । मरायु ॥ 
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में आनेवाला 'नंतोश' है। तात्पर्यं है--वध की क्रिया तथा उसे करनेवाला उक्त 
पद का वाच्य है। उसके समान हैं, 'अदिवनौ' [ऐतोशा--'शौ' इव] । उसके 
समान अडिवनौ क्या करते हैं ? यह अगले पद से बताया-- 

बुर्फरी--इस पद के घालु का निर्देश प्रथम कर दिया है। हिसा और वघ में 
थोड़ा अन्तर है। न्यूनाधिक चोट-फेट आदि लग जाना जैसे हिसा में आता है, वंसे 
जीवन से सर्वथा रहित कर देना हिसा का रूप 'वध' है। हिसाथंक 'तुफ' धातु के 
वघरूप अर्थ को यहाँ इस पद से- 'नैतोशा' (वघकर्ता) की उपमा देकर-- 
स्पष्ट किया है । 'अश्विनौ' की यह विशेषता (चोट-फँट से लेकर वध-पर्येन्त हिंसा 
कर देने की क्षमता) मन्त्र में दो स्थानों पर समान पद रखकर अभिव्यक्त की 
है। एक स्थान पर विशेषण-रहित पद है; दूसरे स्थान पर उपमा-सहित विशेषण 
के साथ। 

पर्फरीका- मन्त्र के पूर्वाद्धं का यह्‌ अन्तिम पद है। 'त्रिफला विशरणे' धातु 
से 'पर्फरीकादयश्च' [४।२०] उणादि सूत्र के अनुसार सिद्ध होता है। 'विज्ञरण” 
का तात्पर्य होता है--तोड़-फोड़कर बलेर देना, छिन्न-भिन्न कर देना। पहले 
च्याख्याकारों ने “शत्रूणां विदारयितारौ' अर्थ किया है। तात्पर्यं है--विरोधी 
वस्तुओं व तत्त्वों को छिन्न-भिन्त कर देना। विद्युत्‌-रूप 'अदिवनौ' में यह अपना 
विशेष साम्यं है । 

इस पद की सिद्धि 'प पालनपुरणयोः' धातु से भी की जाती है । जो 'अदिविनौ” 


के स्तोता यथाथे ज्ञाता एवं सदुपयोक्ता हैं, उनको ये देवता ऐश्वयं, सम्पत्तियों एवं 
विभूतियो से पुर्ण, सम्पन्न करनेवाले हैं। विद्युत्‌-छप “अश्विनों' की यह क्षमता 
आज लोकप्रसिद्ध है। 

उदन्यजाञइव- “उदन्यजौ' पद “उदक' और “जनी प्रादुभवि' धातु से मिल- 
कर निष्पन्न होता है। 'उदन्य' का अर्थ है उदक- जल में होनेवाला । यह जल 
में होनेवाली एक क्रियाविशेष है। वैसे अपनी सामान्य गति या प्रसरण--बहावरूप 
क्रिया जल में रहती है, पर यह क्रियाविशेष उससे भिन्न है, जिसका संकेत ऋचा 
करती है। वह क्रिया है--सामूहिक रूप में जब जल ऊपर से नीचे की ओर बेधा 
हुआ गिरता है और एक दवाव (प्रैशार-=॥7८७४५४९) को बनाता है। उस 
दवाव से उत्पन्न होनेवाले हैं---अद्विनौ', जो ऋचा में 'उदन्यजा' पद से कहे 
गये हैं। तात्पर्य है- उदक में होनेवाली क्रियाविशेष से उत्पन्न। “अश्विनौ' का 
यह्‌ विशेषण-पद उनके वास्तविक स्वरूप व स्थिति को स्पष्ट करता है । पानी के 
दवाय-रूप सहयोग से उत्पन्न की जानेवाली विद्युत्‌ू--हाइड्रो-इलेक्ट्रिसिटी 
(Hydro Eicctricity) के आज अनेकों प्लाण्ट (P०६) नहरों और नदियों 
पर छोटे-बड़े रूप में लगे हैं, जो राष्ट्र की अतुल सम्पत्तियों एवं विभूतियों के लिए 
अनुपम स्रोत हूँ । 


अथ प्रथमाध्याये द्वितीय; पादः १०७ 


जेमना -जेमनौ, जयशीलौ (अश्विनौ), सदा विजय की स्थिति में रहने- 
बाले । तात्पर्य है--ये अन्य पदार्थों पर प्रभावी रहते हैं; अन्य पदार्थ इनपर कोई 
प्रभाव नहीं डाल पाते । 

अदेरू--अतिशय शक्ति के कारण मत्त, उत्क्षंशील स्थितिवाले; अथवा सदा 
हृष्ट-पुष्ट अवस्था में रहनेवाले । इस रूप में सदा इनकी स्तुति-प्रशंसा की जाती 
है। 'अश्विनौ' के ये स्वरूप व विशेषताएं व्यवहायं विद्युत्‌ में सदा देखे जाते हैं । 

ता--तौ--वे अस्विनौ । स्रे-- मम- मे रे। जरायु--जराजीणं तथा शिथिल 
होनेबाले, अतएव, “मरायु! मरणक्ील विनाशी शरीर ब जीवन को अजरम्‌-- 
जरारहित करनेवाले हों! 

प्राचीन भारतीय वाङ्मय में 'अझ्वितौ' को देवों का चिकित्सक बताया गया 
है। 'देव' पद का तात्पर्य चाहे विद्वान्‌ समझा जाय, अथवा कोई अदृश्य आधि- 
आऔतिक शक्तियां, जो प्राणि-जीवन अथवा विशेष रूप से मानव-जीवन की दीर्घ 
स्थायिता के लिए महत्त्वपूर्ण प्रयोजक मानी जाती हैं, अहिवनौ उन सबके उपकारक 
हैं। जब 'देव' पद से हमारे सामने विद्वान्‌ आते हैं, तब स्पष्ट है--अश्विनो के 
बास्तविक जानकार, उनकी गतिविधियों को अन्तस्तल तक समभनेवाले मर्मज्ञ 
विद्वान्‌ उनके सहयोग से अपने विविध रोगों--न्यूनताओं का निवारण कर मानव- 
जीवन के स्थायित्व, सुविधाओं के वैपुल्य के रूप में उत्तम परिणामों को प्रस्तुत 
करने में समर्थ होते हैं । इस रूप में 'अश्विनौ' देवों के स्पष्ट चिकित्सक हैं। इसके 
बिपरीत यदि 'अश्विनौ' किसी मूखे-अनजान के हाथ पड़ जाते हैं, अथवा ऐसा ही 
कोई उनसे खिलवाड़ करना चाहता है, तो उसे नष्ट करने में भी वे क्षण नहीं 
लगाते । 'अदिवनौ' के चिकित्सक-रूप को बताये रखने में विद्वान्‌ ही समर्थ रहता 
है। अझ्विनो को- देवों का चिकित्सक--कहे जाने में यही रहस्य हैँ। 

'देव' पद यदि आधिभौतिक अदृश्य शक्तियों का निर्देशक माना जाता है, तो 
निस्सन्देह ये ‘अश्विनी’ अपने निरन्तर व निरवधिक संचार से उन ओषधि- 
बनस्पति-गत जथवा वातावरणीय दानितयों को हुष्ट-पुष्ट व जीवनोपयोगी बनाये 
रखने में महत्त्वपूर्ण योगदान द्वारा अपने चिकित्सक होने के स्वरूप को प्रमाणित 
करते हैं। भौतिक जगत्‌ में जिस अनवरत अज्ञातप्राय विद्युत्‌-संचार--मानव- 
जीवनोपयोगी तत्त्व--अपने सुस्थ-स्वस्थ रूप में सदा अवस्थित रहते हैं, प्रस्तुत मन्त्र 
द्वारा उसी स्थिति को अभिव्यक्त करने का प्रयास हुआ है। जँसे यह स्थिति प्रच्छन्त 
एवं अस्पष्ट-सी रहती है, मन्त्र में पदों का प्रयोग भी प्रायः वैसा ही हुआ है। 


अन्य उदाहरण 
नन्मों को अनर्थक कहनेवाले वादी ने कतिपय अन्य मन्त्रों का उल्लेख किया 
है उनमें एक यह्‌ है— 


१०८ मोमांसा-दर्शन 


एकया प्रतिधापिबत्‌ साकं सरांसि त्रिशतम्‌ । 
इन्द्रः सोमस्य काणुका -ऋ० ८।७७।४ 
अन्त्र की अनर्थंकता दिखाने के लिए व्यास्याग्रन्थों में ऋचा के प्राय: अन्तिम 
चरण का उल्लेख किया जाता है। उतने अंश के पदों का अपना अर्थ होते हुए भी 
पदसमूह का कोई उपयुक्त अर्थ नहीं हो पाता, क्योंकि ऋचा के अन्य पदों के साथ 
सम्बद्ध होकर ही ये पद पूरे अर्थ को अभिव्यक्त करते हैं । अर्थ की स्पष्टता के लिए 
पदों का अन्वय इस प्रकार होगा-- 
इन्द्र: सोमस्य त्रिशतं काणुका सरांसि एकया प्रतिधा साकं अपिबत्‌ । 
लोकभाषा के अनुसार इसका यह अर्थ किया जा सकता है--इन्द्र सोम के भरे 
तीस कान्तियुक्त कुण्ड एक झटके के साथ, एक-साथ (एक साँस में) पी गया । यह 
अर्थ स्वतः अटपटा लगता है । इन्द्र कौन है ? सोम क्या है ? वे तीस कुण्ड या पात्र 
कया हैं ? कैसे हैं? तीस ही क्यों हैं ? न्यूनाधिक क्‍यों नहीं ? यह सव स्पष्ट नहीं 
होता। कहा जा सकता है - इन्द्र कोई बड़ा मानवाकृति देव है, सोम को ई मचसदृ 
उन्मादकारी पेय पदार्थ है, जो तीस पात्रों में भरा है । इन्द्र उसे एक-साथ एक साँस 
में पी जाता है। वेदार्थ के साथ बस्तुत: यह मज़ाक है । इस रूप में कहने को यह 
भले ही अच्छा लगे, पर साधारण रूप में भी यह व्यवहायं कदापि नहीं। ऐसे 
बेसिर-पैर के वेदार्थ को सुनकर निश्चित ही वेद को निरर्थक बताने का साहस 
उभरकर ऊपर आता है । 
मनीषी आचाय ने मन्त्र का अर्थ बताया है- बेद में 'इन्द्र' पद प्राय: द्युस्थान 
सूर्य के लिए प्रयुक्त हुआ माना जाता है। सूक्त के देवता इन्द्र का अपर नाम सूर्य है । 
सूर्य की नक्षत्रकाम्ति प्रतिमास होती है । चित्रा नक्षत्र से विशाखा, विशाखा से 
ज्येष्ठा, ज्येष्ठा से अषाढ़ा आदि । प्रत्येक नक्षत्र में स्थिति का काल प्राय: तीस 
दिन है। इन दिनों में सू को किरणें और चन्द्रमा की ज्योत्स्ना (जो सूर्ये की ही 
किरणे हैँ) ओषधि-वनस्पतियों एवं वातावरण में जीवनी शक्तियों का संचार किया 
करती हैं; वही सोम है, जो तीस दिन रूपी पात्रों में ओषधि आदि आधार पर 
भरा जाता है। उतने दिन के अनन्तर वह क्रम एक-साथ एक भटके में समाप्त हो 
जाता है, जैसे ही सूर्य एक नक्षत्र के कान्तिवृत्त को लाँघकर अगले नक्षत्र के वृत्त में 
दिखाई देने लगता है। यही इन्द्र का त्रिशत पात्रों के सोम का एक-साथ पी जाना 
है। अगले नक्षत्रकाल के अनुसार सोमनिर्माण (त्रिशत पात्रगत सोमपुत्ति) का 
कार्यक्रम पुनः प्रारम्भ हो जाता है। सूर्य जब से चमका, और जब तक चमकता 
रहेगा, यही कम चालू रहता है। वह सोम = जीवनी शक्तियाँ 'काणुका' हैं; पूर्ण 
कान्तियुक्त हैं, उनका उपयोग प्राणी के लिए कान्तिप्रद एवं जीवन का आधार है। 
यही सब-कुछ प्रस्तुत ऋचा में बताया गया है। इससे मन्त्र की सार्थकता स्पष्ट 


होती है। 


अथ प्रथमाध्याये द्वितीय: पादः १०६ 


मन्त्र के निरथंकवादी ने ऐसा एक और मन्त्र प्रस्तुत किया-- 
अम्यक्‌ सा त इन्द्र ऋष्टिरस्मे सनेम्यस्वं मरुतो जुनन्ति ॥ 
अग्निश्चिद्विष्मातसे शुशुक्वानापो न द्वीपं दधति प्रयांसि॥ 
० १।१६९।३ 

मन्त्र का पदपाठ इस प्रकार है--- 

अभ्यक्‌ । सा । ते। इन्द्र । ऋष्टिः। अस्मे। सनेमि । अभ्वम्‌ । मरुतः । जुनन्ति । 
अग्नि: । चित्‌ । हि । स्म। अतसे । शुश्चुक्वान्‌ । आपः। न। द्वीपम्‌ । दधति। 
प्रयांसि । 

सूक्त का ऋषि अगस्त्य और देवता इन्द्र होते से प्रस्तुत ऋचा के ऋषि-देवता 
बही हैं । ऋचा में शक्तिशाली सूर्ये की मेघवृष्ट के द्वारा स्तुति के साथ उसके 
सहयोगी मरुतों की भी प्रशंसा की गई है-हे इन्द्र ! तुम्हारी बह प्रसिद्ध शक्ति 
(-ऋष्टि), हम प्राणियों के कल्याण के लिए उपयुक्त स्थान पर पहुँच गई है 
(= अम्यक्‌ ) । भेघों में भरे पुराने ( = सनेमि) जलों (=अभ्बं) को बरसाने 
के लिए अब मक्त भी सन्नद्ध हो गये हैं। जसे सूखे काष्ठ (=अतसें) में अग्नि 
दीप्त होता है, ऐसे ही तुम (इन्द्र--सूर्य ) विद्युत्‌-छप से मेघों में दीप्त होते हो। 
जल जैसे द्वीप (जलों के मध्य में भूस्थल) को घेरे रहते हैं, ऐसे ही मेषों ने जलों 
को अपने बीच घेरा हुआ है, धारण किया हुआ है । तुम्हारी शक्ति ने मरुतो के 
सहयोग से वर्षारूप में उसे पृथिवी पर प्राणियों की सुल-सुविधा के लिए बिखेर 
दिया है। 

ऋतु के अनुसार सूर्य की प्रचण्ड किरण पृथिवी-आवरण के अन्तरिक्षस्थ 
वातावरण को प्रतप्त कर वर्षोन्मुख बना देती हैं। वैदिक वाङ्मय में 'मरुतः' पद से 
अन्तरिक्षस्थ अनेक वातावरणों का निर्देश अपेक्षित होता है, जिनकी कुल संख्या 
४६ है। परन्तु यहाँ केवल उन मरुतों (वात-भावरणों) का निर्देश अभीष्ट है, जो 
वर्षा को लाने में सहायक होते हैं। उचको आधुनिक भाषा में मॉनसून ( (००४००) 
और लौकिक संस्कृत में 'पुरोबात' कहा जाता है। इन्द्र (सूर्य) और महतो के 
सहयोग से वर्षा किस प्रकार होती है, इसी का दिग्दशंन प्रस्तुत ऋचा द्वारा कराया 
गया है। ऐसी दशा में मन्त्रों को निरथंक कहना अपनी अज्ञानता प्रकट करना 
है। आचार्यो ने बताया-- 

नैष स्याणोरपराधो यदेवसन्धो न पश्यति । 

सामने उपस्थित वस्तु को यदि अन्धा नहीं देख पाता तो वह वस्तु का अपराध, 
दोष नहीं है। मन्त्रार्थे को जानना भी अध्ययन-चिन्तनादिगत प्रयास-सापेक्ष 
है॥४६॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--वेद में अनित्य पदार्थों के वर्णन का समाधान क्या 
है? आचार्य ने बताया 


११० मीमांसा-दर्शन 


उक्तश्चानित्यसंयोगः ॥१५०॥ 

[उक्तः] कह दिया है [च] पूवं ही [अनित्यसंयोग:] अनित्य पदार्थों के 
साथ संयोगरूप दोष का समाधान । 

प्रथमाघ्यायगत प्रथमाह्विक के “वेद अपौरुषेय हैं" नामक अन्तिम अधिकरण 
में “परं तु शुतिसामान्यमात्रम्‌' [१।१।३१] सूत्र द्वारां वेदार्थं के विषय में इस 
आक्षेप का समाधान कर दिया गया है कि वेदमन्त्रों में अनित्य पदार्थो का सम्बन्ध 
अथवा उनका वर्णन है । जैसे 'प्रावाहणि' आदि पद व्यक्तिचिशेष के वाचक नहीं हैं, 
ऐसे ही 'कीकट, प्रमगन्द, नैचाशाख' आदि पद किसी देशविशेष अथवा व्यक्ति 
विशेष के वाचक नहीं हैं। प्रथम पद साधारणरूप से उन अनाये व्यक्तियों का 
बोघक है, जो वैदिक यज्ञ-थागादि धार्मिक कार्यो में आस्था नहीं रखते तथा 'खाओ, 
पीओ और मस्त रहो” के सिद्धान्त को माननेवाले हैं, कृपण हैं, अन्य की भलाई में 
पाई खर्च नहीं करना चाहते । 

प्रायः ऐसे लोग आधिक्य से जिस प्रदेश में रहते हों, बह भी 'कीकट' कहा जा 
सकता है। परन्तु ऋचा में यह अर्थ न होकर पूर्वोक्त सामात्य व्यक्तियों के लिए 
प्रयुक्त है। 

'मगन्द' पदकुसीदी--सूदलोर व्यक्ति का बोधक है। मेरे पास दुगुना-तिगुना 
होकर यह धन वापस आयेगा,---इस भावना से घन देनेवाला व्यक्ति 'मगन्द' कहा 
जाता है। अत्यधिक सूदखोर तथा सूदखोर-परिवारों में उत्पन्न होनेवाला व्यक्ति 
'प्रमगन्द' कहा जाता है। 

नँचाशाख" पद भी नीच कुलों में उत्पन्न होनेवाले, धर्माचरण से विमुख, 
कुत्सित प्रवृत्तियों में डूबे व्यक्तियों के सम्बन्ध में प्रयुक्त हुआ है। इन पदों के 
आधार पर मन्त्रों में अनित्य पदार्थों के संयोग को बताना निराधार है। यह 
सामान्य कथन है, किसी स्थानविश्षेष या व्यक्तिविशेष आदि का निर्देश नहीं ॥५०॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है मन्त्रों को निरर्थक बताने में जो आक्षेप किये भये 
थे, उनका समाधान हो जाने पर, क्या मन्त्रों की अर्थवत्ता में कोई स्वतन्त्र हेतु मी 
हैं ? आचार्य ने बताबा-- 

लिद्गोपदेशश्च तदर्थवत्‌' ॥५१॥ 

[लिङ्गोपदेश:] लिङ्ग -- देवताबोधक शब्द का मन्त्र में निर्देश [च] और 
[तित्‌] उस मन्त्र के [ अर्थवत्‌ ] साथंक होने का बोधक हैं। 

“आरनेव्यर्चाऽऽगनोश्रमभिमुश्ञेत्‌? [तै० सं० ३।१।६] अग्निदेवतावाली ऋचा 

१. रामेझ्वर सूरि विरचित 'सुबोधिनी' व्याख्या में सूत्रपाठ “तदर्थत्वात्‌” है, अर्थ 
में कोई विशेष भेद नहीं । 


२. शाबर भाष्य में 'आग्नेय्याऽऽनी ध मुपतिष्ठते' पाठ है । इस आनुपूर्वी के पाठ 
का मूलस्थान अज्ञात है। 


अंथ प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः १११ 


से आग्नीध्र' का स्पशं करे। जिस ऋचा का स्तोतव्य अथवा प्रतिपाद्य विषय अग्नि 
देवता है, उस ऋचा से आग्नीघ् के स्पर्श करने का कथन सिद्ध करता है कि मन्त्र 
सार्थक है। अमुक ऋचा या मन्त्र का देवता---्रतिपाद्य विषय या स्तोतव्य अग्नि 
है, यह कथन तभी सम्भव है, जब मन्त्र को सार्थक माना जाय । इसलिए मन्त्र में 
लिङ्ग अर्थात्‌ देवताबोधक शब्द का उपदेश मन्त्रों की सार्थकता को सिद्ध करता 
है ॥५१॥ 

आचायं ने इसी की सिद्धि में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


ऊहः ॥५२॥ 


[ऊहः] ऊह का उपदेश भी मन्त्र के सार्थक होने का बोधक है। 
गत सूत्र से 'उपदेशश्च तदर्थत्‌' पदों की अनुवृत्ति प्रस्तुत सूत्र में समकनी 
चाहिए । इसी के अनुसार सूत्राथे निदिष्ट है। 
इस प्रसंग में 'ऊह' का समझना आवश्यक हैं| वेदिक कमंकाण्ड में याग 
'प्रकृतियाग' औरं विकृतियाग' नाम से दो भागों में विभक्त कहे जाते हैं। 'प्रकृति- 
याग' बड़े याग हैं; उन्हीं के अवान्तर होनेवाले अनेक अनुष्ठान 'बिकृतियाग' कहे 
जाते हैं। अवान्तर मागों भें होनेवाली अनेक क्रियाओं का वहाँ निर्देश नहीं होता, 
पर वे अनुष्ठित की जाती हैं । निर्देश न होने की दशा में यह व्यवस्था है कि प्रकृति 
के अनुरूप वह विकृति में कर लिया जाय--भ्रकृतिवद्‌ विकृतिः कत्तंव्या' । परन्तु 
ऐसा करने में कभी असामञ्जस्य उपस्थित हो जाता है, जँसे--ज्योतिष्टोम 
प्रकृतियाग में अग्तिषोमीय पशु-सम्बन्धी मन्त्र है--'अन्बेनं ातानुमन्यतामनु 
पितानु आता सगर्म्योऽनु सख्या समूथ्यः [ तं ° ब्रा० ३।६।६] । जब किसी विकृति 
में 'बहुपशुकयाग' होता है, तब प्रकृतियाग के अनुरूप पूर्वोक्त मन्त्र का ही उच्चारण 
करना प्राप्त होता है। परन्तु उस दशा में एक असामञ्जस्य सामने आता हे । वह्‌ 
है-_ प्रकृतियाग में सामान्य रूप से पशु एक है, उसके अनुसार मन्त्र में एनं, माता, 
पिता, आता' आदि एकवचनान्त पद उपयुक्त हैं; परन्तु विकृति में पशु अनेक 
होने से एकवचनान्त पद का प्रयोग असामञ्जस्यपूर्ण होगा । तब 'ऊह' का अवसर 
आता है--मन्त्रगत एकवचनान्त पदों के स्थान पर बहुवचनान्त पदों--'एनान्‌, 
मातरः, पितरः, आतरः, सखायः' का ऊह कर लेता चाहिए । इस प्रकार 'ऊह' का 
स्वरूप हुआ- प्रतिगत मन्त्र का विकृति में प्रयोग होने पर, विकृति-विषयक अर्थ 
१. उत्तरवेदि के दक्षिण में चात्वाल-संज्ञक स्थान की मृत्तिका से एक हाथ चौकोर 
चार हाथ ऊंचा जो स्थान बनाया जाता है, वह आग्नीध खर कहाता है । 
(श्रोत पदार्थ निवंचन, पृ० १५४, सन्दर्भे १६७ की अन्तिम दो पंकितयाँ, 
यु० मी०) । 


११२ मौमाँसा-दशैन 


के अनुरूप पदों का मन्त्र में प्रक्षेप करना । परन्तु आचार्यों ने इस प्रसंग में 'ऊह' का 
निषेध किया है । प्राप्त का ही निषेष होता है (प्राप्तौ सत्यां निषेधः) इस व्यवस्था 
के अनुसार 'ऊह' की प्राप्ति उसी दशा में सम्भव है, जब मन्त्रगत पदों को सार्थक 
माना जाता हैं । अन्यथा उह और उसके निषेध का प्रश्न ही तहीं उठता। इस 
प्रकार ऊह का उपदेश अन्त्र की सार्थकता को सिद्ध करता है। 

इसी प्रकार प्रकृतियाग दर्श-पोणेमास में आग्नेय हवि के निर्वाप (आहुति-दान 
के लिए हवि का तैयार करना आदि) का विधान है; उसके लिए विनियुक्त मन्त्र 
का भाग है--'अग्नये जुष्टं निवंपामि' [तँ ० सं० १।१।४] । दश-पौर्णमास की 
विकत में ब्रह्मवर्चसकाम के लिए सौर्ये ष्टि का विधान है--'सोर्थ चरुं निर्वेद ग्रह्टा- 
वचंसकामः। 'प्रकृतिवद्‌ विकृतिः कतंव्या' इस व्यवस्था के अनुसार सौर्येष्टि में 
प्रक्रतिगत “अग्नये जुष्टं निवंपामि' मन्त्र प्राप्त होता है । प्रकृति में अग्निदेवताक 
पुरोडाश-निर्वाप के लिए 'अग्नये' पद अर्थं के अनुरूप है। परन्तु विक्कति सौय ष्टि 
में सूर्य देवता होने के कारण 'अग्नये' पद अर्थानुरूप नहीं दै । ऐसी स्थिति में मन्त्र 
को सौर्येष्टि के अनुरूप बनाने के लिए 'अग्नये' पद के स्थान में 'सूर्याय' पद का 
प्रक्षेप किया किया जाता है। यही 'ऊह' है। इसके अनेक भेदों में एक 'विभवित- 
ऊह्‌' अथवा 'बचन-ऊह' है, जहाँ विभक्ति अथवा वचन का परिनतेन हो जाता है। 
प्रस्तुत प्रसंग में पहला उदाहरण--'अन्वेनं मातानुमन्यताम्‌' इत्यादि 'वचन-ऊह' 
का है, जिसमें एकवचन का बहुवचन में परिवर्तन किया जाता है । ऊह की कल्पना 
मन्त्र को सार्थक माने बिना सम्भव नहीं, अत: ऊह का निर्देश मन्त्र की अर्थवत्ता को 


सिद्ध करता है ॥५२॥ 
आचायं ने इसी की पुष्टि में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 
विधिशब्दाश्च ॥५३॥ 


[विधिशब्दा: | विधिशब्द | च] भी मन्त्रों की सार्थकता के साधक हैं । 

किसी अर्थतत्त्व का विधान करनेवाले शब्द प्राय: मन्त्रों के व्याख्यानशूत होते 
हैं अथवा उसी अर्थ का अनुवाद करते हैं, जो मन्त्रों द्वारा विवक्षित व उपपादित 
होता है । जैसे-*शतं हिमाः [यजु० ३।१८] मन्त्र के पदों का अथे करते हुए 
कहा--शतं हिमाः शतं वर्षाणि जीव्यास्म- इत्येतदेवाह' मन्त्र के 'शतं हिमाः 


१. पूरा मन्त्र है 'दिवस्य त्वा सवितुः प्रसवेऽदिवनोबहुम्यां धृष्णो हस्ताभ्यामग्नये 
जुष्टं निर्वपामि 

२. सोयं घृते चहं निवपेत्‌ शुक्लानां ब्रीहीणां ब्रह्मवर्चसकामः । मँ ० सं० २।२।२॥ 
यो बह्मवर्चसकामः स्यात्‌, तस्मा एतं सौर्यं चरु निवपेत्‌ । तँ ० सं० २।३।२॥ 

३. श० ब्रा» [२।३।४।२१] में पाठ है--शतं हिमा''-इति झतं वर्षाणि 
जीव्यास्म-इत्येवेतदाह। [ते ० सं ° १।५।५ | में पाठ है--“यथा यजुरेवेतत्‌-- 
तं हिमा” इत्याह--शर्त त्वा हेमन्तान्‌ इन्धिषीय, इति । 


अंथ प्रथमाघ्यायै द्वितीयः पादः ११३ 


इन पदों से यही कहा गया है कि मैं सौ वर्ष तक जीवित रहूं । यहाँ विधिशब्द यह 
स्पष्ट करते हैं कि 'शतं हिमाः' मन्त्रपदों का अर्थ है--सौ वर्ष तक जीवित रहने 
की आशंसा करना । इससे मन्त्रों की सार्थकता सिद्ध होती है । 

इस यजुमन्त्र का विनियोग आहवनीय अग्नि के उपस्थान में बताया गया है। 
उसी के अनुसार पूर्व-टिप्पणी में दिया तैत्तिरीय संहिता के एतद्विषयक पाठ में 
बताया--'शतं हिमाः? मन्त्र यह्‌ कहता है कि मैं (यजमान) तुझ अग्नि को सौ 
हेमन्त (ऋतु पर्यन्त, अर्थात्‌ सौ वर्षे) तक प्रदीप्त रक्खूँ । संहिता के ये बिधिशब्द 
यजुमेन्त्र की अर्थवत्ता का बोघ कराते हैं। 

गत विस्तृत प्रसंग से--कौत्स आदि याज्ञिको के--मन्त्र-निरर्थकताविषयक 
विचारों का विवेचन कर आचार्य सूत्रकार ने यह स्थापित किया कि मन्त्र सार्थक 
हैं, एवं मानवमात्र के चतुरस्र अभ्युदय का निर्देशन करते हैं ॥५३॥ 


इति जैमिनीय मोमांसादशंन-बिद्योदयभाष्ये 
प्रथमाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥ 


अथ प्रथमाध्याये तृतीयः पादः 


(स्मृतिध्रामाण्याःधिकरणम्‌-- १) 

गत अधिकरण में वेद एवं बैदिक वाङ्मय के प्रामाण्य का निरूपण किया 
गया; अव स्मृति के प्रामाण्य का निरूपण प्रस्तुत है । जिस क्रियानुष्ठान आदि के 
विषय में कोई वैदिक शब्द विधायक उपलब्ध नहीं होता, परन्तु स्मृतिकार उसका 
विधान करते हैं-- अमुक अनुष्ठान इस प्रकार किया जाना चाहिए, इसका यह 
प्रयोजन है--इत्यादि रूप में जो स्मृति-कथन उपलब्ध होते हैं, उनके प्रामाण्य का 
विचार करना अपेक्षित है । उन अनुष्ठानों को क्या उसी प्रकार किया जाय जँसे वे 
स्मृति में कथित हैं, अथवा उन्हें अवंदिक होने से उपेक्षित किया जाए? उन 
क्रियानुष्ठानों में कतिपय उदाहरणार्थ निम्नलिखित हैं---अष्टका-संज्ञक कर्म 
करना चाहिए; गुरु का अनुगमन करना: --उसकी आज्ञानुंसार चलना चाहिए; 
तालाब का निर्माण कराना चाहिए; प्याऊ बँठानी चाहिए; क्षौर कर्म कराना 
चाहिए --इत्यादि ऐसे कर्तव्य हैं, जिनका विधान वेद-शब्दों में उपलब्ध नहीं है, 
पर लोक में ये सब कर्म अभीष्ट माने जाते हैं और केवल स्मृति-बिहित हैं। 

इस विपय पर ऊहापोहपूर्वक विवेचन की भावना से सूत्रकार ने प्रथम पूर्व- 
पक्ष सूत्र कहा-- 

घर्मस्य शब्दमूलत्वादशब्दमनपेक्षं` स्यात्‌ ॥१॥ 

[घर्मस्य] घमं के [शब्दमूलत्वात्‌] शब्दभूलक == वेदमूलक होने से 
[अझब्दम्‌ ] जो कर्म अशब्द--शब्दमूलक--वेदमूलक नहीं है, वह [अनपेक्षम्‌ ] 
अनपेक्षित- अनावश्यक---अकर्तव्य [स्यात्‌ ] है । 

लोककर्त्ता मार्गदर्शक आचार्यो ने बताया हैं--'वेदोऽखिलो धमंसूलम्‌' [मनु० 
२।६] धर्मं का मूल सम्पूर्ण वेद है । जब घर्म का मूल आधार वेद को माना गया, 
तो जो कर्म वेदप्रतिपादित नहीं है, उसे कत्तंव्य--आचरण के योग्य नहीं माना 
जाना चाहिए । स्वयं सूत्रकार ने प्रारम्भ [१।१।२] में ही निर्देश किया है--वेद 

१. 'स्मृतिप्रामाण्यम्‌ । अधि० १।' सुबोधिनीवृत्ति का पाठ । 
२. सुबोधिनीवृत्ति में 'अनपेक्ष्यं' पाठ है । अर्थ में कोई विशेष अन्तर नहीं । 
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जिस कमे की प्रेरणा देता है, वही धर्म है। धर्म का आचरण करना मानवका 
श्रेष्ठ कत्तव्य है । 

यदि कहा जाय--इन कर्मों के अनुष्ठाता उनकी पद्धति आदि को यथावत्‌ 
जानते हैं और वह सब परम्पराप्राप्त है, तब उसके प्रामाण्य को क्यों न मान 
लिया जाय ? यह्‌ कहना युक्त न होगा । क्योंकि किसी कर्म और उसके अनुष्ठान 
की पद्धति का जानना तथा उसकी परम्परा का चालू रहना, उसके प्रामाण्य के 
प्रयोजक नहीं माने जा सकते । जानकारी और परम्परा अच्छे-बुरे दोनों प्रकार के 
काँयों की हो सकती है । चोर चोरी करने की और डकैत डाका डालने की पद्धतियों 
के अच्छे जानकार होते हैं, यह परम्परा भी पुरानी है; फिर मी इसे घमे नहीं 

¦ कहा जा सकता, क्योंकि यह वैदिक शब्द से प्रेरित नहीं है। अष्टका-संज्ञक आदि 

“कर्म भी इसी प्रकार के हैं; अतः अवेदिक होने से कतंव्य-कर्म की श्रेणी में उन्हें 
नहीं माना जाना चाहिए । अच्छे-बुरे अथवा कत्तंव्य-अकत्तंब्य का विवेचन वेद- 
शब्द पर ही आधारित है। 

वेद में अपठित अष्टका नामक आदि कर्मो के परम्परानुगत अनुष्ठाताओं की 
स्मृति (अनुमवजन्य स्मरण--क्रमानुगत याददाइत) के आधार पर मी--वेद की 
अविच्छिन्न परम्परा के समान--इनका प्रामाण्य स्वीकार किया जाना युक्त न 
होगा। क्योंकि ऐसी स्मृति का होना अनुभव के अभाव में संथा असम्भव है। 
वेद की अविच्छिन्न परम्परा का उदाहरण इस प्रसंग में अनुपयुकत है; क्योंकि 
वेदग्रन्यो की विद्यमानता में उनका अनुभव और तज्जन्य स्मृति का होना सम्भव 
है; परन्तु अष्टका कर्म और उसकी पद्धति आदि के विधायक वेद शब्द का अभाव 
होने से उसके अनुभव का प्रश्‍न ही नहीं उठता, तब उसकी स्मृति का होना कँसे 
सम्भव है? यह ऐसा ही कथन है, जैसे कोई जन्मान्ध कहे कि मुके फूल के सुन्दर 
रूप का स्मरण है। अथवा नन्ध्या अपना स्मरण बताये -यह मेरे दौहित्र (लड़की 
के लड़के) का किया हुआ कार्ये है । फलतः वेद में अपडित अष्टकां-संज्ञक आदि 
कर्मों का प्रामाण्य संदिग्ध ही समझना चाहिए ॥ १॥ 

आचाय सूत्रकार ने उक्त आक्षेप का समाधान किया-- 


अपि वा कतृं सामान्यात्‌ प्रमाणमनुसानं स्यात्‌ ॥२॥ 


[जपि वा] पद पूवंपक्ष के निराकरण का निर्देश करते हैं, अर्थात्‌ स्माते कर्म 
अप्रमाण नहीं हैं । हेतु दिया- [कत्ते,सामान्यात्‌ ] कर्ता --अनुष्ठाताओं के समान 
होने से [प्रमाणम्‌] प्रमाण है, स्मार्त कमं । इससे इसके मूलभूत शब्द का 
[अनुमानम्‌ ] अनुमान [स्यात्‌ | होता है। 

स्मातं कमे वे हैं, जो केवल स्मृति-प्राप्त हैं । 'स्मृति' पद के यहाँ दो अथं हैं-- 
१. वेदानुयायी धर्मशास्त्र; २.स्मरण। कतिपय स्मातं कर्म वे हैं, जितका प्रेरणार्थक 
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बैदिक पद से साक्षात्‌ विधान उपलब्ध नहीं होता, परन्तु स्मृतिरूप सूत्रग्न्थों--- 
(श्रोत, गृह्य, कल्प, घर्मसूत्रों ) में उल्लेख किया गया है। ऐसे स्मार्त कमं पहले 
विभाग में आते हैं, क्योंकि ये ग्रन्थ वेदानुगामी हैं, तथा उन अनुष्ठाताओं द्वारा ही. 
इनका अनुष्ठान किया जाता है, जो साक्षात्‌ प्रेरक वैदिक शब्द द्वारा विहित कर्मो 
का अनुष्ठान करते हैं। इस आधार पर इन स्मात कर्मों का प्रामाण्य मानना 
चाहिए; और इनके मूलभूत प्रेरक वैदिक पदों का अनुमान कर लेता चाहिए। वे 
पद इन कर्मों के प्रारम्भ होने के समय रहे होंगे, पर अब सम्भवतः अध्येताओं आदि 
के आलस्य-प्रमाद आदि के कारण विस्मृत हो चुके हैं। 

अन्य कतिपय समातं कर्म ऐसे संभव हैं, जिनका उल्लेख सूत्रग्रन्थों में भी नहीं 
है, जो केवल स्मरण के आधार पर परम्परा द्वारा चले आ रहे हैं क्योंकि इनके भी 
अनुष्ठाता वे ही व्यक्ति हैं, जो वैदिक कर्मों के अनुष्ठाता हैं, अत: 'कत्ते,सामान्य' 
के आधार पर इनका प्रामाण्य भी स्वीकार किया जाना चाहिए, तथा इनके भी 
प्रेरक वैदिक वाक्यो के अस्तित्व का अनुमान कर लेना चाहिए, जो वाक्यसमूह 
आज अध्येताओं के आलस्य-प्रमाद तथा उन कुलों के नष्ट हो जाने से नुष्त हो 
चुका है। 

इसमें सन्देह नहीं कि समय-समय पर अनेक तात्कालिक कारणों से बहुसंख्य 
बैदिक ग्रन्थों का खिलोप हुआ है, जो आज नाममात्र शेष हैं, तथा अनेकों के नाम 
का भी पता नहीं । परन्तु इस वैदिक वाङ्मय के विनाश की आड़ में चाहे जिस 
बाद के लिए वैदिक आधार ढूँढने या कहने की कल्पना करना सर्वथा अनुचित है।' 


१. वस्तुतः केवल स्मरण-परम्परा के आधार पर अनुष्ठेय स्मात्तं कर्मो के प्रामाण्य 
का कोई औचित्य नहीं है। “आज के वैदिको में अनेक कर्म ऐसे व्यवहृत हैं 
जिन्हें वे दृढ़तर स्मरण के आधार पर अनुपलब्ध श्रुतिमुलक मानते हैं।, 
उदाहरण के लिए मूतिपूजा को ही लीजिए | मुल वेद, शाखायें, ब्राह्वाणग्रन्य, 
आरण्यक, उपनिषत्‌ और श्रौत-गृह्य-धमंसूत्ररूप जितना बैदिक वाङ्मय है, 
इनके परिशिष्ट भागों को छोड़कर, मूल ग्रन्थों में कहीं भी मूतिपूजा के विधान 
का लेशमात्र भी नहीं है। दशंनशास्त्रो में भी इसकी गन्ध तक नहीं है। फिर 
भी साम्प्रतिक विद्वान्‌ इसे वैदिक कर्म मानते हैं। यहाँ तक कि अद्वैतवादी, 
जिनके मत में जगत्‌ भी मिथ्या है, तथा नवीन संन्यासी जिनके लिए सन्ध्या- 
अग्निहोत्रादि वैदिक कर्म भी अकत्तेव्य हो जाते हैं, विशेष करके शांकरमता- 
नुयायी संच्यासी भी मूतिपुजा में लिप्त देखे जाते हैं। क्या इन लोगों का दृढ़तर 
स्मरण मूर्तिपूजा के प्रामाण्य-बोधन में प्रमाण हो सकता है? हमारा अपना 
मत है कि इस हेतु में यदि वैदिक ग्रन्थों के अन्तिम प्रवचन की सीमा स्वीकार 
कर ली जाए, तो केवल एक पशुयाग को छोड़कर समस्त विवादग्रस्त मन्तब्य 
स्वयं अप्रमाण हो जाते हूँ। इस प्रवचन में शाखाओं, ब्राह्मणग्रन्थों एबं 
कल्पसूत्रों के परिशिष्ट की गणना त्याज्य होगी, क्योंकि वे मूलग्रन्थ के भाग 
नहीं हैं ।” [यु० मी०] 
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अष्टका-संज्ञक कर्म का उल्लेख गुह्सूत्रों में उपलब्ध है । आइवलायन गृह्य- 
सूत्र [२।४।१] में पाठ है--'हेमन्तशिशिरयोश्चतुर्णामपरपक्षाणामष्टमीष्टकाः ।' 
कोषीतकि गृह्यसूत्र में पाठ है--'ऊध्वंमाग्रहायण्यास्तिस्रोऽटमी ष्वष्टकास्वपर- 
पक्षेषु ।' इसके अनुसार अगहन की पौणंमासी के अनन्तर (अमान्त मास के क्रम 
से) अगहन-पौष-माघ-फागुन महीनों के कृष्ण पक्ष की चार अष्टमी तिथियों में 
इस कर्म का अनुष्ठान किया जाता है । दश-पौणंमास के अन्तर्गत निदिष्ट पितृयज्ञ 
के समान यह एक पितुकमं है। उणादि कोष [३।१४५] सूत्र की व्याख्या में 
ऋषि दयानन्द ने 'अष्टका वैदिककर्मविशेषो वा' लिखकर स्पष्ट किया कि यह 
एक वैदिक कर्म है। इसका उल्लेश्व अन्य गुझसूत्रों में भी उपलब्ध होता है। 
'अष्टका' देवतावाला एक सूक्त | ३।१० ]अथवंवेद में उपलब्ध है ऐसे वेदानुसारी 
कर्मो का प्रामाण्य स्वीकार किया जाना चाहिए, भले ही उनके प्रेरक वेदिक वाक्य 
सम्प्रति उपलब्ध न होते हों। इसी प्रकार गुरुअनुगमन, तड़ाग-निर्माण, प्रपा- 
प्रवत्तैत (प्याऊ बैठाना) आदि के विषय में समकना चाहिए। 
गुरु-अनुगसन --यह एक शिष्टाचारमूलक व्यवस्था है । इसका दृष्ट प्रयोजन 
है। इससे कोई अपूव धर्म की उत्पत्ति होती हो, ऐसा एकान्त कथन नहीं है। 
गुरु का अनुसरण, गुरु की आज्ञा का पालन करना, उसके प्रति निष्ठापूर्ण आदर- 
भाव रखना, स्वयं को विनयसम्पन्न बनाना आदि गुरु की प्रसन्नता के ये कारण 
होते हँ । प्रसन्न गुरु शास्त्र की गहन ग्रन्थियों को शिष्य के लिए स्पष्ट कर देता है, 
यह दुष्ट प्रयोजन है । यही इसके प्रामाण्य का आधार है। 
यदि यहाँ “गुरु! पद का जर्थ वृद्धजन (बुजुर्ग) समका जाता है, तो भी इनके 
अनुसरण से प्रयोजन में कोई विशेष अन्तर नहीं आता। बृद्धजनो के अनुसरण का 
दृष्ट प्रयोजन मनु के कतिपय इलोकों से स्पष्ट होता है-- 
ऊर्ध्वं प्राणा ह्युत्कामन्ति यूनः स्थविर आयति । 
अत्युत्यानामिवादास्यां पुनस्तान्‌ प्रतिपद्यते ॥२।१२०॥ 
अभिवादनशीत्तस्य नित्यं वुद्धोपसेविनः। 
चत्वारि तस्य यर्धन्ते आयुर्विद्या यशो बलम्‌ ॥२।१२१॥ 
वृद्धजन को आते देखकर युवावर्ग के प्राण बाहर निकलने लगते हैं; पर 
उनके प्रति आदरभाव से खड़े हो जाने और अभिवादन कर लेने से फिर वापस 
आ जाते हैं। 
अभिवादनशील और वृद्धोपसेवी व्यक्ति को चार फलों की प्राप्ति होती 
है-आयु, विद्या, यश ओर बल। यह गुरु एवं वृद्धजनों के अनुसरण का दुष्ट 
प्रयोजन स्पष्ट है। इन कर्मों के प्रामाण्य का यही आधार है । भारतीय समाज में 
साधारण शिष्टाचार की यह एक व्यवस्था रही है । 
इसी प्रकार तड़ाग-निर्माण, प्रपा-प्रवर्तन आदि के भी दृष्ट प्रयोजन सर्वजन- 
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विदित हैं। शिखा-कर्म अथवा चूडाकर्म एक वर्णाश्रमगत शास्त्रानुकूल सामाजिक 
धर्म है। वह वर्ण एवं आश्रम की स्थिति को प्रकट करता है। 

प्रस्तुत सूत्र के 'कत्त सामान्यात्‌' हेतु पद का महत्त्व केवल इस आधार पर 
नहीं समझना चाहिए कि कर्ता- वैदिक कर्मों के अनुष्ठाता हैं, वे ही स्मार्त कर्मों 
के हैं, अतः स्मात॑ कर्मों का प्रामाण्य स्वीकार्य माना जाय; क्योंकि बैदिक कर्मों 
का अनुष्ठाता भ्रम, प्रमाद, विप्रलिप्सा आदि दोषों के कारण ऐसे कर्मो का 
अनुष्ठाता भी हो सकता है, जो बांछनीय अथवा अभिनन्दनीय नहीं कहा जा 
सकता, तथा जिसके लिए कोई मूलभूत दृढ़ आधार उपलब्ध नहीं। इसलिए 
'कर््ता' की समानता का आधार बैदिक कर्मानुष्ठाता के साथ न जोड़कर स्मृति- 
ग्रन्थों (श्रौत, गृह्य, कल्प, ध्मसूत्रों) के प्रवक्ताओं के साथ जोड़ना अधिक उचित- 
उपयुक्त व निर्दोष होगा । 

इस विचार में वेद और स्मृतियों के प्रतिपाद्य विषय की समानता अभि- 
व्यक्त होती है, जिससे वेद के स्वतःप्रामाण्य की छाया में वेदानुसारी स्मृतिरूप 
वैदिक वाङ्मय का प्रामाण्य सुस्पष्ट होता है। गौतमीय न्यायसूत्र के भाष्यकार 
वात्स्यायन मुनि ने प्रसंगवश भाष्य में दो स्थलों पर इसका संकेत किया है। 
भाष्यकार का लेख है -- 

१. द्रष्ट्रप्रचक्त्सामान्याच्चानुमानम्‌ । य एवाप्ता वेदार्थानां द्रष्टारः प्रवक्‍ता- 

रश्च त एवायुर्वेद प्रभूतोनाम्‌ ॥२।१।६८॥ 
२. द्रष्ट्रप्रवकत्सामान्याच्चाप्रामाण्यानुपपत्तिः। य एव मन्त्रब्नाह्मणस्थ द्रप्टार; 
प्रवक्तारश्च ते खल्वितिहासपुराणस्य धमंशास्त्रस्य चेति ॥ 
-डीशईरी। 

दष्टा और प्रवक्ता के समान होने से स्मृतिबाङ्मय के प्रामाण्य का अनुमान 
किया जाता है । जो साक्षात्क्रतधर्मा ऋषि वेदार्थ के इष्टा हैं, वे ही आयुवेद, 
श्रौत-धर्मसूत्र आदि के प्रवक्ता हैँ । वेदार्थं का गम्भीर अध्ययन करने के अनन्तर 
लोकोपकार की भावना रे विभिन्न आप्तपुरुषों ने विविध विषयों को लक्ष्य कर 
ग्रन्थों का प्रबचन किया । वेद परन्रह्म परमात्मा का ज्ञान होने से स्वतः प्रमाण है। 
उस ज्ञान को आत्मसात्‌ कर ऋषियों ने श्रौत, गुह्य आदि स्मृति-वाझमथ का 
प्रवचन किया, अत वेदमूलक होने से इसका प्रामाण्य है । वेदार्थ के द्रष्टा तथा 
स्मृतिवाइमय के प्रवक्ताओ के समान होने से स्मृतिबाडमय का अप्रामाण्य 
अनुपपन्न है । श्रोतःस्माते कर्मों के प्रामाण्य का यही मुख्य आधार है। इसी 
भावना की छाया में सूत्रार्थं को समझने का प्रयास प्रामाणिक होगा । वात्स्यायन 
मुनि ने शब्द-प्रामाण्य के लिए आप्तोक्तता पर ही वल दिया है। उसकी चरम- 
सीमा परब्रह्म परमात्मा है, यह स्पष्ट किया है ॥२॥ (इति स्मृतिप्रामाण्याधि- 
करणम्‌--१) 
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(श्रृतिविरोधे' स्मृत्यप्रामाण्याधिकरणम्‌-२) 
शिष्य जिज्ञासा करता है--जहाँ श्रुति के साथ स्मृति का विरोध हो, वहाँ 
स्मृति के प्रामाण्य का क्या आधार होगा ? आचार्य ने समाधान किया-- 


विरोधे त्वनपेक्ष्यं स्यादसति ह्यनुमानम्‌ ॥३॥ 


[विरोधे ] श्रुति-स्मृति का परस्पर विरोध होने पर [तु] तो |अनपेक्ष्यम्‌] 
अपेक्षा -आदर के योग्य वहीं, अर्थात्‌ अप्रमाण [स्यात्‌] होती है- स्मृति । 
[असति] विरोध न होने पर [हि] निश्चयपूर्वक [अनुमानम्‌ ] अनुमान कर 
लिया जाता है--स्मृतिमूलक श्रुति का । 

जहाँ श्रुति-स्मृति का परस्पर विरोध हो, वहाँ स्मृति अनादरणीय है, अप्रमाण 
है। यदि स्मृति का श्रुति के साथ कहीं कोई विरोध नहीं है, तो स्मृति के श्रुति- 
मूलक प्रामाण्य के लिए सम्प्रति अनुपलब्ध श्रुति की सम्भावना मान ली जाती 
है। ऐसी स्मृति का प्रामाण्य अक्षुण्ण रहता हैँ । 

व्यास्याकारों ने इस विषय के कतिपय उदाहरण प्रस्तुत किए हैं, परन्तु उनमें 
अनेक का मूल वतं मान वैदिक वाङ्मय में उपलब्ध नहीं हूँ। एक उदाहरण है-- 
“ओदुम्बर्या: सवंवेष्टमम्‌' उदुम्बर--गूलर की शाखा को कपड़े से पूरा लपेट देना 
चाहिए; यह याज्ञिकों की स्मृति के आधार पर है | सोमयाग के अन्तर्गत मण्डप 
के मध्य यजमान-प्रमाण एक गूलर की शाखा गाड़ी जाती है। उसका भूमिगत 
साग यजमान-प्रमाण से कुछ अधिक रहता है । उसपर पूरा कपडा लपेटने की 
प्रथा केवल याज्ञिको के स्मरण के आधार पर है। इसके लिए कोई वैदिक वचन 
उपलब्ध नहीं । परन्तु अन्य वेदिक वचन--'मौदुम्बरीं स्पृष्ट्वा उद्गायेत्‌') उसके 
विरुद्ध जाता है । औदुम्बरी शाखा का स्पर्श करते हुए उद्गाता सामगान करे। 
शाखा का कपड़े से लपेटे जाने पर- स्पर्श किया जाना सम्भव नहीं । अतः साक्षात्‌ 
स्पशंविधि के साम्मुख्य में 'कपड़े से लपेटे जाना' स्मृतिभ्राप्त कथन अनादरणीय 
हो जाता है । शाखा-पर्यवेष्टन स्मृतिमूलक श्रुति की कल्पना, अथवा सम्भावना 
की अपेक्षा साक्षात्‌ पठित स्पशविधि बलवान्‌ होवे से स्मृतिवोधित कार्य अप्रमाण 
हो जाता है । 

इसी प्रकार का अन्य उदाहरण प्रस्तुत किया जाता है-सोमयाग में दीक्षित 
यजमान के अन्न का ग्रहण करना साधारण रूप से निषिद्ध है-'तस्माद्वा एतस्यान्न- 


१. सुबोधिनी व्याख्या में 'श्रु तिप्राबल्यम्‌ । अधि० २ पाठ है। 

२. इसका विधि-विधान द्रष्टव्य है--कात्या ० श्रौ० सू०, ५।५।२६॥ 

३. वर्तेमान वेदिक वाङ्मय में यह वाक्य उपलब्ध नहीं, परन्तु शबर स्वामी आदि 
च्यास्याकारों ने इसे श्रुतिवाक्य बनाया अथवा माना है। 
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अनाम्‌ (“मन्नाशम्‌)' [मे० सं०, ३।६।७]। उसके अपवादरूप में याज्ञिक 
स्मरण के आधार पर व्यवस्था है--'कीतराजको भोज्यान्व:' --जब यजमान सोम- 
राजा का क्रय कर ले, तब उसके अन्न का ग्रहण किया जा सकता है। सोमक्रय | 
यजमान के दीक्षित होने से दूसरे दिन हो जाता है। परन्तु इसके विपरीत--- 
+तस्मादाग्तीषोमीये संस्चिते यजमानस्य गृहे अशितव्यस्‌' [मं ° सं० ३।७।८] श्रुति 
के अनुसार दीक्षा से चौथे दिन होनेवाले अग्निष्टोमीय कर्म के अनन्तर यजमान के 
घर अन्त-प्रहण की अनुमति दी गई है। स्पष्ट ही इससे स्मातें-व्यवस्था का विरोध 
है। उस (स्मार्त) व्यवस्था के अनुसार दीक्षा के दूसरे दिन यजमान के घर अन्त- 
ग्रहण किया जाना प्राप्त होता है; साक्षात्‌ श्रुति [मैं ० सं० ३।७।८] के आधार 
पर चौथे दिन। इस प्रकार श्रुति के विरोध में स्मृति अनादरणीय-अप्रमाण है । 

ऐसे स्थलों में विधि के विकल्प की सम्भावना नहीं की जा सकती कि चाहे 
दूसरे दिन अन्त-ग्रहण कर ले, चाहे चौथे दिन । विकल्प वहीं सम्भव होता है, जहाँ 
समानबल श्रुति उपलब्ध हों। जैसे 'ब्रीहिभियंजेत, यवेयंजेत' ब्रीहि से याग करे, 
जौ से याग करे । यहाँ तुल्यबल श्रुति होने से विकल्प मान्य है ।' यथोपलब्ध ब्रीहि 
अथवा जौ से याग किया जा सकता है। पूर्व-प्रसंग में ऐसा नहीं है; क्योंकि वहाँ 
स्मातं व्यवस्था की मूलभूत श्रुति की कल्पना, साक्षात्‌ पठित श्रुतिबोधित विधि 
व व्यवस्था से बाधित हो जाती है। फलतः श्रुति-विरोध में स्मृति का अप्रमाणित 
होना निश्चित है ॥३॥ 

श्रुति के विरोध में स्मृति के अप्रामाण्य के लिए सुत्रकार ते अन्य निमित्त 
प्रस्तुत किया-- 


हेतुदर्शनाच्च ॥४॥ 


[हितुदशैनात्‌ ] हेतु देखे जाने से [च ] मी, श्रुति के विरोध में स्मृति अप्रमाण 
है। 

इस विषय में प्रथम उदाहरण दिया गया है--औदुस्बरी शाखा का पूर्णरूप में 
कपड़े से लपेटा जाना। सम्भव है, कपड़े के लोभी किन्हीं याज्ञिकों ने यह्‌ प्रथा 
आरम्भ की; उसी ने कालक्रम से स्मृति का रूप घारण कर लिया। कपड़े के लोभ 
में उन्होंने यह न सोचा कि ऐसी स्थिति में श्रुति-बोधित शाखा-स्पर्श्ष कैसे सम्भव 


१. इस आशय की भावना मनुस्मृति [२।१४] में अभिव्यक्त की है-- 
थुतिद्देध तु यत्र स्यात्तत्र धर्मावुभौ स्मृतो। 
उभावपि हि तौ धमौ सम्यगुकतो मनोषिभिः॥ 
जहाँ दो प्रकार की श्रुति उपलब्ध हों, वहाँ दोनों धमां को मननशील आचायाँ 
ने ठीक बताया है। 
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होगा ? ऐसे स्मात्तं कमं का हेतु लोभ हो सकता है। 

इसी प्रकार किन्हीं क्षुधातं याज्ञिकों ने दीक्षा के दूसरे ही दिन सोमक्रय-विधि 
के अनन्तर यजमान का अन्न ग्रहण कर लिया; उसी को स्मात्ते कर्म का रूप मिल 
गया । चौथे दिन अग्निष्टोमीय कर्म के अनन्तर श्रुतिबोधित यजमान-अन्त के ग्रहण 
की अनुज्ञा को उपेक्षित कर दिया। यहाँ भी स्मातं कर्म का हेतु क्षुधांते होना 
सम्भव है । इन निमित्तों से शुति-बोधित कत्तव्य की उपेक्षा किया जाना सम्भव है । 
अतः श्रुति के साम्मुख्य में इन तात्कालिक निमित्तो के आघार पर उभारे गये स्मार्त्त 
कमे सवथा अमान्य हँ । 

तृतीय पाद के इन प्रारम्भिक दो अधिकरणों में श्रत्यनुसारिणी स्मृति का 
प्रामाण्य तथा शुतिप्रतिगामिनी स्मृति का अप्रामाण्य बताया गया है। परन्तु इसके 
अतिरिक्त मन्त्र तथा उसके व्याख्यानभूत ब्राह्मण एवं संहिता-ऱ्रन्थों का परस्पर 
बिरोध-अविरोधमूलक अप्रामाण्य तथा प्रामाण्य का विवेचन भी इन अधिकरणों 
का प्रतिपाद्य विषय सम्भव है । पहले विवेचन में 'श्रुति' ओर 'स्मृति' पदों से क्या 
विवक्षित है, वहाँ स्पष्ट कर दिया गया है । प्रस्तुत विवेचन में 'मन्त्र' एक कोटि 
है, जो 'श्रुति-पदबोध्य है । दूसरी कोटि ब्राह्मण तथा संहिता- (तैत्तिरीय संहिता 
आदि)-गन्थ हैं। इनमें पहली कोटि स्वतः-प्रमाण और दूसरी कोटि, पहली के 
आनुकूल्य में प्रमाण तथा प्रातिङूल्य (विरोध )में अप्रमाण ससभनी चाहिए ॥४॥ 
(इति श्रुतिविरोधे स्मृत्यप्रामाण्याधिकरणम्‌, श्ृतिप्राबल्यािकरणं वा--२) । 

(दृष्टमूलकः स्मृत्यप्रामाण्याधिक रणम्‌--३) 

व्याख्याकारों ने अकेले चतुर्थ सूत्र का भिन्न अधिकरण भी स्वीकार किया 
है। गत अधिकरण में अनुपलब्ध श्रुतिमूलक स्मा कर्म के अप्रामाण्य, अथवा 
दोनों के विरोध में श्रुति के प्राबल्य का निरूपण किया गया । परन्तु जिन स्मार्त 
कर्मो को श्रुतिमूलक कहा जाता है, उनके अप्रामाण्य को सूत्रकार ने बताया-- 


हेतुदर्शनाच्च ॥४॥ 


[हेतुदर्षनात्‌ | कारण के देखे जाने से [च] और, जिन स्मातं कर्मों की 
प्रवृत्ति में लोभ आदि कारण देखा जाय, उन्हें अप्रमाण मानना चाहिए । 
वचन है--“वैसजँनहोमीयं वासोऽध्वर्ूगृ ह्वाति' । वैसजंनहोम-तम्बन्धी वस्त्र 


१. इस विषय में जो महानुभाव अधिक विस्तार से जानना चाहें, उन्हें पं० 
युधिष्ठिर मीमांसककृत मीमांसा शाबर भाष्य के हिन्दी रूपान्तर का प्रस्तुत 
प्रसंग देखना अपेक्षित होगा । 

२. 'दृष्टभूलकस्मृत्यत्रामाष्यम्‌ । अधि० ३ । सुबोधिनीवृत्ति भें ऐसा पाठ है। 
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को अध्वर्यु ले लेता है । इसी प्रकार अन्य वाक्य है--यूपहस्तिनो दानमाचरन्ति' 
यूप पर लपेटे वस्त्र का दान कर दिया जाता है । ये कमं उन्हीं व्यक्तियों के द्वारा 
किये जाते हैं, जो श्रौत-स्माते कर्मों के अनुष्ठाता हैं, अतः इन स्मात्तै कर्मों को 
प्रमाण मानना चाहिए, इस आशंका पर 'हेतुदर्शनात्‌ सूत्र का अवतरण होता है । 

वँसरजेनहोमीय वस्त्र--अग्निष्टोम याग में चौथे दिन मध्याह्वोत्तर विसर्जन- 
होम का विधान है ।' होम प्रारम्भ होने से पहले यजमान अपने समान-दायभागी 
अथवा सपिण्ड यजमान का स्पर्श करता है और अध्वयुँ सपिण्ड यजमानों को वस्त्र 
ओढ़ाता है ।* सपिण्डों को जो वस्त्र ओढाये जाते हैं, उन्हीं का नाम है- “'बैसजेन- 
होमीय वस्त्र । अध्वर्यु इन वस्त्रों को होम के अनन्तर ग्रहण करता है, अर्थात्‌ ये 
वस्त्र उसी के हो जाते हैं । 

इसी प्रकार यूप पर लपेटे वस्त्र का नाम--यूपहस्ती' है। उसके दान कर 
देने का तात्पर्ये यही है कि वह यज्ञ करानेवाले कहत्विजों को दे दिया जाता है। 
याज्ञिकों ने इन स्मातं कर्णो अथवा प्रथाओं को चलाया । इन श्रवृत्तियों के पीछे 
लोभ--कारण देखे जाने से ऐसे स्मातं कर्मे शास्त्रीय दृष्टि से अभिनन्दनीय न 
होने के कारण अप्रमाण माने जाते हैं ॥४॥। (इति दृष्टमुलकस्मृत्यप्रामाण्याधि- 
करणम्‌--३) । 

(पदार्थप्राबल्याधिकरणम्‌--४) 

शिष्य जिज्ञासा करता है---आचमब, यज्ञोपवीत-धारण आदि यज्ञ-प्रारम्भ से 
पूर्व करने चाहिएँ तथा यज्ञ-कार्य में दक्षिण हाथ का उपयोग होना चाहिए, ऐसे 
बचन उपलब्ध होते हैं-'आचान्तेन कर्तव्यम्‌, यज्ञोपवीतिना कत्तंव्यम्‌, दक्षिणा- 
चारेण कत्तेव्यम्‌' इत्यादि । क्या इनको श्रुति के अनुकूल माना जाए ? या 
विरुद्ध ? आचार्य ने पूर्वपक्षरूप में समाधान किया-- 


शिष्टाऽक्ोपेऽविरुद्वमिति चेत्‌ ॥५॥ 


[शिष्टाइकोपे ] शिष्ट-शास्त्र द्वारा उपदिष्ट कर्म के अकोप-भकुपित-सुच्यव- 
स्थित रहने पर [अविरुद्धम्‌] अविरुद्ध श्रुति के विरुद्ध नहीं हैं आचमन आदि 
स्माते कर्म {इति चेत्‌ ] ऐसा यदि कहो--( तो वह ठीक नहीं; यह अगले सूत्र के 
साथ सम्बद्ध हैँ) । 

रचना के आधार पर पाँचवाँ-छठा एक ही सूत्र है । पर शबर स्वामी भाष्य- 
कार ने व्याख्या की सुविधा का विचार कर सूत्र को विभक्त कर व्याख्यान किया 
है। प्रायः समस्त शास्त्र में भाष्यकार ने इसी पद्धति को अपनाया है । सूत्र का 


“हूं द्रषटव्य--दातपथ ब्राह्मण २।९।३।१-४॥। 
२. इस विधि के लिए द्रष्टव्य--कात्यायन श्रौतसून, 5६२०-३१; ३४-३५॥ 
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तात्पर्यं है--आचमन आदि स्मार्त कर्म से शास्त्र द्वारा उपदिष्ट वैदिक कर्मानुष्ठान 
में कोई प्रकोप-अव्यवस्था आने की सम्भावना नहीं है, अर्थात्‌ वैदिक कर्मानुष्ठान 
में इन (आचमन आदि) कार्यो से कोई बाधा-गड़बड़ नहीं होती, अतः इन्हें श्रुति 
के अविरुद्ध समझकर प्रमाण मानना चाहिए। 

इस विचार का निराकरण पूवंपक्षी अपनी ओर से करता है, यदि ऐसा 
(पूर्वोक्त विचार) मानो, तो बह -॥।५॥ 


न शास्त्रपरिमाणत्वात्‌ A 


[व] नहीं, पूवोक्त विचार युक्त नहीं, | झास्त्रपरिमाणत्वात्‌ | शास्त्र द्वारा 
परिमित--सीमित--सुबद्ध होने से, वैदिक कर्मानुष्ठान के 

आचमन आदि से वैदिक कर्मानुष्ठान में कोई वाधा न आएगी, यह कथन 
युक्त नहीं है। कारण यह है कि वैदिक कर्मानुष्ठान शास्त्रीय व्यवस्था से बंधा 
हुआ है। शास्त्र में कर्मानुष्ठान का जो क्रम बंधा हुआ है, उस निर्धारित क्रम 
के अनुसार ही उसका अनुष्ठान होना चाहिए। आचमन आदि से उसमें बाधा 
का आना सम्भव है । जैसे--वेदं कृत्वा वेदि कुर्वीत' वाक्य है। 'वेद' पद 
का यहां अर्थ है--कुशा या दर्भ घास की मुट्ठी (गुच्छा) बाँध देना, था बना 
देना। तात्पर्यं है--कुशा की मुट्टी बनाकर वेदि का निर्माण करे । यहाँ 'कृत्वा' 
पद का प्रयोग होने से वेद (कुशामुष्टि) के निर्माण के तत्काल अनन्तर-- 
अर्थात्‌ बिना किसी भी व्यवधान के--उत्तरकाल में वेदि का निर्माण किया 
जाना मान्य है । 'आचान्तेन कतंब्यम्‌' इस स्मा विधान के अनुसार बेदि- 
निर्माण से पूवं यदि आचमन किया जाता है, तो वेद-वेदि-निर्माण का अव्यावहित 
क्रम टूट जाता है, एवं व्यवस्थित वैदिक कर्मानुष्ठान में बाधा आ जाती है। बाधा 
न आय, इसके लिए आवश्यक है, समातं विधान का प्रामाण्य स्वीकार न किया 
जाय। यज्ञोपवीत-धारण के विषय में भी यही बात समभनी चाहिए । अकेले 
दाहिने हाथ से यज्चिय पदार्थों के उठाने-धरने या व्यवस्था करने में प्रधान कर्मानु- 
ष्ठान के लिए काल-विलम्ब की सम्भावना हो सकती है । प्रधान कर्म अपने 
निर्धारित काल में ही होना चाहिए। अध्वर्यु द्वारा अकेले हाथ से कार्य करने पर 
हाथ थक सकता है, भारी वस्तु के स्थानान्तरण में हाथ के धीरे चलने से प्रधान 
कर्म के काल का उल्लंघन हो जाना सम्भव है। अत: इस स्मात विधान की उपेक्षा 
“कर दोनों हाथों का उपयोग वाञ्छनीय है, जिससे प्रधान कर्मानुष्ठान में कोई 
बाधा न आए । इस प्रकार उक्त स्मार्त विधियों का अभ्रामाण्य मानना उपयुक्त 
होगा॥६॥ 

उक्त जिज्ञासा का यथावत्‌ समाधान सूत्रकार ने बताया-- 


अपि वा कारणाग्रहणे प्रयुक्तानि प्रतोपेरन ॥७॥ 
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“अपि वा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति के लिए हैं। प्रस्तुत शास्त्र में इन पदों 
का उक्त अर्थ को अभिव्यक्त करने के लिए प्रायः प्रयोग हुआ है। तात्प है-- 
आचमन, यज्ञोपवीत-धारण आदि कर्म अप्रमाण नहीं हैं। [कारणाग्रहणे ] लोभ 
आदि किसी कारण के अग्रहण--न देखे जाने पर, ये कमं | प्रयुक्तानि ] याज्ञिक 
आदि शिष्ट पुरुषों दवारा प्रयोग में लाए गये, प्रवृत्त किए गये हैं, ऐसा [ प्रतीयेरन्‌ ] 
जानना चाहिए । ऐसे स्मार्ते कर्मो का--जिनके प्रवृत्त होने में कोई लोभ आदि 
निन्दित भाव कारण नहीं जाने जाते, उनका--प्रामाष्य अभीष्ट है । 

यथार्थता यह है कि आचमन, यज्ञोपवीत-धारण आदि कमो से किसी वैदिक 
कर्मानुष्ठान का विरोध नहीं होता। ये सब कायं अपने अवसर पर होते हैं। जो 
अनुष्ठान अवान्तर कार्यों के अनुक्रम में बंधे हैं, वे उसी रूप में किए जाते हैं । 
आचमन आदि यज्ञ के विशिष्ट अङ्ग हैं; जहाँ अपेक्षित हों, वहाँ इनका किया जाना 
उपयुक्त है । यज्ञ में क्रियारूप जो अर्थ जहाँ प्राप्त है, वहाँ उसका होना आवदयक 
है। यज्ञ में वह अर्थ प्रधान तथा क्रम गौण माना जाता है । अपेक्षित कियानुष्ठान 
के साम्मुख्य में क्रम की उपेक्षा की जा सकती है । वस्तुतः इस प्रकार के अपेक्षित 
अमुष्ठानों से क्रम में कोई विशेष बाधा नहीं आती । आचमन मध्य में हो भी जाय, 
तो वेद-वेदि-निर्माण के पौर्वापर्ये मे कोई वैपरीत्य नहीं आता । तब बाधा का 
प्रश्‍न कहाँ रहा ? क्रियानुष्ठान के क्रम का प्रसंग तब आता है, जब उससे सम्बद्ध 
सब पदार्थ (क्रिया के विषय अथवा क्रिया में उपयोगी वस्तुसमूह ) प्राप्त हौ जाते 
हैं। उनकी प्राप्ति के अवसर पर क्रम का प्रसंग ही नहीं, तब उसमें आचमन 
आदि से बाधा का अवकाश कहाँ? 

इसी प्रकार काल की अनुकूलता रहते यदि कमं में दक्षिण हाथ का उपयोग 
न किया जाय, तो इससे वास्तविक कियानुष्ठान में कोई विकार नहीं आता। 
फलतः आचमन, यज्ञोपवीतधारण, दक्षिण हाथ से व्यवहार आदि सब कत्तेव्य- 
कर्म यागादि के अंग हैं, उसमें व्यवधान डालनेवाले ये नहीं होते । इसलिए इनका 
प्रामाण्य ास्त्रसम्मत है ॥७॥ (इति पदा्थं-प्राबल्याधिकरणम्‌--४) । 

(शास्त्रप्रसिद्धपदा्थ-प्राबल्याधिकरणम्‌--५) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--कतिपय यज्ञिय पदार्थ ऐसे हैं, जिनके अर्थ-विषय 
में दो प्रकार की प्रसिद्धि से विकल्प होना सम्भव है। यहाँ मान्य क्या होगा ? 
निर्धारण की दृढ़ता के लिए आचाय ने प्रथम शिष्य-जिज्ञासा को स्पष्ट किया-- 


तेष्यदर्शनाद्‌ विरोधस्य समा दिप्रतिपत्तिः स्यात्‌ ॥८॥ 


[तेषु] उन 'यव' आदि पदों में [ अदनात्‌ ] न देखे जाने से [विरोधस्य] 
विरोध के, [समा] समान, बराबर [विप्रतिपत्तिः] विशेष ज्ञान [स्यात्‌ ] होना 
चाहिए । 


अथ प्रथमाध्याये तृतीय: पादः १२५ 


यज्ञोषयोगी वस्तुओं के विषय में कतिपय वाक्य हैं--'यवमयद्चरु:--जी का 
बनाया गया 'चरु' होता है। बाराही उपानहो'--वराह = सूअर की खाल से बने 
जूते । 'वैतसे कटे संचिनोति/--वैतस चटाई पर इकट्ठा करता है । इन सन्दमौँ में 
'यव, वराह, वेतस' पद पठित हैं। विभिन्त वर्ग अथवा व्याख्याता इन पदों' 
परस्पर भिन्त अर्थ करते हैं । 'यव” पद का अर्थे एक ने 'जौ' किया, दूसरे ने 'माल- 
कंगनी'। 'वराह' पद का एक ने सुअर अर्थ निया, दूसरे ने काला पक्षी अर्थात्‌ 
काला कौआ । 'वेतस' पद का अर्थ एक ने बेत किया, दूसरे ने जामुन। इन अर्थो 
में किसी के सबल-दुर्बल न देखे जाने से दोनों प्रकार के अर्थ समानबल प्रतीत होते 
हैँ । अतः दोनों अर्थों के स्वीकार्य होने पर, यज्ञ में यथावसर अथवा यथोपलब्ध 
कहीं पहले और कहीं दूसरे अर्थ का उपयोग किए जाने से इन विधियों में विकल 
स्वीकार किया जाना उपयुक्त होगा ॥८॥॥ 

आचार्य सूत्रकार ने उक्त जिज्ञासा का समाधान किया-- 


शास्वस्था वा तन्निमिसत्वात्‌ ॥६॥ 


[शास्त्रस्था ] शास्त्रगतः-शास्त्रबोधित अथवा शास्त्रज्ञनोधित अर्थञ्ञान- 
रीति प्रमाण है; 'वा' पद पूर्वपक्ष के निराकरण का द्योतक है-अर्थात्‌ दोनों प्रकार 
के वर्गों अथवा व्यार्याकारों में प्रसिद्ध अथं समानबल होगे के आधार पर प्रमाण 
नहीं माने जा सकते; क्योंकि [ तन्निमित्तत्वात्‌ | पदों के अर्थज्ञान में शास्त्र अथवा 
आस्त्रज्ञ शिष्टजनों के निमित्त होने से। 

किसी पद का अथं इस आधार पर निश्चित नहीं किया जा सकता कि यह 
अर्थ अमुक वर्ग में प्रसिद्ध है, अथवा किसी व्याख्याता ने ऐसा अर्थ किया है । प्रत्युत 
पद के वास्तविक अर्थ का निश्चय शास्त्र-त्रतिपादित पद्धति शिष्टजन-व्यवहार के 
अनुसार प्रमाण माना जाता है। पहले उदाहृत वाकय में 'यब' पद का निश्चित 
अथं 'जो' है, जिसकी बाल पर तीवे लम्बे तूड़ (दीर्घ शूक) उभरे रहते हैं। यह 
कहना प्रामाणिक न होगा कि यव और प्रियंगु (मालकगती) में--अन्य सस्यों 

(अन्नो) के सूख जाने पर भी हरे-मरे बने रहने की-समानता के आधार पर 
दोनों का प्रामाण्य माना जाय; क्योंकि प्रामाण्य का आधार केवल शास्त्र है, और 
शास्त्र में जहाँ सवमय चरु अथवा पुरोडादा के पात्रों का विधान है, उस प्रसंग में 
पाठ है--यत्रान्या ओषधयो म्लायन्ति तदेते मोदमाना वर्षन्ते' [शण्ब्रा० ३।६।- 

१।१०] जब अन्य ओषधियाँ मुरभझा जाती हैं, तब ये [दीर्घशूक यब) हरे-भरे 
बढ़ते दिखाई देते रहते हैं । उक्त सन्दभै में 'एते [यवाः] पद “जौ'-अन्न के लिए 
स्पष्ट निर्देश है, जो अदूट परम्परा से इसी अर्थ के अभिव्यक्त करने में प्रयुक्त होता 
आ रहा है। अतः प्रियङ्गु (सालकंगनी) के अर्थ में इसका प्रयोग गौण है । फलत: 
चरु या पुरोडाश जौ का बनाया जाना चाहिए,--यह निश्चित होता है। 


१२६ मीमांसा-दशैन 


इसी प्रकार 'वाराही उपानहौ उपमुञ्चते” [तै ० ब्रा० १।७।६] सन्दर्भ 
राजसूय प्रकरण में पठित है। राजा बराह'-चर्म-निमित जूतों को “मन्युरसि? 

[तै० सं० १०११] मन्त्र को पढ़ते हुए उतारता है । यहाँ 'वराह' पद का अर्थ 

सूअर (झूकर) समझना चाहिए क्योंकि अन्यत्र 'तस्माद्वराहं' गावोऽनुधावन्ति” 

१. कतिपय व्यास्याकारों ने 'वराह' पद का अर्थ - “कृष्णशकुनि न=चायस अर्थात्‌ 
'कौआ' किया है। कौए के दो भेद देखने में आते हैं-एक, मैदानी इलाकों 
में हल्के काले रंग, गदंन पर और भी हल्के मटियाले (घुएँ जैसे) रंग का 
पाया जाता है; दूसरा, पहाड़ी कौआ शरीर में कुछ भारी और पुरे शरीर 
पर गहरे काले रंग:का होता है । तैत्तिरीय ब्राह्मण के वाकय में वाराही जूते 
का उल्लेख है। कौए की खाल से जूता बनना सम्भव नहीं। अत: उक्त प्रसंग 
में वराह पद का 'सूअर' अर्थ समझना प्रामाणिक है । 

इस विषय के विशेषज्ञ से जिज्ञासा करने पर ज्ञात हुआ-शूकर का 
चमं उतारना बड़े हस्तलाघव का कार्य है। इस चर्म का सन्धान व माजन 
(Tanning) और भी कठिन है। इसके लिए उपयोगी विशिष्ट साधन- 
सामग्री एवं शिल्पी का अनुभव ब चातुर्य अपेक्षित होता है। सन्धित चर्म 
मखमल-जैसा कोमल हो जाता है। राजा के जूते के लिए इसका उपयोग 
नितान्त अनुकूल है। इससे इतना स्पष्ट होता है--उस अति प्राचीन काल 
में चर्मसन्धान की प्रक्रिया कितने उच्च स्तर पर थी जबकि श्रम व शिल्प- 
साध्य कोमल चर्म का संस्कार | सन्धान-मार्जन, 7877/7४ | भी सुविधापूवेक 
किया जा सकता था। 

जिन व्याख्याकारों ने 'वराह' पद का अर्थ--'कृष्णशकुनि = वायस, 
कौआ किया है, कदाचित्‌ उनकी यह भावना रही हो कि “वाराही उपानहौ” 
का अर्थ वराह चर्म के रूप-रंग (०।०४7) का जूता होता चाहिए, उसका 
उपादानतत्त्व कुछ भी हो। इस भावना में कौए का रंग भी अटपटा नहीं 
लगेगा । 

२. सन्तुलित करें. 'तस्माद्वराहे गावः संजानते’ [श० ब्रा» ५।४।३।१६]-- 
इसलिए वराह के विषय में अथवा वराह की उपस्थिति में यायें चौंकती हैं, 
सतक हो जाती हैं। गाय और वराह के सम्बन्ध में ब्राह्मण का यह खण्ड 
अच्छा प्रकाश डालता है। वहाँ बताया--देवों ने अग्नि में घृतकुम्भ प्रविष्ट 
किया। उससे वराह प्रकट हुआ। इसलिए बराह भेदुर (चर्बी से भरा) घृत- 
पूर्ण कुम्भ है। अतः वराह के विषय में गाये हैरान रहती हैं। बे इस रस 
(मेदस्‌) को अपना समझती हैं। जिस रस (घृत) को हम पैदा करती रही 
हैं, उससे भरा-पुरा यह कहाँ से आ टपका ? यही उनके चौंकने और उसे 
दूर भगाने के प्रयास का कारण है। 


अथ प्रथमाध्याये तृतीय: पादः १२७ 


वाक्य में 'वराह' पद का सूअर अर्थ प्रमाणित होता है। “वराह के पीछे गायें 
दौड़ती हैं! का तात्पयं है--सूअर के समीप (अपनी ओर) आने पर गायें उसे 
मारने दौड़ती हैं, यह शाश्वतिक विरोध" का उदाहरण है। यहाँ 'वराह' पद का 
अन्य अर्थ किया जाना सम्भव नहीं । 

इसी प्रकार 'बेतस' पद बेत, नरसल या नरकुल तथा सरकण्डा आदि अनेक 
अथो में प्रयुक्त होता है, परन्तु प्रस्तुत प्रसंग में उसका अर्थ 'बेत' किया जाना 
प्रमाणित होता है। सरकण्डा शुष्क मंदान का उत्पादन है। नरसल या नरकुल 
पानी के किनारे के समीप-भागों में प्राय: पैदा होता है । परन्तु बैत पानी के अन्दर 
तटीय भूभाग से सटा हुआ अच्छा पनपता है। ये सब समानजातीय पौधे हैं। 
जम्बू (जामुन) का इनके साव कोई मेल नहीं । शास्त्रज्ञ आचार्यों ने बताथा-- 
“बैतस: कटो भवति, ' ` ‘अप्सुजो वेतसः' [तँ ० सं० ५।३।१२]; कट =- चटाई बेत 
की बनाई जाती है। बेत जलों में पैदा होता है। इसी के अनुसार “बंतसे कटे 
सङ्चिनोति' वाकय में 'वेतस' पद से बंत का ग्रहण किया जाना प्रामाणिक है ।। ६॥॥ 
(इति झास्त्रप्रसिद्ध पदार्थ-प्रामाण्याधिकरणम्‌- ५) । है 

(पिकनेमाधिक रणम्‌, म्लेच्छ प्रसिद्धा'थेप्रामाण्याधिकरणं वा--६) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--अनेक पद आर्यो के द्वारा किसी अर्थ को अभि- 
व्यक्त करने के लिए प्रयुक्त नहीं होते, अपितु वे पद अनायोँ द्वारा विशिष्ट अर्थ 
में प्रयोग किए जाते हूँ । वथा उन पदों को उसी रूप में स्वीकार कर लिया जाय? 
अथवा व्याकरण, निरुक्त आदि के आधार पर प्रकृति-प्रत्यय के अनुसार उनका 
अर्थ निश्चित किया जाय ? क्योंकि गत अधिकरण में शास्त्रज्ञ शिष्टजनों द्वारा 
बोधित पद-पदार्थ के प्रामाण्य का निर्देश किया गया है, अतः अनाय॑-प्रयुक्त पदों 
को उसी रूप में स्वीकार न कर निस्क्त, व्याकरण आदि के अनुसार ही उनके 
अर्थ का निश्चय किया जाना चाहिए। ऐसे कतिपय शब्द हैं--पिक, नेम, सत, 
तामरस आदि ! आचाय॑ सूत्रकार मे इस विषय में तिर्णय दिया-- 


चोदितं तु प्रतीयेताविरोधात्‌ प्रमाणेन ॥१०॥ 
[चोदितम्‌ ] श्रेरित--बोधित अर्थं, अनायों के द्वारा [तु] भी, [प्रतीयेत] 


१. बेषाञ्च विरोष: शाश्वतिकः’ [२।४।६] पाणिनि-सूत्र के उदाहरण-- 
“अहिः्नकुलम्‌, श्व-शुगालम्‌, उष्ट्र-महिषम्‌, भूषक-मार्जारम्‌’ आदि के समान 
“गो-शूकरम्‌' भी सम्भव है। इस विरोध का सम्भावित मूल, शतपथ ब्राह्मण 
के उक्त खण्ड [५।४।३।१६. में संकेतित है। 

२. '०द्वपदार्थं प्रामाण्यम्‌ । अधि० ६' रामेश्वर सूरि विरचित सुबोधिनी टीका 
में ऐसा पाठ है। 


१२८ मीमांसा-दर्शन 


प्रमाणित माना जाना चाहिए, [अविरोधात्‌ | विरोध न होने के कारण [प्रमाणेन] ` 
अमाण-शास्त्र से । 

प्रमाणभूत शास्त्र से विरोध न होने की दशा में अनायों द्वारा भी प्रयुक्त पद- 
पदार्थं का प्रामाण्य स्वीकार किया जाना चाहिए । आयौँ द्वारा उसके अप्रयोग की 
दशा में उन प्रयोगों की उपेक्षा करना अन्याय्य होगा । शास्त्रज्ञ शिष्टों के निर्देश 
वहाँ चरितार्थ हैं जहाँ अर्थ, प्रत्यक्ष का विषय नहीं है। अप्रत्यक्ष विषयों में शास्त्र 
का निर्वाध प्रामाण्य हैँ। लोक-व्यवहाये विषयों में अनायों द्वारा प्रयुक्त पद-पदार्थ 
स्वीकार कर लेने में कोई अनौचित्य नहीं है जबकि शास्त्रीय पद्धति से उसका 
कोई विरोध भी न हो । 

यह कहना भी अयुक्त होगा कि पद-पदार्थ के संरक्षण भें अनाय अथवा 
म्लेच्छों का कोई प्रयास नहीं है, जबकि आर्यो का इस दिशा में प्रयास देखा जाता 
है। उनके प्रयास में यही सबसे बड़ा प्रमाण है कि उनके द्वारा प्रयुक्त अनेक पद- 
पदार्थो को स्वीकार्यं माना गया है। यह उनके प्रयास का ही परिणाम है, जो 
अनेक स्वीकार्य पद उन भाषाओं में सं रक्षित हैं । 

वस्तुतः जिनको अनार्य अथवा म्लेच्छ कहा गया, वे सब वर्म आर्यो के वंशज 
हैं । समय-समय पर विभिन्न कारणों से अपने पूर्व-समाज से विच्छिन्न हो जाने 
के कारण उनकी माषा व आचार में भेद हो जाना नितान्त स्वाभाविक है । उन 
भाषाओं में प्रयुक्त शतशः शब्दों के मूल आज भी प्राचीन आर्यमाषा में अनायास 
ढूँढे जा सकते हैं, तथा अनेक ऐसे पदों का प्रयोग उन भाषाओं में उपलब्ध होना 
सम्भव है, जो भारतीय प्राचीन आर्यभाषा में अप्रयुक्त हो गये । यह असम्भव 
नहीं; अनेक प्रयुक्त पद कालान्तर में अप्रयुक्त होकर पुनः प्रयोग में आ जाते हैं। 

इसके उदाहरण के लिए कोकिल-पर्याय 'पिक' पद को प्रस्तुत किया जा 
सकता है। यजुर्वेद [२४।३६] में सन्दर्भ है--“बाजिनाँ कामाय पिकः यहाँ 
“पिक पद असंदिग्ध रूप से कोयल का पर्याय है। कामशास्त्र के अनुसार 'वाजी' 
और “कार्म' पदों के छिपे अथं पर ध्यान देने से यहाँ 'पिक' पद का कोयल पक्षी 
अर्थ स्पष्ट होता है। कोयल के बोल और बोल का एकमात्र ऋतु वसन्त कामी 
जनों की कामुकता को उद्दीपित करते हैं, यह सर्वजनविदित है । इससे ज्ञात होता 
है, 'पिक' पद का प्रयोग आयौँ द्वारा कोयल के अर्थ में होता रहा है । कालान्तर 
में अव्यवहृत हो गया। शबर स्वामी व उसके पूर्वापर समीप का काल ऐसा ही 
था, जब उसने उक्त पद को म्लेच्छ-समाज में व्यवहृत्त बताया । अनन्तर किसी 
काल में पुनः इसका प्रयोग आयं-लोकव्यवहार में आ गया । 

नेम पद अन्तवाचक वेद में अनेकत्र मिलता है । अड्धं-(आधा )-वाचक 'नेम' 
पद का प्रयोग काठक संहिता [ १४६ ] में उपलब्ध है--'नेमे देवा नेमेष्सुरा? । 
फारसी माषा का नीम पद आधे अर्थे में प्रयुक्त होता है, जो “नेम' का अपन्रंश 
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सम्भव है । 

“तामरस' पद कमल अर्थ का वाचक संस्कृत-कोशग्रन्थों में देखा जाता है; 
उपलब्ध वैदिक वाङ्मय में नहीं देखा गया । परन्तु अनार्यो या म्लेच्छों की किस 
भाषा में इस पद का प्रयोग उक्त अर्थं को अभिव्यवत करने के लिए होता है, यह 
भी पता नहीं लग सका । सम्भव है, इस पद को अन्य किसी भाषा से संस्कृत में 
स्वीकार कर लिया गया हो। 

'सत' पद यज्ञ में उपयोगी, गोलाकार छलनी के समान दारुमय पात्र के अर्थ 
में प्रयुक्त होता रहा है। शतपथ ब्राह्मण | १२।८। २। १४-१५ | में इसका उल्लेख है । 
वहाँ यह मी बताया है कि 'सत'-संज्ञक पात्र बेंत का बनाया जाता था--“बैतसः 
सतो भवति । 'सत' नामक यज्ञिय पात्र का उल्लेख कात्यायन श्रौतसूत्र [ १६।२।६] 
में भी उपलब्ध है । निश्चित है--शतपथ ब्राह्मण की रचना शबरस्वामी से पर्याप्त 
पूर्व हुई है। 

सम्भव है, उस काल में उक्त पद का प्रयोग आयोँ में व्यवहायं न रहा हो । 
फिर भी आयौँ में भाषा-सम्बन्धी संकोच नहीं रहा । जो शब्द जहाँ भी जैसा 
प्रयुक्त होता रहा है, उसको वँसा स्वीकार करने में आर्य-परिवार कभी कृपण नहीं 
रहा। 

यास्क के निरुक्त [२।२] में उल्लेख है--'अथापि प्रकृतय एवेकेषु भाषन्ते 
विकृतय एकेषु । शबति: गतिकर्मा कम्बोजेष्वेव भाष्यते, विकारमस्थार्येषु भाषन्ते 
--+शव इति ।' कतिपय वर्गों में प्रकृति अर्थात्‌ आख्यात रूपों का प्रयोग होता है, 
और कहीं उसके विकार का । गत्यर्थक “शव” धातु का आस्यातरूप में प्रयोग केवल 
कम्बोज देश में पाया जाता है । आर्यो में इसका विकार केवल कुदन्तरूप 'शव' पद 
प्रयुक्त है । 'शव' मृत देह का नाम है, जिसे छोड़कर आत्मा सदा के लिए चला 
गया हो । 

यास्क के उक्त निर्देश के आधार पर आज यह निणँथ किया जा सका है 
कि कम्बोज किस प्रदेश का नाम है। यह लिखे जाने के समय निश्चित ही भारत 
और कम्बोज के मध्य गहरा सम्पर्क रहा होगा। समय-समय पर घटित कारणों से 
कालान्तर में वह्‌ सब विच्छिन्न हो गया । अब लगभग पाँच सहख् बर्ष के अनन्तर 
उस भाषा की खोज हुई, जहाँ गत्यर्थक 'शव” धातु का आख्यातरूप में आंदिक 
भी व्यवहार आज चल रहा है । खोजों के फलस्वरूप जाना गया कि गल्चा क्षेत्र 
की बोलियों में आज मी वह सुरक्षित है । डॉ० ग्रियर्सेन ने उस क्षेत्र की जितनी 
बोलियों के नमूने दिए हैं, उनमें 'शवति' धातु आज मी साधारण गति के अर्थ में 
च्यवहृत होता देखा जाता है। उसको जग्रांकित रूप में प्रस्तुत कर देना जानकारी 
के लिए सुविधाजनक होगा-- 
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गल्चा बोली धातुरूप अर्थ 

शिरनी या खुरती सुतः (भूतकालिक आख्यात गया 
रूप) 

सरीकोली सैत--(विधि लकार) जाना 
स्यृत--- (भूत लकार) गया 
सोम---(भविष्यत्‌ लकार) जाऊंगा 

जे बाकी या इश्काशिमी शुद-- {भूत लकार) गया 

मुंजानी या मुंगी शिआ-_ (विधि) जाना 

युइद्गा शुई - (भूत) गया 


इसके आधार पर कम्बोज देश की स्थिति कइमीर के ठीक उत्तर में---पामीर 
पठार का पच्छिमी भाग, सिङ्कियांग प्रदेश का बड़ा भाग, चायनीज तुकिस्तान 
तथा वंक्षु (ऑक्सस ) नदी के इधर-उधर का भूमाग --कही जा सकती है। यास्क- 
कालिक उस अति प्राचीन समय में भारत का उस प्रदेश के साथ गहरा सम्बन्ध 
रहा; यह भाषा-सम्बन्धी उक्त निर्देश से स्पष्ट होता है। यह विवेचन इस परि- 
जाम पर पहुँचाता है, पर्याप्त प्राचीनकाल से तथाकथित म्लेच्छ अथवा अनायं 
वर्गों की भाषाएँ भारतीय भाषा से सम्बद्ध एवं प्रभावित रही हैं। फलतः शास्त्रीय 
प्रमाणों के अनुरूप म्लेच्छभाषागत पदों का प्रामाण्य स्वीकार किए जाने में किसी 
बाधा की आशंका करना व्यर्थ होगा ॥१०॥ (इति पिकनेमाधिक रणम्‌, म्लेच्छ- 
प्रसिद्धार्थप्रामाण्याधिकरणं वा--६) । 

(कल्पसुत्राणा मस्वतःप्रामाण्याधिकरणम्‌--७) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--बौघायन आपस्तम्ब आदि कल्प-सूत्रों को अपौरुषेय 
मानकर उनका स्वतःप्रामाण्य स्वीकार किया जाय, अथवा पौछषेय होने से परत:- 
आमाण्य ? सूत्रकार ने विषय की स्पष्ट एवं दृढ़ प्रतिपत्ति के लिए प्रथम पुर्वपक्ष 
कहा-- 


प्रयोगशास्त्रमिति चेत्‌ ॥११॥ 
[प्रयोगशास्त्रम्‌ | प्रयोगशास्त्र है, समस्त कल्पसूत्र [इति चेत्‌ ] ऐसा यदि 


कहो, तो । 

जो वैदिक कर्म यज्ञ-याग आदि अनुष्ठानरूप वेद में कहे हैं, उनके समान ही 
उन कर्मों का प्रयोगात्मक विवरण कल्पस्‌त्रो में बताया गया है; अतः उनके 
ध्रामाण्य के समान कल्पसूत्रों का प्रामाण्य भी स्वतः अपौरुषेय रूप में स्वीकार 


१. सुबोधिनी व्याख्या में 'कल्पसूत्राणां स्वतःप्रामाण्याभावः। अघि० ७' ऐसा 
पाठ है। 
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किया जाना चाहिए । इसी कारण इन्हें “श्रौत” पद से व्यवहृत किया जाता है। 
ये भी अपौरुषेय अनादि नित्य माने जाने चाहिएँ। उसी आधार पर इनका 
प्रामाण्य हो । ऐसा यदि कहा जाय, तो वह--(अगले सूत्र के साथ सम्बन्ध 
है)॥११॥ 

नासन्नियमात्‌ ॥१२॥ 


[न] कथन ठीक नहीं, क्योंकि |अ-सन्‌-नियमात्‌ ] वेद के सदृ स्वर आदि 
से भली-भांति नियमित सुसंबद्ध न होने के कारण, वेद के समान कह्पसूत्रों का 
प्रामाण्य अपौरुषेयत्व के आधार पर स्वीकार नहीं किया जा सकता । 

स्वर एवं पदानुपूर्वी के आधार पर वेद का नियमन, सम्यक्‌ प्रकार से निबन्धन 
जैसा सुदृढ़ है, कहीं से भी चरमरा जाने का अवसर उसमें नहीं है; इसी कारण 
उसे अनादि-नित्य-अपौश्षेष माना जाता है। यह स्थिति कल्पसूत्रों में कदापि 
नहीं । इनका ढाँचा (निबन्धन) अटूट-अविच्छिन्न नहीं है । यहाँ पदों के पौर्वापर्य 
में भेद हो जाने पर भी अभिधेय अर्थ में अन्तर आने की सम्भावना नहीं रहती । 
अतः कल्पसूत्र पुरुषरचना होने से इनका स्वतःप्रामाण्य न होकर परतःप्रामाण्य 
ही माना जाना युक्त है । बौधायन, आपस्तम्ब आदि नामों से प्रसिद्ध कल्पसूत्र, 
स्पष्ट है--ये व्यक्ति इतका नियमन = निर्माण करनेवाले हैं, इनके जीवन से पूर्व 
ये कल्पसूत्र नहीं थे । इनका स्वत: प्रामाण्य अमान्य है॥१२॥ 

उक्त अर्थ की सिद्धि के लिए सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 

अवाक्यशेषात्‌ ॥१३॥ 

[अ-वाक्यशेषात्‌ | वाक्यशेष न होने से, कल्पसूत्रों के, ब्राह्मणप्रस्थों के 
समान । 

त्राह्मणग्रन्थ, विधिवाक्यों के अंगभूत अर्थवाद आदि से युक्त हैं, इसलिए 
विचिवाक्यों के शेष होने के कारण उन्हीं के समान उनका प्रामाण्य माना जाता 
है, परन्तु कल्पसूत्र विधिवाक्यो के शेष (अङ्गभूत) न होने के कारण ब्राह्मणग्रन्थों 
के समान कल्पसूजों का प्रामाण्य स्वीकार्य नहीं है ॥१३॥। 

यह कथन भी युक्त नहीं कि सत्यवक्ता आचार्यो के द्वारा कथित होने से 
कल्पसूत्रों का प्रामाण्य माना जाय; कयोंकि-- 

सर्वत्र च' प्रयोगात्‌ सन्निधानशास्त्राच्च ॥१४॥ 


[सर्वत्र | सब जगह कल्पसूत्रो में [प्रयोगात्‌ ] प्रयोग से, [ सन्तिधानसास्त्रात्‌ ] 
सन्निधिसास्त्र से (विरुद्ध अथं के, कल्पसूत्र स्वतःप्रमाण नहीं) । 


१. 'च' इति नास्ति, सुवोधिनीवृत्ति ॥ 
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सन्निधिश्ञास्त्र से तात्पर्ये संहिग व ब्राह्मणग्रन्थ आदि हैं, जहाँ अनुष्ठेय 
कर्मो का मूलतः प्रतिपादन किया गया है । सूत्रार्थ को स्पष्ट करने के लिए मध्य 
में 'बिषद्धस्य' पद का अध्याहार कर लेना चाहिए। सूत्रपदों का अन्वय होगा-- 
“कल्पसूत्रेषु प्रायः सर्वत्र सन्निथानशास्तरात्‌ विरुद्धार्थकस्य प्रयोगात्‌ कत्पसूजाणां 
न स्वतः प्रामाण्यम्‌ ।' कहपसूत्रो में प्राय: ब्राह्मणग्रन्थ आदि के विरुद्ध अर्थ का 
प्रयोग --कथन किया गया है, अतः उनका स्वत:प्रामाण्य अमान्य है । आपस्तम्ब- 
सूत्र में बताया -'सर्वाणि ह॒वींषि पर्यग्नि करोति’ सब हवि-द्रव्यों का पर्यग्निकरण 
होता है। परन्तु "पुरोडाशं पर्यग्नि करोति’ इस प्रत्यक्षश्रूति के वह विरुद्ध है; 
क्योंकि पयंग्निकरण केवल पुरोडाश का शास्त्रसिद्ध है, अन्य ह॒वि-द्रव्य का नहीं । 

अन्य उदाहरण दशं और पौणंमास इष्टि का है। दर्श-इष्टि का अनुष्ठान 
अमावास्या के दिन” किया जाना शास्त्रविहित है, इसी प्रकार पौर्णमास-इष्टि का 
पूर्णणासी के दिन। यदि उन दिनों में उक्त अनुष्ठान न किए जाएँ, तो उसके 
लिए प्रायड्चित्त का विधान है । एकाधिक बार अनुष्ठान का समय चूक जाने पर 
कभी उस ओर से उपेक्षा की भावना मी जागृत हो सकती है।/ऐसी स्थिति न 
आये, इस कारण कर्मकाण्ड के व्यवस्थापक प्राचीन आचायों ने नियम किया कि 
दर्श-इष्टि का अनुष्ठान अमावास्या को तथा पौणेंमास-इष्टि का पुणंमासो को होना 
ही चाहिए; अन्यथा व्यक्ति प्रायश्चित्तीय* हो जाता है । इससे अनुष्ठाता व्यक्ति 
के व्यवस्था में बेंधे रहने की अधिक सम्भावना बनी रहती है। परन्तु. कालान्तर 
में अनन्तरवर्ती आचार्यो ने इस व्यवस्था में ढील दे दी। काल-अतिक्रमण हो 
जाने पर प्रायविचत्त भी न करना पड़े, और अनुष्ठान की प्रक्रिया भी किसी प्रकार 
चलती रहे, क्रिया का सवथा लोप न हो जाय, इस भावना से उन्होने व्यवस्था 
की-- 

दर्शं (आमावास्य) इष्टि यदि किसी कारणनबा अमावास्या के दिन न हो 
सके, तो अगली पूर्ण मासी से पहले, अर्थात्‌ शुक्लपक्ष की चतुर्दशी तक किसी भी 
दिन सुविधानुसार कर सकता है। इसी प्रकार पौर्णमास्येष्टि यदि निर्धारित समय 
पूर्णमासी के दिन किसी कारण सम्पन्न न हो सके, तो आगे आनेवाली अमावास्या 
से पहले अर्थात्‌ कृष्णपक्ष की चतुर्दशी तक सुविधानुसार किसी भी दिन वह 
अनुष्ठान कर सकता है। 


१. पुरोडाश तैयार हो जाने पर दाभ (द्मे घास) के तीन-चार लम्बे तिनको 
क सिरों को प्रज्वलित कर उन्हें हाथ में लेकर पुरोडापा की तीन प्रदक्षिणा 
करना, पुरोडाश का पर्यग्निकरण है। 

२. द्रष्टव्य --तँ ० सं ० २।२।२॥ मैत्रा० सं ० २।१।१०॥ काठक सं ० १०।५॥ 

३. इस प्रकार की छूट या ढील देने के लिए द्रष्टव्य हैं--निदान सूत्र २।५॥ 
बोघा० श्रौ० सू० २५।१२॥। गोमिल गृह्य सूत्र १।६।१३॥ 


अथ प्रथमाध्याये तृतीय; पादः १३३ 


यह सब आलसी यजमानों पर याज्ञिक आचार्यो की अनुग्रह-भावना का 
स्वरूप है । ऐसा अनुग्रह निश्चित हो कर्मानुष्ठान में अव्यवस्था का उत्पादक होता 
है। मीमांसासूत्रकार जैमिनि, सर्वप्रथम सूत्रों के वृत्तिकार उपवर्ष और माष्यकार 
शबरस्वामी आदि प्राचीन आचार्य शास्त्रनिदेशानुसार कर्मानुष्ठान के लिए बल 
देते रहे हैं; उसमें कभी प्रमाद नहीं होना चाहिए। ऐसी शास्त्रीय व्यवस्था के 
प्रतिकूल जिन कल्पसूत्रकार आचायों ने कर्मानुष्ठान में कालातिपात की ढील दी 
है, उसका प्रामाप्य अस्वीकायं है; यही निर्णय इस अधिकरण द्वारा किया गया 
है ॥१४॥ (इतिं कल्पसूत्राणामस्वतः प्रामाण्याधिकरम्‌--७) । 

[देशाचारेषु सामान्यतः? श्रुतिकल्पनाधिक रणम्‌, होलाकाधिकरणं 
वा--८] 

बिभिन्न देशों में विभिन्‍्त आचारविषयक प्रामाण्य-अप्रामाण्य का विवेचन 
करने की भावना से सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का सूत्र कहा -- 


अनुमानव्यवस्थानात्‌ तत्संयुक्त प्रमाणं स्यात्‌ ॥१५॥ 


[अनुमानव्यवस्थानात्‌ ] अनुमान के व्यवस्थान से, आचार आदि के विषय 
में, [तत्संयुक्तम्‌ ] उस व्यवस्थान से संघुक्त-संबद्ध जो आचार है, वह | प्रमाणम्‌] 
प्रमाण [स्यात्‌ ] होता है, माना जाता है। 

स्मृति व अन्य आचार आदि के प्रामाण्य के लिए यह व्यवस्था कर दी गई 
है* कि समस्त प्रामाण्य श्रुति पर आधारित है। यदि स्मृति-प्रतिपादित किसी 
कर्म के लिए प्रत्यक्ष श्रुति उपलब्ध नहीं है, तो स्मृत्यनुकूल श्रुति का अनुमान कर 
लेना चाहिए । जिन आधारों पर स्मृति-प्रतिपादत कर्म के प्रामाप्य के लिए श्रुति 
का अनुमान किया जाता है, उन्हीं आधारों पर विभिन्न आचारमूलक श्रुति के 
अनुमान से आचार के प्रामाण्य को स्वीकार किया जाना चाहिए । 

चालू पाद के प्रारम्भ से सूत्रकार ते स्मृति तथा श्रोत-गृह्य-धमंसूत्ररूप कल्प- 
सूत्रों के प्रामाण्य एवं अप्रामाण्य के विषय में विवेचन प्रस्तुत किया है, जो गत 
अघिकरण [ १४ सूत्र ] तक पूरा हो जाता है। प्रस्तुत अधिकरण द्वारा विभिन्न 
देशाचार के विषय में विवेचन किया गया है। यह अधिकरण सूत्र २३ तक चला 
है। देशाचार देअभेद के साथ, एक ही आचार के विभिन्न वर्गो द्वारा प्रशस्त व 
निन्दित माने जाने पर भी व्यवस्थित है । उदाहरण के लिए महिलाओं में पर्दा- 


१. 'सामान्यश्रुतिकल्पनाधिकरम्‌' इत्येव पाठ: । हलायुधकृत मीमांसासार- 
सर्वस्व। 
“सामान्यश्रुतिकल्पनम्‌ ॥। अधि० ८॥' सूबोधिनीवृत्ति । 

२. द्रेष्टब्य--सूत्र १।३।२-३॥ 


१३४ मीमांसा-दशंन 


प्रथा तथा नृत्य आदि विचार्य हैं। इस व्यवस्था पर विचार करने के लिए सूत्र 
[ १।३।४] के अनुसार कारणों का निरीक्षण करना अपेक्षित होगा । उत्तर भारत 
में पर्दा-प्रथा के कारणों का अन्वेपण करने पर यह सम्भव है--खुले मुंह रहने पर 
प्रतिवन्ध, मुस्लिम शासनकाल में उनकी कामुकता व अपहरण आदि के भय से 
बचने के लिए लगाया गया हो | यही कारण खने रूप में नुत्य के लिए कहा जा 
सकता है। राजस्थान में विवाह आदि अवसरों पर कुलीन महिलाओं द्वारा अन्य 
जनों के बीच नृत्य निन्दनीय नहीं माना जाता । गुजरात का गर्बा नृत्य जानकार 
महिलाओं हारा किसी भी प्रकार के सांस्कृतिक अवसरों पर निन्द्य नहीं माना 


जाता । 
देशाचार व सामाजिक प्रथा समय के अनुसार बदलते रहते हैँ । आज के युग 


में महिलाओं का खुले मुंह रहना तथा कन्याओं द्वारा सांस्कृतिक-सैक्षिक मञ्च पर 
नृत्य निन्दनीय नहीं समझा जाता । अन्य अभिनन्द्य कलाओं के समान नत्य एक 
कला है, इसका आचरण अप्रशस्य नहीं है; इतना अबदय होना चाहिए कि इसमें 
अश्लीलता न आने पाये, तथा कला के बहाने से इसे अनाचार की सीमा तक न 
पहुंचाया जावे । विभिन्‍न देशाचार-परम्पराओं की खोज करने पर मुल में इनके 
आस्थावान्‌ आधारों का पता लगता है, जो इस तथ्यका अनुमान कराते हैं कि 
इनकी मुलभूत श्रुति की कल्पना में कोई बाधा नहीं मानी जानी चाहिए। तब 
इनका प्रामाण्य भी अन्य स्मृतियों के समान समभा जाय ॥ १५।। 

आचायं सूत्रकार ने पूर्वपक्ष समाधान करते हुए बताया-- 


अवि बा सबंधमंः स्यात्‌ तन्न्यायत्वाद्‌ विधानस्य ॥१६॥ 


अपि वा' पद पूर्वपक्ष की व्यावृत्ति के द्योतक हैं । तात्पर्य है--उक्त विषय 
में यह वास्तविकता समझनी चाहिए । क्या ? | सर्वघमं:] वह देशाचार सबका 
धमं [ स्यात्‌ | होता है । [तन्त्यायत्वात्‌ ]उस विषय में उचित होने से [ विधानस्य] 
विधान के । 

होली-दिवाली आदि का मनाना किसी देशविशेष का आचार नहीं है, प्रत्यृत 
समस्त वेश के उस पुरे समाज का घर्म है, जो इस विषय की मान्यता का समान 
रूप से अनुयायी है। इसको मनाने की प्रक्रिया में कहीं किसी देश में साधारण 
अवान्तर भेद का होना सम्भव है, वह देशविशेष का आचार है, उसके लिए शब्द- 
मूलकता की खोज व्यर्थ है। मुख्य आचार धमं. वाञ्छनीय रूप में होली मनाचा 
है, वह समस्त समाज का घमं है, इसी रूप में इसकी श्रुतिपूलकता न्याय्य है, 
इसमें देशविशेष अथवा दिशाविशेष का कोई प्रतिबन्ध नहीं है । इस प्रकार के 
आचार-सम्बच्धी छोटे-मोठे विभेदों की झब्दमूलकता को खोजना नितान्त व्यर्थ 


है ॥१६॥ 


अथ प्रथमाध्याये तृतीय: पादः १३५ 


पारिवारिक एवं वर्गीय लघु आचार किन्हीं निमिततविशेषों से किसी काल में 
प्रारम्भ हो गये, यह सम्भव है। उनके हेतु का अनुमान किया जा सकता है; इसी 
अर्थ को सूत्रकार ने कहा-- 


दर्शनाद्‌ बिनियोगः स्यात्‌ ॥ १७॥ 


[दर्शनात्‌] दर्शन से--दृष्ट हेतु से [विनियोगः] विशेष नियम व व्यवस्था, 
ऐसे आचारों में [स्यात्‌ | होती है; तात्पयं है --दृष्ट निमित्तों के आधार पर इन 
आचार-घमों की व्यवस्था समझ लेनी चाहिए । 

बालकों की एक, दो या तीन शिखाओं का रखाया जाना, यज्ञोपवीत अथवा 
धारण किये वस्त्रों का रंगविशेष होना, दण्ड व मेखला के उपादानतत्वों का 
विभेद होना--आदि आचार का निमित्त साक्षात्‌ जाना जाता है; इनके प्रारम्भ 
किये जाने का यही आधार रहा होगा । इस आचार-धमं से यह बिना प्रश्न व खोज- 
बीन किये--जान लिया जाता है कि अमुक बालक किस वर्ण अथवा किस परिवार- 
विशेष का है । इसी कारण स्मृतियों में इनका विधान किया गया है। परन्तु होली 
आदि ऋतु-सम्बन्धी आचार के विषय में दिशा या देश-विशेष में होनेवाले विभेदों 
के लिए कोई ऐसे प्रत्यक्ष कारण नहीं देखे जाते, जिससे उनके मूल कारणों की खोज 
करना अपेक्षित हो, तथा उसके आधार पर उनके शब्दमूलक होने की कल्पना 
आवश्यक हो ॥१७॥ 

ऐसे लघुवर्गीय आचार व घर्मो का पूर्णरूप में व्यवस्थित किया जाना सम्भव 
नहीं; क्योकि कोई ऐसे साधन हमारे पास या समाज के पास नहीं हैं, जिनसे इन्हें 
नियमित किया जा सके । इसी अर्थ को सूत्रकार ने बताया-- 


लिङ्काभावाच्च नित्यस्य ॥१८॥ 


[लिङ्गाभावात्‌ | लिङ्ग-साधन के अभाव से [च] और [नित्यस्य] नित्य- 
नियमित व्यवस्था के लिए । 

होलाका आदि के देशिक आचार-सम्बन्धी विभेदों के नियमन व व्यवस्थापन 
के लिए कोई साधन उपलब्ध न होने के कारण इनकी व्यवस्था तथा उसको शब्द- 
मूलकता की कल्पना के लिए प्रयास व्यर्थ है । देश-काल के भेद से इन आचार- 
घर्मो में अवान्तर विभेदों का हो जाना स्वाभाविक है; उनको नियमित व समान 
रूप में नियन्त्रित करने का कोई भी प्रयास सदा असफल रहेगा। समाज-महानद 
का प्रवाह सदा निर्बाध चलता है। न केवल सामने की बाधाओं को, अपितु पाइव- 
वत्ती तटीय बाधाओं को तोड़कर स्वच्छन्द बहता है। समय इसी बहाव को कुछ 
काल के लिए नियमित-जैसा कर देता है; कालान्तर में उसके लिए भी पहले-जैसी 


१. दरष्टव्य--मनुस्मृति, अ० २, इलो० ३१--४५०। 
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अवस्था प्राप्त हो जाती है। कालक्रमानुसार आचार आदि विषयक सामाजिक 
क्रान्तियों का अनुक्रम सदा चला करता है; यही समाज-महानद का अनवरत प्रवाह 
है। जिन आचार-धर्मों का सूत्रकार इन सूत्रों में विवेचन प्रस्तुत कर रहा है, वह 
सब आज कहाँ है ? शिखा, सूत्र, मेखला, दण्ड आदि तथा इनके विशेष रंग, उपा- 
दानतत्त्व तथा नाप आदि किसी का भी आज नाम-निशान नहीं है । यह इस तथ्य 
का सुपुष्ट प्रमाण है कि सूत्रकार समाज की वास्तविक स्थिति को किस चरम 
सीमा तक समझने की क्षमता रखता था । तभी उसने कहा --इस प्रकार के दैशिक 
अवान्तर आचार-घर्मो को नियमित करने के प्रयास की उपेक्षा ही करनी चाहिए; 

क्योंकि उसके लिए किसी के पास कोई साधन नहीं हैं ॥ १८॥ 

इसी तथ्य की पुष्टि के लिए सूत्रकार ने बताया-- 


आस्या हि देशसंयोगात्‌ ॥१९॥ 

[आख्या ] नामः==संज्ञा (प्राच्य, प्रतीच्य, उदीच्य आदि) [हि] निश्चय से 
[ देशसंयोगात्‌ ] देश के सम्बन्ध से होते हैं । उनके आधार पर आचार की व्यवस्था 
नहीं होती । 

किसी भी देश के केन्द्रस्थान की अपेक्षा से दिशाओं के आधार पर उस ओर 
के प्रदेश का नाम दिशा के नाम पर रख दिया जाता है। उस प्रदेश में निवास के 
सम्बन्ध से व्यक्ति का नाम भी प्राच्य, प्रतीच्य, उदीच्य, दाक्षिणात्य आदि कहा 
जाता है। यदि दाक्षिणात्य व्यक्ति उत्तर दिशा में जाकर रहता है, तो इतने से-- 
दक्षिण देश के साथ सम्बन्ध न रहने पर भी वह अपने वर्गीय व पारिवारिक 
आचार का ही अनुष्ठान करता है, उदीच्य आचार का नहीं । ऐसे ही विभिन्‍न देशीय 
व्यक्तियों के विषय में समना चाहिए। तात्पर्यं है--देश के साथ व्यक्ति का 
सम्बन्ध न रहने पर भी देशाचार के बने रहने से आचार की व्यवस्था देश-सम्बन्ध 
पर आधारित नहीं है॥ १६॥ 

संज्ञा देश-सम्बन्ध के कारण है; इस आंशिक कथन को लक्ष्य कर दिष्य 
जिज्ञासा करता है- देशान्तर में चले जाने पर भी पु्व-संज्ञा बनी रहती है, अतः 
देश-संयोग से संज्ञा (--आख्या) का होता युक्त प्रतीत नहीं होता । आचार्य ने 
शिष्य की जिज्ञासा को सूत्रित किया--- 


न स्याद्‌ देशान्तरेष्विति चेत्‌ ? ॥२०॥ 

[न] नहीं [स्यात्‌] होवे या रहे वह संज्ञा, [देशान्तरेषु ] अन्य देश में चले 
जाने पर; यदि वह देशसंयोग के कारण हो । [इति चेत्‌ | ऐसा यदि कहा जाय, 
तो यह ठीक नहीं--- (इसका सम्बन्ध अगले सूत्र के साथ है) । 

दाक्षिणात्य, प्राच्य, उदीच्य आदि संज्ञा यदि देशविशेष के साथ संयोग के 
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कारण मानी जाती हैं, तो उस देश का संयोग न रहने पर, अर्थात्‌ देशान्तर में 
चले जाने पर वह संज्ञा नहीं रहनी चाहिए । परन्तु ऐसा नहीं देखा जाता; मथुरा 
में निवास के कारण व्यक्ति 'मायूर' कहा जाता है; परन्तु मथुरा के साथ सम्बन्ध 
न रहने पर, अर्थात्‌ अन्यत्र चले जाने पर भी वह 'माथुर' कहा जाता है। अतः 
आख्या (संज्ञा) देशसंयोग के कारण है, यह कथन अनैकान्तिक होने से संगत 
प्रतीत नहीं होता ॥२०॥ 

आचाय सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


स्याद्‌ योगाख्या हि माथुरवत्‌ ॥२१॥ 


[स्यात्‌ ] होवे, या रहे; प्राच्य देश से बाहर गए हुए की भी प्राच्य आदि 
संज्ञा; क्योंकि यह्‌ [योगाख्या] योग-संयोग-सम्बन्ध के कारण आख्या [हि] ही 
है, अथवा निश्चय से है [माथुरवत्‌] माथुर संज्ञा के समान। 

किसी ग्राम, नगर या देश के सम्बन्ध से व्यक्ति व समाज का नाम पड़ जाने 
के अनेक निमित्त व परिस्थितियों का उल्लेख आचार्य पाणिनि ने अष्ठाध्यायी? 
ग्रन्थ में किया है। उसके अनुसार मथुरा में जन्मा, रहा, रहने को उद्यत, रहता 
हुआ आदि किसी निमित्त के होने पर व्यक्ति के लिए 'माथुर' पद का प्रयोग 
सर्वथा उपयुक्त है। जिस व्यक्ति का मथुरा के साथ सम्बन्ध के लिए इनमें से 
कोई निमित्त न हो, वह माथुर नहीं कहा जायगा । उक्त निमित्तों के रहते, ऐसी 
संज्ञा मै न काल का निबन्धन है, न देश का। परन्तु पारिवारिक व वर्गीय 
(सामाजिक) आचार परिवार व वर्ग से उपनिबद्ध हैं, देश से नहीं । किसी व्यक्ति 
ववर्ग का देश छूट जाने पर भी आचार-धर्म नहीं छूटता; वह उसी रूप में 
अनुष्ठित किया जाता रहता है। तात्पयं है, किसी व्यक्ति आदि के माथुर, 
अथवा प्राच्य, प्रतीच्य, दाक्षिणात्य आदि संज्ञाओं के निमित्त भिन्न हूँ, तथा 
आचार-धर्म के भिन्न। आचार-धमं में देश-सम्बन्ध निमित्त नहीं होता, यही 
बताना अभीष्ट है । मथुरा छोड़कर भी माथुर नाम रहने से आचार-धमं में कोई 
अन्तर नहीं आता ॥२१॥ 

प्रस्तुत अधिकरण में भाष्यकार शबर स्वामी ने कतिपय ऐसे आचार-घर्मा 
का उल्लेख किया है, जिनका प्रचलन किसी प्रदेशविश्षेष में देखा जाता है, सवत्र 
नहीं । इनमें 'आह्ीनैबुक' आचार दाक्षिणात्यों का तथा “उद्वृषभयज्ञ' उदीच्यों 
का बताया है। 'आह्वी नैबुक' के विषय में आचायों का बहुत मतभेद? है, जो 


१. इसके लिए द्रष्टव्य हैं-अष्टाध्यायी, अध्याय ४, पाद तृतीय के निम्तांकित 
सूत्र--२५, ३६, ४१, ५२३, ७४, ८३, ८५, ८६, ८६, ६०, ६५, १२० ॥ 
२. 'करञङ्जादिपूजनात्मकम्‌--'आह्वीनेश्रुकम्‌' इति मोीमांसाकोस्तुभे 
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इस सन्देह को पुष्ट करता है कि यह प्रादेशिक आचार-धर्म, आचार्य जँमिनी के 


[१३१५] भट्टखण्डदेवः। स्वस्वकुलागतं करञ्जार्कादिस्थावरदेवता- 
पूजनम्‌ “आह्वीनबुक' शझब्देनोच्यत इति मोमांसान्यायमालाविस्तरे5त्रेव 
माघवः । गोमयमयों देवता दूर्वादिभिरभ्यच्य ज्ञातित्वकल्पनम्‌--'आह्वो- 
नेबुकम्‌' इत्येके । मङ्गलवारे दधिमन्थनम्‌, इत्यन्ये । प्रतिदिनं तण्डुलमुष्टि 
मासमेक भाण्डे निःक्षिप्य घृतेन तेनापुपमेक कृत्वा देवतापूजनमित्यपरे, इति 
न्यायवात्तिकतात्पयंपरिशुद्धो (१।१।१, पृष्ठ २६७तमे) उदयनः ।” 
[यु०्मी०,मीमांसाशाबरभाष्य, पृ० २५२; टिष्पणी--१] 

करञ्ज (करंजवा--एक पेड़, जिसका विशेष प्रयोग विविध औषध 
बनाने में होता है) आदि की पूजा 'आल्लीनंबुक' है, यह भट्ट खण्डदेव ने 
[ १।३।१५] सूत्र की व्याख्या पर मीमांसाकीस्तुम में लिखा है। 

अपने कुलक्रमायत नियम के अनुसार करञ्ज व आक आदि स्थावर 
देवता का पूजन 'आह्वीनैबुक' है; यह आचार्य माधव ने मीमांसान्याय- 
मालाविस्तर में बताया है। 

न्यायवात्तिकतात्प्यंपरिशुद्धि {१।१।१, पृष्ठ २७६) में आचार्य 
उदयन ने लिखा है--गोबर से बनाई देवता-प्रतिमा की दूर्वा आदि से पूजा 
करके उसमें बन्धु-बान्धवभाव की कल्पना “आह्वीनँबुक' कमे है, ऐसा कुछ 
लोग मानते हैं। दूसरे लोग कहते हैं--मंगलवार में दही का मथना 
(बिल्लोना) 'आल्लीनेबुक' है । अन्य व्यक्तियों का कहना है-- प्रतिदिन एक 
मुट्ठी जावल एक मास तक पात्र में डालकर अनन्तर धृत के सहयोग से उनका 
पुआ (अपूप) बनाकर उससे देवता की पूजा करना 'आह्वीनेबुक' कमं है। 

भाष्यकार ने यह क्म दाक्षिणात्यों का बताया है । आजकल इसका 
अनुष्ठान दाक्षिणात्यों द्वारा होता है, या नहीं ? यदि होता है, तो किस रूप 
में ? --यह ज्ञातव्य है। दाक्षिणात्यों में आजकल एक अन्य आचार-धर्म 
प्रचलित है---'हल्दीकुं कुम' । यह आधुनिक नाम है। कब से चला, और 
पूर्वरूप क्या रहा ? कहना कठिन है । यह आचार केवल सघवा महिलाओं 
द्वारा प्रायः नवरात्र (आर्विनगत) में मनाया जाता है । अन्य अनेक ऐसे 
आचार-धमं हैं, जो विशिष्ट वर्गो में मान्य हैं, सवेत्र नहीं । उन सबके विषय 
में प्रस्तुत विवेचन लागू होता है । 

भाष्यकार ने एक अन्य विशिष्ट देशाचार उदीच्य (उत्तर-देशवर्त्ती ) 
व्यक्तियों का बताया है--उद्वृषभयज्ञ' । मीमांसान्यायमालाविस्तर के 
उक्त प्रसंग में माधव ने लिखा है--“ज्येष्ठमासस्य पौणमास्यां बलीवर्दान- 
भ्यच्यं धावयन्ति, सोश्यमुद्वृषभयज्ञ इति ।' ज्येष्ठ मास की पूर्णिमा के दिन 
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काल में रहा होगा, या नहीं ? यदि रहा हो, तो कालानुसार उसमें परिवत्तंन 
होते रहे, जिसका मूलरूप आज सन्दग्ध अथवा अज्ञात है । अथवा, प्रदेशभेद व 
परिवारभेद से यह भेद रहा हो । फलतः उदाहरण कोई भी रहा हो, उस पृष्ठ- 
भूमि पर शिष्य जिज्ञासा करता है--देश आचार का निमित्त न हो, पर उसे 
आचार-कर्म का अङ्ग क्यों न मान लिया जाय ? सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा को 
सूत्रित किया-- 

कमंधर्मो वा प्रवणवत्‌ ॥२२॥ 

[कर्मेघमे:] कर्म--देशाचार कर्म का धमं-अङ्ग रहे देश, [वा ] अथवा, 
[प्रवणवत्‌ ] जैसे प्रण निम्नता-भ्रुमिके ढलान को कर्म का अङ्ग (घमं) 
माने जाने के समान । 

आपस्तम्ब श्रौतसूत्र [:।१।५] में वाक्य है--“प्राचीनप्रवणे वेश्वदेवेन 
यजेत'--पू्े की ओर ढलानवाले देश में “बैश्वदेव' नामक याग से यजन करे। 
जैसे यहाँ ढालू देश, कमं का जङ्ग है, इसी प्रकार आह्वीनैबुक कर्म प्राय: काली 
मिट्टीवाले देश में किये जाने से, वहाँ भी देश को कर्म का अङ्ग माना जाना 
चाहिए । व्यवस्था दोनों के लिए समान होने से, देश को कर्म का नियामक मानने 
में कोई आपत्ति नहीं होनी चाहिए ॥२२॥ 


बैलों की पुजा करके उन्हें दौड़ाते हैं। यह आचार-धर्म कृषकसमुदाय में 
रहा, यह ज्ञात होता है। नाम में 'यज्ञ' पद का प्रयोग विशेष ध्यान देने 
योग्य है। इससे प्रतीत होता है--ऐसे प्रादेशिक आचार-धर्मो को यज्ञ का 
मान्य स्तर प्राप्त रहा। यह आचार-धर्म भारत के पड्चिमोत्तर भाग में 
अब से चालीस-पचास वषं पहले उत्साहपुवेंक मनाया जाता रहा है । किसी 
प्रदेश में दिवाली के पीछे गोवद्धंन-पूजा के बाद, तथा अन्यत्र विभिन्न 
पूर्णेमासी अथवा अमावास्या के दिन मनाये जाने का प्रचलन रहा है। 
अब यह व्यवस्थित व सामूहिक रूप से नष्ट हो गया है । अब खेती में बलों 
का स्थान ट्रैक्टर ने ले लिया है । जहाँ बल रह गये हैं, वहाँ भी जीवन-निर्वाह्‌ 
की कमरतोड़ कठिनाइयों ने ऐसे मनोरञ्जनपूर्ण आचारों की ओर इचि 
निष्प्राण कर दी है । 

१. तुलना करें--मैत्रायणी संहिता, १।१०।७; “वणे यष्टव्यम्‌'। चातुर्मास्य 
याग के प्रारम्भिक भाग में वैश्वदेव याग से यजन करने का 'प्रवण'--ढलान- 
भूमि पर विधान ध्यान देने योग्य है। क्या इसका यह तात्पयं रहा होगा 
कि यञ्ञ-भूमि पर पानी न रुक सके ? भले ही यज्ञमण्डप आच्छादित रहता 


हो। 
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आचायं सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 

तुल्यं तु कत्तु धमेण ॥२३॥ 

[ वुल्यम्‌ | तुल्य-समान है, देश श्यामादि कर्माङ्गता, [तु ] तो [कत्तुँधर्मेण ] 
कर्ता के श्यामादि धर्म के साथ। 

उक्त आचार-धर्मे के कर्ता-अनुष्ठाता पुरुष का वर्ण (रूप) यदि ड्याम है, 
तो वह आचार-धमं के अनुष्ठान में नियामक-व्यवस्थापक नहीं है । कर्ता इयाम 
न होकर गौर भी हो सकता है। इसी प्रकार देशगत श्यामता को आचार-धर्म का 
व्यवस्थापक नहीं माना जा सकता । उक्त आचार-धर्म पारिवारिक अथवा बर्गीय 
हैं। उस वर्ग के व्यक्ति यदि पीली मिट्टीवाले देश में रहते हैं, तो वहाँ भी वे उक्त 
आचार-धर्म का पालन करते हैं । यदि काली मिट्टीवाले देश में उक्त वर्ग से 
भिन्न वर्गंवाले लोग रहते हैं, तो ने वहाँ भी उक्त आचारःधर्मो का पालन नहीं 
करते | अतः अनैकान्तिक (व्यभिचारी) होने से देशविशेष, किन्ही आचार-वर्मो 
के पालन में व्यवस्थापक हेतु नहीं माना जा सकता । 

गत सूत्र द्वारा उक्त मान्यता (आचार-धर्म की व्यवस्था में देश नियामक ब 
व्यवस्थापक है) के लिए जो 'प्रवण' उदाहरण दिया, वह प्रस्तुत प्रसंग में असंगत 
है; क्योंकि प्रवण में वैश्वदेव यजन के लिए श्रुति का साक्षात्‌ निर्देश उपलब्ध है । 
आचार-धर्म के विषय में ऐसा कोई निर्देश उपलब्ध नहीं । अतः इस प्रसंग में 
उक्त उदाहरण का कोई सांगत्य नहीं ॥२३॥ (इति देशाचाराणां सामान्यतोऽनु- 
मानाप्िकरणम्‌, होलाकाधिकरणं वा--५) 

(साधुशब्दप्रयुक्त्य'धिकरणम्‌--६) 

गत अधिकरण (६) में आर्यव्ग द्वारा अव्यवहृत शब्दों के--म्लेच्छवर्गीय 
प्रसिद्ध--अर्थों का प्रामाष्य प्रतिपादित कर दिया गया है। प्रस्तुत अधिकरण में 
शिष्ट एवं अशिष्ट जनों द्वारा प्रयुक्त शब्दों के व्यवहार्य-अव्यवहार्य विषय पर 
विचार करना अभीष्ट है । इस सन्दर्भ भें शिष्य जिज्ञासा करता है--पशुविशेष 
के लिए जैसे 'गो' पद का प्रयोग है, वैसे गाय, गावी, गोवी आदि का । क्या इन 
सबका प्रयोग समानरूप से व्यवहाय माना जाना चाहिए, अथवा नहीं ? आचार्य 
सूत्रकार ने प्रथम शिष्य-जिन्ञासा को सूत्रित किया-- 


प्रयोगोत्पत््यशास्त्रत्वाच्छब्देषु न व्यवस्था स्यात्‌ ॥२४॥ 
[प्रयोगोत्पत्यशास्चत्वात्‌ ] प्रयोग-उच्नरित शब्द की उत्पत्ति- अभिव्यक्ति 


१. “ताधुषदञ्रयोगलियमः । अधि० &' सुबोधिनीवृत्ति-पाठ । 
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शास्त्र से बेची नहीं है, अतः [शब्देषु ] शब्द-अयोगों में [न] नहीं [व्यवस्था] 
शास्त्र दवारा नियन्त्रण [रयात्‌ ] है । 

शब्द का उच्चारण अर्थ की अभिव्यक्ति के लिये किया जाता है, मौर यह 
लोकव्यवहार पर आधारित है। शास्त्र से यह बंघा हुआ नहीं है। जैसे गो शब्द 
के उच्चारण से जिस प्रकार के पशु का बोध होता है, वैसे ही गावी आदि पदों के 
उच्चारण से होता है। एक ही अर्थ की अभिव्यक्ति के लिए अनेक पदों का प्रयोग 
देखा जाता है, जैसे--हाथ के लिए--हस्त:, करः, पाणिः? इत्यादि । इस आधार 
पर यह मानने में कोई संकोच नहीं कि सब झन्द समान रूप से नित्य हैं, शब्दाथे- 
सम्बन्ध का कोई कर्त्त नहीं है, यह पूर्वकाल से व्यवस्थित है। यह कहना भौ कोई 
महत्त्व नहीं रखता कि केवल 'गो पद निर्वाध परम्परा से अर्थ को अभिव्यक्त 
करता है, अन्य 'ावी' आदि पद अपश्रंश हैं । क्योंकि इन सभी पदों से एक ही 
अर्थ की अभिव्यक्ति समान रूप से होती है, फलतः प्रत्येक शब्द जो अभिमत 
बोघ्य अर्थ को अभिव्यक्त करता है, वह प्रमाणभूत है, साधु है, व्यनहायं 
है ॥२४॥। 

आचार्य सूत्रकार जिज्ञासा का समाधान करता है-- 

शब्दे प्रयत्ननिष्पत्तेरपराधस्य भागित्वम्‌ ॥२५॥ 

[जब्दे] 'गावी' आदि असाधु शब्द के विषय में, [ प्रयत्ननिष्पत्ते: | 'गो' 
आदि साघु शब्दों के प्रयत्नपूर्वक निष्पत्ति-उच्चारण किये जाने से [अपराधस्य] 
थाबी' आदि असाधु उच्चा रणरूप अपराध के [ भागित्वम्‌ ]भागी होना सम्भव है। 

साधु शब्दों के उच्चारण में मलाई और असाधु शब्दों के उच्चारण में बुराई 
समभी जाती है। लोकव्यवहार में साधु शब्दों का प्रयोग हो, असाधु का नहीं; 
इस निमित्त शब्द की साधुता को सीखने के लिए प्रयत्न अपेक्षित होता है। समाज 
का जो अंग इस विषय में प्रयत्नशील नहीं रहता, वह प्रशस्य नही समझा जाता । 
असाधु शब्द का प्रयोग ही एक अपराध के समान है। ऐसा व्यक्ति उस अपराध 
का भागी अवश्य होता है । यह ठीक है कि अर्थाभिव्यक्ति में समर्थ शब्द व्यव हाय 
है, पर उसकी साथुता-असाधुता की ओर से उपेक्षा करना निन्दनीम है। 

सूत्र के प्रयत्न निष्यत्ति' पदों को केवल इतने अर्थ में सीमित नहीं समझना 
चाहिए कि वायु नामि से उठ के उरःस्थान में विस्तार पाता हुआ कण्ठ, मुद्धा, 
तालु आदि स्थानों में विचरता हुआ साधु शब्दों को अभिव्यक्त करता है । 

१. आत्मा बुद्धचा समेत्यार्धान्‌ मनो युङबते विवक्षया । 
सनः कायाग्निमाहन्ति सं प्रेरयति मारुतम्‌ । 
सारुतस्तुच्जरन्‌ मस्द्रं ततो जनयति स्वरम्‌ ॥ 
~— बाल्यकाल में वर्णोच्चारणशिक्षा से संस्मृत संदमें। 
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क्योंकि ऐसा प्रयत्न तो असाधु शब्दों के उच्चारण में भी रामान रहता है । इस- 
लिये मुख्य रूप में यहाँ वह प्रयत्न अपेक्षित समझना चाहिए, जिससे शब्द की 
साधुता-असाधुता को पहचानने में सहायता मिलती है, जिसके आधार पर 
प्रयोक्ता अर्थाभिव्यक्ति के लिए केवल साधु शब्द का प्रयोग करे, असाघु शब्द के 
प्रयोग से अपने-आपको बचा सके, जिससे अपराध का भागी न बनना पड़े) 

सूत्रकार के काल में 'गावी' आदि पदों का प्रयोग रहा हो, इसमें सन्देह है । 
भाष्यकार शबर स्वामी ने अपने समय के अनुसार इन पदों का उल्लेख किया है । 
यह अधिक सम्भव है, उस काल में अशिक्षित व्यक्ति 'गो' पद के विविध साधुरूपों 
के स्थान पर उन्हें विकृतरूप भें बोलते रहे हों; उसी स्थिति को लक्ष्य कर सुत्र- 
कार ने यह निर्देश किया--शब्द की साधुता-असाधुता को प्रयत्नपुर्वक (शिक्षा 
आदि द्वारा) जानो; तब साधु शब्द का प्रयोग करो; असाघु शब्द का प्रयोग न 
कर अपराध से बचो । इस विषय में केवल लोकव्यवहार पर आधारित न रहो। 
लोकव्यवहार शिशु-व्यवहार के समान है। शिशु द्वारा तुतली बोली में उच्चरित 
शब्द अर्थाभिव्यक्ति में समर्थ हैं, माता द्वारा उनको पूर्णरूप में समझना, इसका 
प्रमाण है; परन्तु वे सर्वदा व्यवहार्यं नहीं; शिक्षित होने पर बालक उन्हें छोड़ देता 
है। शिशु-सुलभ असामथ्यं उसे अपराध से बचाये रखता है । पर सामर्थ्य होने पर 
प्रयत्न के प्रति आलस्यादिमुलक उपेक्षा से शब्द की साधुता को न जानना 
अपराध है; सूत्रकार ने इस दिशा में प्रयोक्ता का ध्यान आकर्षित किया है ॥२४५॥ 

यह जो कहा गया कि एक अर्थ की अभिव्यक्ति के लिए अनेक पदों का 
प्रयोग देखा जाता है, उसी के समान गो-अर्थ के लिए गावी-गोणी आदि अनेक पदों 
का प्रयोग उचित है। इस विषय में सूत्रकार ने बताया-- 


अन्यायश्चानेकशब्दत्वम्‌ ॥२६॥ 


[अन्यायः] न्याययुक्त नहीं है. [च] तथा यह, जो [अनेकशनब्दत्वम्‌ ] 
अनेक शब्दों का होना, एक अर्थ की अभिव्यक्ति के लिए कहा गया है । 

'गावी' आदि असाधु शब्द का प्रयोग होने पर श्रोता को शब्द की समानता 
से 'गो' पद का स्मरण हो आता है, तब वह उस पद से बोध्य अर्थ को 
जान लेता है । तात्पर्य है--असाधु शब्द में अर्थाभिव्यक्ति का सामर्थ्यं नहीं है । 
'गावी' असाधु पद के ध्वनि-साम्य से श्रोता 'गो' पद का स्मरण कर बोध्य 
अर्थं को जान पाता है । इससे स्पष्ट है---अर्थाभिव्यक्ति का सामर्थ्यं केवल साधु 
शब्द भें है । इसी कारण प्रत्येक साधु-असाधु शब्द की अविच्छिन्न परम्परा अनादि 
काल से प्रवृत्त है, यह कहना असंगत है । यह परम्परा केवल साधु शब्द की है; 
असाधु शब्द उसका अपश्रंशमात्र है । ऐसी स्थिति में एक अर्थ की अभिव्यक्ति 
केलिए 'गावी, गोणी' आदि अनेक पदों के प्रयोग की मान्यता सर्वथा अप्रा- 


अथ प्रथमाध्याये तृतीय: पादः १४३ 


माणिक है। 

एक अथं की अभिव्यक्ति के लिए अनेक साधु शब्दों के प्रयोग के विषय में 
यदि ध्यानपूर्वक गम्भीरता से विचार किया जाथ, तो स्पष्ट होगा कि प्रत्येक पद 
अपने विभिन्‍न प्रवृत्तिनिमित्त के आधार पर एक-दूसरे से सुक्ष्म भेद रखता है । 
जगत्‌ के उपादान-कारण के लिए शास्त्र में मुख्य रूप से दो पदों का समानरूप से 
प्रयोग होता है--प्रकृति और प्रधान। परन्तु पहला पद जगत्‌ के निर्माण को 
आश्रय कर प्रवृत्त है; जबकि दूसरा--पहले के विपरीत जगत्‌ के धारण अथवा 
अन्तलय (प्रकषण घीयते अन्तलीयते सर्वं जगत्‌ यस्मिन्‌ तत्‌ प्रधानम्‌) को लेकर 
अवृत्त हुआ है। साधारण व्यवहार में इस सूक्ष्मता की उपेक्षा से दोनों पदों का 
समान रूप से प्रयोग होता रहता है। ये पद ऐसे हैं, जिनकी ध्वनि में कोई साम्य 
नहीं है । 

भाष्यकार ने इस प्रसंग में उदाहरण के लिए तीन शब्द दिये हैं--'हस्तः, 
करः, पाणिः'। इन पदों का समान रूप से प्रयोग 'हाथ' के लिए होता है। परन्तु 
इनमें प्रत्येक पद का प्रवृत्तिनिमित्त भिन्न है, जो इनके अर्थगत सूक्ष्मभेद का 
नियामक है। 'हस्त' शब्द हिंसार्थक 'हन्‌” धातु से निष्पन्न होता है। इसमें किसी 
को चोट आदि पहुँचाना विशिष्ट अर्थ है। 'कर' झन्द 'कु' धातु से निष्पन्न है, 
जिसका साधारण अर्थ 'करना' हैँ । प्रत्येक कार्य हाथ द्वारा किया जाता है। 
'पाणि' शब्द स्तुति-अर्थवाले 'पण' धातु से निष्पन्न है। जब किसी की स्तुति 
करना अभीष्ट है, तब दोनों हाथ आपस में जुड़कर सामने आ जाते हैं । यह अर्थ 
प्रथम पद से अभिव्यक्त भावना के सबँथा विपरीत है । साधारण प्रयोग में इन 
सूक्ष्मताओं की उपेक्षा रहती है। परन्तु नितान्त उपेक्षा से इनका अन्यथा प्रयोग 
प्रशस्त नहीं माना जाता । साधारण व्यवहार में ऐसे पदों के प्रयोग को आभि- 
घानिक आचार्यो ने अभीष्ट माना है ॥२६॥। 

शिष्य जिज्ञासा करता है--गो-गावी आदि साघु-असाघु शब्दों की वास्त- 
चिकता को कंसे जाना जाय ? सूत्रकार ने बताया -- 

तत्र तत््वमभियोगविशेषात्‌ स्यात्‌ ॥२७॥ 

[तत्र] वहाँ -गो, गावी आदि शब्दों के विषय में [तत्त्वम्‌] तर्ब को-- 
कौन साधु और कौन असाधु है, इस वास्तविकता को [अभियोगविशेषात्‌ | 
प्रयत्तविशेष से, जानना [स्यात्‌ ] होता है, अथवा प्रयत्नविशेष से जाना जाता 
है। 

कठिन से कठिन कार्य एवं जातव्य अर्थ विशेष प्रयत्न करते पर सुविधापूर्वक 
सम्पन्न एवं बोधगम्य हो जाते हैं । जो शिष्टजन प्रयत्नशील होकर अविच्छिन्न 
परम्परा से शब्दसमूह की रक्षा में संलग्न व तत्पर रहे हैं, वे जिस शब्द को साधु 
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बतायें, वह निर्बाध रूप से साघु तथा शेष असाधु एवं अपश्रंश समभने चाहिएँ । 
इस प्रकार विस्तृत वाङ्मय में प्रयुक्त शब्द साधु हैं; शिष्टजन-समुदाय ने उन्हें 
मान्यता दी है। फलतः 'गो' पद के अतिरिक्त 'गावी' ओदि पदों को अपभ्रंश 
माना जाता है ॥२७।। 

शिष्य जिज्ञासा करता है--गो ज़ब्द के समान 'गावी' शब्द से भी अर्थाभि- 
व्यक्ति बही होती है, तव 'गावी'आदि पदों का भी अर्थ के साथ सम्बन्ध 
अनादि क्यों न माना जाय ? आचये सूत्रकार ने समाधान किया-- 


तदशक्तिश्चानुरूपत्वात्‌ ॥२८॥। 


[तदश्ञक्तिः= तत्‌-भशक्तिः] “गो” पद के उच्चारण में अशक्ति (कारण 
है--गावी आदि पदों के उद्भव का) [च] तथा, अथवा क्योंकि [अनुरूपत्वात्‌ ] 
अनुरूप-समान होने से (गावी आदि पदों की ध्वनि 'गो' पद के समान होने के 
कारण) । 

कभी किसी ते अशिक्षित होने के कारण 'गो' पद के शुद्ध उच्चारण के 
असामर्थ्यं से उसके स्थान पर 'गावी' उच्चारण कर दिया; बैसे ही किसी सुनने- 
वाले ने उसका अनुकरण किया । धीरे-धीरे 'गो' पद के स्थान पर अशिक्षित जनों 
में इसी का चलन हो गया । इससे स्पष्ट होता है--'गो' पद पशु-विशेष (सास्ना 

आदि वाले गाय) के अथं में अनादि अविच्छिन्न परम्परा से प्रचलित है; 
कालान्तर में किन्हीं कारणवश अशक्त होने से अज्ञात व्यक्ति द्वारा उच्चरित 
'गावी' पद अपभ्रंश है । ध्वनि में गो पद के अनुरूप-समान होना, उसके अपञ्रेश 
होने का निश्चायक है । उससे अभीष्ट पशु का बोध भी हो जाता है ॥२८॥ 

इसी आधार पर सुत्रकार ने बताया कि साधु शब्द के उच्चारण के समय 
विभक्ति आदि का व्यत्यय (विपयेय--उलट) हो जाने पर भी अभीष्ट अर्थ का 
बोध हो जाता है। सुत्र कहा-- 

एकदेशत्वाच्च विभक्तिव्यत्यये स्थात्‌ ॥२९॥ 


[एकदेशत्वात्‌ | एकदेश होने से (पद का), [च] और अथवा इसी प्रकार 
[विभक्तिव्यत्यये] विभक्ति आदि का विपर्यय हो जाने पर (अभीष्ट अर्थ की 
प्रतीति) [स्यात्‌] हो जाती है। 

सुत्र में विभवित' पद वचन व लिङ्ग आदि का उपलक्षण हैं । साधु शब्द का 
इच्छापूर्वक प्रयोग करने के प्रयास में यदि कभी असावधानता या अन्य कारण से 
वकता द्वारा चिभक्ति आदि का विपर्यय हो जाने पर श्रोता द्वारा--शब्द के एक- 
देश की विद्यमानता से--जर्थवोघ में कोई असुविधा नहीं होती । किसी ने 
आगन्तुक से पूछा--'कुत आगतो अवचान्‌ ?” आप कहाँ से आ रहे हैं ? आगन्तुक 
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ने उत्तर दिया---“अदमक रागच्छामि'। 'अइमक' देश का नाम है; यहाँ पञ्चमी 
विभक्ति--'अइमकेभ्यः' का प्रयोग होना चाहिए था, पर वक्ता द्वारा किसी कारण 
तृतीया का प्रयोग हो गया । फिर भी श्रोता ने पद के एकदेश 'अइमक' शब्द को 
सुनकर ठीक अर्थ समझ लिया-यह अश्मक देशों से आया है । तात्पर्य है-- 
असाघु शब्द के एकदेश से साघु शब्द का श्रोता द्वारा स्मरण हो जाने पर ठीक अर्थ 
समक लिया जाता है । अर्थात्‌ अर्थबोधन-शकिति केबल साधु शब्द में है, असाधु 
झब्द का एकदेश-समानता के कारण साधु शब्द का स्मरणमात्र कराता है। 

इसी प्रकार 'गावी' आदि पदों से पर्देकदेश वर्ण (ग आदि) की समानता के 
कारण साधु 'गो' पद का स्मरण हो आने पर श्रोता गो-पदवाच्य विशिष्ट पशु का 
बोध कर लेता है । अतः अर्थबोधन-शक्ति केवल साघु पदों में मान्य है, असाधु पदों 
में नहीं । 

विचारणीय है, साघु-असाधु पदों के सम्बन्ध में ऐसा विवेचन उसी काल में 
सम्भव है, जब साधु शब्दों के स्थान पर असाधु-_ अपभ्रंश पदों के प्रयोग का प्रारं- 
भिक काल रहा है; वकता और श्रोता को साधु शब्दों की जानकारी भी हो । 
अन्यथा असाघु शब्दश्रवण से साघु शब्द का स्मरण होना सम्भव न होगा। अतः 
कालान्तर में वृद्धव्यवहार द्वारा अपभ्रंश पदों से अर्थबोध होना एवं उनमें अर्थेबोध- 
शक्ति का अस्तित्व स्वीकार होना चाहिए। 

भाष्यकार डाबर स्वामी के इस विवरण से उसके काल पर विशेष प्रकाश 
पड़ता है। भाष्यकार का वह समय सम्भव है, जब साधारण जनता की बोलचाल 
की भाषा संस्कृत अपने साधुरूप से धीरे-धीरे विकृत होकर असाधु --अपश्रंश पदों 
के रूप में विक्त होकर परिवतंन-पथ पर प्रवृत्त थी । बलात्‌ यह भावना जागृत 
होती है कि ऐसा विवरण भाष्यकार अपने काल का दे सकता है । यदि उस समय 
साधारण जनता की माषा पूर्णरूप से विकृत होकर किसी आकृत व अपञ्रंश के 
रूप में परिनिष्ठित हो चुकी हो, तो भाष्पकार द्वारा उपर्युक्त विवरण का दिया 
जाना सम्भव प्रतीत नहीं होता । 

भाषा के सम्बन्ध में ऐसा काल महाभारत-युद्ध के अनन्तर सौ वर्ष से दो सो 
वर्षे के अन्तराल में होना सम्भव है। इसमें थोड़ा-बहुत काल आगे-पीछे जोड़ा जा 
सकता है । इस काल का सर्वाधिक प्रारम्भिक काल वह है, जब पाणिनि ने भाषा 
के इस द्रुतगति विकार को समभकर तया कालान्तर में मूलभाषा के नष्ट हो जाने 
के भय से संत्रस्त होकर घोर परिश्रमपूर्वक तात्कालिक संस्कृत भाषा के पूर्ण एवं 

- परिमाजित व्याकरण का निर्माण किया। उस समय भाषाविषयक विकार की 

द्रुतगति का इससे कुछ अनुमान किया जा सकता है कि पाणिनि के अनधिक काल 
के अनन्तर कात्यायन को उन पदों के साधुत्व के लिए प्रयास करना पड़ा, जो इन 
दोनों आचार्यो के अन्तराल-काल में निकृत होकर अथवा अन्य प्रकार से किन्ही 
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विशिष्ट अर्थो का बोध कराने में प्रयुक्त होने लगे थे। फलत: शबर स्वामी का 
काल महाभारतयुद्ध के अनन्तर दो सौ वर्ष के आस-पास माने जाने की सम्भावना 
की जा सकती है ॥२६॥ (इति साधुपदप्रयुक्त्यधिकरणम्‌--&) 


(आक्रत्यधिकरणान्तर्गत- "लोकवेदशब्दतदर्थैक्याधि- 

करणम्‌-- १०) 

शिष्य जिज्ञासा करता है --साधु-असाधु शब्दों के विषय में जाना; परन्तु 
साधु शब्द 'गो' आदि जाति के वाचक हैं, या व्यक्ति के ? यह ज्ञातव्य 
है। इसपर भी अन्य ज्ञातव्य है- क्या लौकिक-वैदिक शब्द समान हैं, अथवा 
पृथक्‌-पृथक्‌ ? समान होने पर क्या इनका अर्थ भी समान है या भिन्न-भिन्न ? 
यह सब ज्ञातव्य है। प्रतीत होता है--लौकिक-वैदिक शब्द एक-दूसरे से भिन्न 
हैं, क्योंकि इसका कथन भिन्न नामों (लौकिक, वैदिक) से होता है। इनके 
स्वरूप में भी भेद है--वेद में “अग्नि' शब्द नियत स्वर-वर्णानुपूर्वी वाला है, 
लोक में वह स्वरादि से हीन बोला जाता है। अर्थों में भी भेद प्रतीत होता 
है । लोक में 'गो' पद सास्ना वाले पशुविशेष का बोघक है; परन्तु वैदिक वाङ्मय 
में कहीं का वाक्य है--'उत्ताना वै देवगवा वहन्ति/*--देवों की गायें ऊपर को पँर 
करके चलती हैं । इससे लोक, वेद में 'गो' पद के विभिन्न अर्थो का पता लगता 
है। अन्य भी--- दिवेभ्यो वनस्पते हवींषि हिरण्यपर्ण प्रदिवस्ते “अर्थम्‌'--हे सोने के 
पत्तोंवाली वनस्पति ! देवों के लिए हवियो का वहन करो । यह सुनहरे पत्तोंवाली 
बनस्पति वेद में वर्णित है, लोक में नहीं । इसी प्रकार वेद में---एतद्‌ वै देव्यं मु 
यद्‌ घुतम्‌ यही देवताओं का मधु = शहद है, जो घृत है--घुत के लिए मधु शब्द 
का प्रयोग देखा जाता है । इससे ज्ञात होता है--वैदिक, लौकिक शब्द भिन्न हैं, 
उनके अर्थ भी भिन्न हैं; क्या यह ठीक है ? इन जिञ्चासाओ का समाधान अपेक्षित 
है। सूत्रकार ने समाधान किया-- 


प्रयोगचोदनाभावाद्‌ अर्थेकत्वम्‌ अविभागात्‌ ॥३०॥ 


[प्रयोगचोदनाभावात्‌ ] प्रयोग--कर्म की चोदना-विधि के उपपन्न होने से, 
लौकिक-वबैंदिक शब्दों के [अर्थेकत्वम्‌ ] अर्थो का एक-समान होना युक्त है, क्योंकि 
[अविभागात्‌ ] लौकिक, वैदिक शब्दों का विभाग न होने से। तात्पर्य है--जो 
बैदिक शब्द हैं, वे ही लौकिक हैं उनके अर्थ भी समान हैं । 


१. "लोकवेदयोः शब्दार्थेक्यम्‌ । अधि० १० ॥' इत्येव पाठ: । सुबोधिनीवृत्ति । 
२. शबरस्वामी ने भाष्य में दिया है; मूलग्रन्थ का पता नहीं। 
३. द्रष्टव्य--मै ० सं० ४।१३।७॥ तै० ब्रा०, ३।६।११।२॥ 
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प्रस्तुत सूत्र से जिज्ञासा के दो अंशों का समाधान किया गया । एक-. -लौकिक- 
वैदिक शब्द परस्पर भिन्न नहीं हैं; जो वैदिक शब्द हैं, वे ही लौकिक शब्द हैं; 
अर्थात्‌ लोक-वेद में समान दाब्दों का ही प्रयोग होता है। दूसरा है-उन शब्दों 
के अर्थे लोक या वेद में भिन्न नहीं, अर्थ भी उभयत्र समान हैं। कारण यह है कि 
बेद में जिन शब्दों द्वारा और जिस अर्थ की अभिव्यक्ति के अभिप्राय से कर्मो का 
विधान किया गया है, लोक में उन्हीं शब्दों द्वारा वही अभिप्राय जाना जाता है; 
इन दोनों स्थितियों में लोक-वेदगत कोई भेद नहीं रहता। प्रतीत होता है, 
सूत्रकार द्वारा की गई यह व्यवस्था उस काल की सम्भव है, जब वेद-शब्दो' 
के आधार पर ही लोकव्यवहार संचालित रहा। उस काल में भेद प्रकट 
करने की भावना से यदि “लौकिक' एवं 'वैदिक' पदों का प्रयोग हुआ हो, तो 
वह गौण ही समझना चाहिए। कालान्तर में वेदगत पदों के लिए 'बैदिक' और 
लोकव्यवहार में प्रयुक्त होनेवाले पदों के लिए 'लोकिक' पद का प्रयोग भेदमुलक 
मुख्य अर्थ में होता रहा, यह सम्भव है । 

अधिक समय बीतने पर लोकव्यवहार में प्रयुक्त होनेवाले पद-समूह में 
पर्याप्त परिवत्त॑न का हो जाना स्वाभाविक था। व्यवहार की भाषा को संकुचित 
चौखटे में सीमित रखना बड़ा कठिन होता है; कठिन क्या, असम्भव-जैसा ही 
समझना चाहिए । इसी का परिणाम हुआ 'कि लौकिक भाषा जब मूल वेदगत पदों 
से छिटककर अपने लौकिक रूप में परिमाजित हो गई-- जिसका व्याकरण आदि 
दवारा सुघटित कलेवर “लौकिक संस्कृत' के नाम से आज भी सुरक्षित है--उस 
भाषा का आमूलचूल पूर्ण ज्ञान प्राप्त किया हुआ मूर्द्धन्य विद्वान्‌ भी वेद को सम- 
भने में लड़खड़ा जाता है। लौकिक शब्दों की जानकारी के आधार पर- उस 
समय से लेकर, जब वैदिक व लौकिक पदों में पर्याप्त अन्तर आ गया था, आज 
तक--वेदों का अर्थे करने के प्रयास में उनका अनर्थ ही होता रहा है। 

आज की प्रादेशिक प्राकृत भाषाएँ उसी लौकिक संस्कृत भाषा के अपभ्रेशरूप 
हैं जो अब से लगभग पांच सहस्न पूर्व विक्रत होनी प्रारम्भ हो गई थी, और 
अपञ्जंश, पाली, आकृत आदि अनेक धाराओं में प्रवाहित होती हुई वत्त॑मान रूपों 
में उपलब्ध है। इन प्रादेशिक प्राकृत भाषाओं में नैसगिक प्रवाह के साथ बहते हुए 
अनेक ऐसे पद हैं, जो सीधे वैदिक पदों से वर्तमान रूप में आए हैं । इनके मध्यगत 
विकारों की नितान्त भी सम्भावना नहीं की जा सकती । उदाहरण के लिए यहाँ 


१. उक्त भावना को मनुस्मृति [ १२१ ] के श्लोक द्वारा इस प्रकार प्रस्तुत किया 
गया है 
सवां तु स नामानि कर्माणि च पृथक्‌ पृथक्‌ । 
चेदशब्देम्य एवादो पृथक्संस्थाश्च निमंभे ॥ 


१४८ भीमांसा-दर्शन 


केबल एक पद प्रस्तुत है--'उस्जिया?। ऋग्वेद में इस पद का अनेक विभक्ति व 
बचनों में प्रयोग उपलब्ध होता है । निघण्टु में यह गो-नामों में पठित है । यह पद 
साधारण गाय के लिए न होकर केवल उस गाम के लिए प्रयुक्त माना गया है, जो 
पहली बार ब्याई हो । लौकिक संस्कृत में इसके लिए 'गृष्टि' पद का प्रयोग होता 
रहा है। हिन्दी में आजकल इसके लिए 'पह्लोन' या 'पहलोठी' पदों का प्रयोग 
होता है । ब्रजभाषा के पर्याप्त विस्तृत प्रदेश में इसके लिए 'ओसरिया' पद का 
प्रयोग है, जो सीधा वैदिक पद का अपभ्रंश है । 

बेद का गम्मीर अध्ययन करनेवाले आधुनिक अनुसन्धाता का सुझाव है 
कि वेद में 'पुर' शब्द का अर्थे नगर या ग्राम न होकर वह स्थान है, जहाँ खेत से 
अन्न (लांक) काटकर गाइने के लिए इकट्ठा किया जाता हैं; उसे पशु आदि हानि 
न पहुँचायें, उसके चारों ओर बाइ (प्रायः कंटीली झाड़ियों आदि की) कर दी 
जाती है। इसे आजकल लोकभाषा में 'खलिंहान' कहा जाता है । परन्तु ब्रजभाषा- 
प्रदेश में इसके लिए 'पैर' शब्द का प्रयोग होता है। यदि उक्त सुझाव ठीक हो, 
तो वह शब्द भी वेदिक 'पुर' शब्द का--तदर्थवाचक-- सीधा अपभ्रंश माना जा 
सकता है। ये निर्देश इसी अभिप्राय से किये गये हैं कि वैदिक शब्द लौकिक 
बोलचाल में आकर धीरे-धीरे किस प्रकार परिवत्तित होते रहे हैं। लौकिक-वैदिक 
शब्दों और उनके अर्थों के भेदाभेद-विचार के अवसर पर झन्दार्थविषयक, इन 
परिस्थितियों को दृष्टि से ओझल नहीं करना चाहिए । लोक और वेद में शब्दों का 
अर्थभेद बताने के लिए जो उदाहरण दिये गये हैं, वे अभेद मान्यता की दशा में 
विचारणीय हैं । उनमें पहला उदाहरण 'गो' पद का है--'उत्ताना बै देवगवा 
वहन्ति-_देवों की गायें ऊपर को पैर करके चलती हैं। वेद में 'गो' पद का प्रयोग 
गाय पशुविशेष के अतिरिक्त अन्य अनेक अर्थों में हुआ है । प्रस्तुत प्रसंग में 'गो' 
पद का अर्थ है 'सूर्य-किरण', जो जहाँ से चलती हैं उघर को सिर और आणे की 
ओर पैरों की कल्पना की जाती है। इस अर्थ का लोक से कोई भेद नहीं है । पशु- 
विशेष एक अर्थ्‌ सर्वत्र अधिक प्रसिद्ध है; प्रसंगानुसार अन्य अर्थो में भी प्रयोग 
होता है। किसी कवि की उक्ति है-- 


यदीच्छसि बश्ीकत्तुं जगदेकेन कर्मणा । 
परापवादसस्येभ्यो गां चरन्तीं निवारय ॥ 

यहाँ इलेष से 'गो' पद का प्रयोग 'वाणी' अर्थ में हुआ है । इसी प्रकार “राजा 

गां भुनक्ति” वाक्य में 'गो' पद पृथिवी अर्थ में प्रयुक्त है---राजा पुथिवी का भोग 


१. निघण्टु (२।११।३) में यह गो-नामों में पठित है। 
२. द्रष्टव्य--पाणिनीय अष्टाध्यायी, २।१।६५॥ 


अथ प्रथमाच्याये तृतीयः पादः १४९ 


करता है । 

द्वितीय उदाहरण में "हिरण्यपर्ण' पद को लेकर अर्थभेद प्रकट किया है। 
वाक्य है--'देवेभ्यो वनस्पते हवौंषि हिरण्यपर्ण ्दिवस्ते अथंम्‌' हे सोने के पत्तों- 
वाली वनरपति ! देवों के लिए हवियों का वहन करो । यह आलंकारिक वर्णन 
आइवनीय अग्नि का है। ऊपर को उभरने की समानता के आधार पर इसे 
“बनस्पति? नाम दिया गया । जल, वायु आदि देवों को पहुंचाने के इसमें घृत, दुग्ध, 
दधि, सामग्री आदि ह॒वि-द्रव्यों की आहुति दी जाती हैं। इसके सुनहरी पत्ते इसकी 
चमचमाती लपटे हैं । लोकव्यवहृत अर्थ से इसका कोई भेद नहीं है । 

तृतीय उदाहरण में घृत के लिए “मधु” पद का प्रयोग दिखाकर अर्थेमेद की 
आपत्ति प्रकट की है। वाकय है--'एतदू वं दैव्यं मधु पद्‌ घृतम्‌, ; यहाँ 'मधु'पद को 
घृत के पर्यायवाची रूप में प्रयुक्त नहीं किया गया, प्रत्युत यह भाव प्रकट किया 
गया है कि देवों के लिए घृत ही मधु के समान मीठा, अनुकूल व प्रिय है । यज्ञिय 
अग्नि में आहुत घृत से देव अधिक प्रसन्न होते हैं । जल, वायु, ओषधि, वनस्पति 
आदि देवों को शुद्ध, पवित्र एवं अधिकाधिक जीवनी शक्तियों से सम्पन्न होने के 
लिए घुत सर्वश्रेष्ठ उपादान है। यही भाव उक्त वाक्य में है। इसीलिए वे.देक 
वाङ्मय में 'आयुर्वे घृतम्‌' कहा गया है। इसका लोक-ब्यबहार से कोई भेद या 
विरोध नहीं है॥३०॥ (कवि आहृत्यधिक रणान्तगं त--लोकवेदशब्दतदर्थक्या- 
घिकरणम्‌--१०) . 


(आक्कत्यधिकरणम्‌--११) 


गत सूत्र के अवत रणिकारूप में पूर्वपक्ष की आवना से तीन जिज्ञासा प्रस्तुत की 
गईं--( १) शब्द जाति का वाचक है, या व्यक्ति का ? (२) लौकिक व वैदिक 
शब्द एक (समान) ही हैं, अथवा भिन्त ? (३) अभेद होने पर क्या उन शब्दों 
के अर्थ मी अभिन्न हैं, या भिन्त ? इस बाह्य पूर्व पक्ष को प्रस्तुत कर गत सूत्र द्वारा 
संख्या २, ३ जिज्ञासा का समाधान किये जाने से वह उत्तरपक्षीय सूत्र है। 
आष्यकार ने प्रथम जिज्ञासा के समाधान के लिए इसी सूत्र को पूर्वपक्ष मानकर 
विचार प्रारम्भ किया । वह केवल सुत्र के प्रथम पद में सस्धिच्छेद के आधार पर 
किया गया। इस पूर्वावतरण के सन्दर्भ में जिज्ञासा है--'गो' आदि साधु शब्द जाति 
के वाचक हैं, अथवा व्यक्ति के ? केवल 'गो' पद उच्चारण करने पर सामान्य गाय 
(जाति) मात्र का बोध होता है, पर जब “गो' पद के साथ 'आनय' [लाओ] 
आदि क्रिया का सम्बन्ध होता है, तब व्यक्तिविशेष (किसी एक गाय) का बोध 
होता है। जिज्ञासा है--इनमें से कौन-सा ठीक है ? समस्त व्यवहार क्रियासम्बद्ध 
होने से यही ठीक होगा कि 'गो' आदि शब्द ब्यक्ति के वाचक हैं, क्योंकि-- 


१५० मीमांसा-दर्शन 


प्रयोगचोदनाऽभावात्‌ अर्थेकत्वम्‌ अविभागात्‌ ॥३०॥ 


[प्रयोगचोदता-असावात्‌ | कर्मविधि में आकृति--जाति के अभाव से 
[अर्थेकत्वम्‌ ] शब्द का--एक व्यक्ति--अर्थ होना ठीक है, [अविमागात्‌] 
व्यक्ति से पृथक्‌ आकृति के न होने से । 

कर्मेविषयक विधान है--ब्रीहीन्‌ अवहस्ति'--धान कूटता है । यहाँ परीहि” 
पद से व्यक्तिरूप विशेष राशि का ग्रहण होता है, समस्त ब्रीहिमात्र का नहीं, 
क्योंकि अवघात (कूटना) अपेक्षित सीमित व्रीहिं का सम्भव है, यावन्मात्र ब्रीहि 
का नहीं । अत: शब्द का अर्थ व्यक्ति माना जाना चाहिए, जाति नहीं । विधान से 
अन्यत्र भी शब्द का आकृति अर्थ मानना युक्त न होगा; वयोंकि एक झब्द का 
अनेक अर्थ मातना अन्याय्य है। शब्द का आकृति अर्थ माने बिना भी सामान्य 
गोमात्र का 'गो' पद से बोध होते में कोई बाधा नहीं है, यह बता देने पर कि 
ऐसी आकृति जिस पशु की हो, वह गौ है । शरीरके ज्ञाता उस प्रकार के अवयव- 
संस्थान (अंगों के गठन )को देखकर--यह पशु गाय है--जान लेता है। जिस पशु 
को वह देखता है, और समझ लेता है यह 'गौ' है, वहाँ गौ व्यक्तिमात्र दृष्टिगोचर 
होता है; वह आकृति (सींग, कान, मुख, सास्ना, पूंछ, खुर आदि से युक्त अंगों 
का विशिष्ट गठन) व्यक्ति से अतिरिक्त कुछ नहीं। यह आकृति, सामान्य 
(जाति) का बोध कराती है, इस कारण उसे सामान्य का चिह्न (लिङ्ग) कहा 
जा सकता है।* जिसके पास दण्ड होता है, उसे 'दण्डी' कहते हैं। दण्डी व्यक्ति 
दण्ड नहीं; अर्थात्‌ दण्डी शब्द का प्रयोग दण्ड के लिए नहीं होता, दण्ड तो दण्डी. 
का चिल्वमात्र है; ऐसे ही 'आक्रति' गोसामान्य का चिह्न है, 'गो' पद का अर्थ 
नहीं । अतः शब्द का अथं व्यक्ति मानना युक्त है, आकृति नहीं ॥३०॥ 

व्यक्ति ही शब्द का अर्थ है, इसमें अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


अद्रव्यशन्दत्वात्‌ ॥३१॥ 

[जद्रव्यशन्दत्वात्‌ | (शब्द का अर्थे आक्ृति--जाति मानने पर) द्रव्य-- 
व्यक्ति शब्द का वाचक न होने रे अन्वय सम्भव न होया । 

यदि शब्द का अर्थ आकृति-जाति है, तो 'बड्‌ देया द्वादश देयादचतुविशति- 
देया” छह गाय दक्षिणा में दे, बारह दे, चौबीस दे, इत्यादि वाक्यों में छह आदि 
संख्या का अन्वय आकृति या जाति के साथ सम्भव नहीं, क्योंकि आकृति या जाति 
समान है, एक है; उसका एकाधिक किसी संख्या के साथ अन्वय असम्भव है। 
HE st SS EO के 

१. द्रष्टव्य--गौतमीय न्यायसूत्र, तथा वात्स्यायन भाष्य | २।९।६८ | पङचनदीय 
गुदशैनाचायंकृत प्रसन्नपदा टीका संस्करण । 
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अतः व्यक्ति ही शब्द का अर्थ मानना चाहिए । व्यक्ति अनेक हैं, प्रत्येक संख्या के 
साथ उसका अन्त्रय सम्भव है ।।३१॥ 
इसी मान्यता की पुष्टि में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


अन्यदर्शनाच्च ॥३२॥ 


[अन्यदर्शनात्‌ ] अन्य के देखे जाने से [च] भो, व्यक्ति शब्द का अर्थ है, 
जाति नहीं । 

वेदिक वाङ्मय में वाक्य है--'यदि पशुरुपाकृतः पलायेत, अन्यं तद्वणं तहय- 
समालभेत'-उपाकृत पशु यदि भाग जाय, तो उसी वणं और उसी आयुवाले अन्य 
पशु का आलभन (यूपबन्धन) करे। उपयुक्त अवसर पर मन्त्रोच्चारणपूर्वंक 
कुशा से पशु का स्पशे करना उसका 'उपकरण' कहा जाता है। इस प्रकार उपा- 
कृत पशु यूप में बाँधे जाने से पूर्व यदि भाग जाय, तो उसी वर्ण और उसी आयु- 
वाले अन्य पशु को उसके स्थान पर उपाकरण कर यज्ञ का शेष कार्य सम्पन्न किया 
जाता है। प्रसंग में ज्ञातव्य यह्‌ है कि “पशु' शब्द का अर्थ यदि जाति है, तो जाति 
का न तो भागना सम्भव है, और जाति के एक होने से न उसका 'अन्य' पद के 
साथ अन्वय सम्भव है। क्योंकि शब्द का अर्थ जाति होने पर यह कैसे कहा जायगा 
कि यह अन्य है, जबकि दोनों पशुओं की जाति एक है? फलतः शाब्द का अर्थ 
“व्यक्ति' माना जाना युक्त है; उसमें भाग जाना भी सम्भव है, और व्यक्तियों के 
परस्पर भिन्न होते से 'अन्य' पद के साथ “पशु' पद का अन्वय भी युक्तियुक्त 
है॥३२॥ 

पूर्वपक्षरूप उक्त जिज्ञासा का आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 


आकृतिस्तु क्रियार्थत्वात्‌ ॥३३॥ 

[अङ्कतिः] आकृति, शब्द का वाच्य है, [तु] यह पद पुर्वंपक्ष की निवृत्ति 
का योतक है, अर्थात्‌ व्यक्ति को शब्द का वाच्य नहीं माना जाना चाहिए। हेतु 
दिया | क्रियार्थत्वात्‌ ] ्रियाप्रयोजन होने से। 

वैदिक वाङ्मय में वाक्य है 'श्येनचितं चिन्वीत” श्येन के समात. यज्ञिय 
स्थण्डिल (चबूतरा =>वेदि) का चयन --इंट अगद से निर्माण--करे। विचारणीय 
है--'येन' पद का वाच्य व्यक्ति है, या आकृति ? निश्चित है--यहाँ स्येन पद 
आक्कति' का वाचक है। व्यक्तिबादी को भी यहाँ श्येन पद आकृतिवाचक मानना 
होगा। यदि ऐसा न माना जाय, तो उक्त वाक्य का कोई अर्थं ही सिद्ध न होगा। 


१. द्रष्टव्य. कात्यायन श्रोतसूत्र, २५।६१॥ 
२. द्रष्टव्य - तँ ° सं ०, ५।४। ११॥ 


१५२ मीमांसा-दर्शन 


इसके विवेचन के लिए प्रश्न उठता है--क्या स्येन, चयनक्रिया के साथ करणकूप 
से अन्वित होगा, अथवा कर्मरूप से ? तात्पर्य है --श्येन चयनक्रिया का करण--- 
साधन है ? अथवा कमंक्रिया का विषय--लक्ष्य है ? पहला विकल्प अयुक्त है, 
क्योंकि स्येन पक्षियों से चयनक्रिया का होना असम्भव है। ऐसा कथन उपहासमात्र 
होगा। इसके अतिरिक्त पाणिनीय' व्यवस्था के अनुसार 'श्येनचित्‌” पद की सिद्धि 
इयेन को कर्म कारक मानकर ही उपपन्न होती है। कर्म (श्येन) उपपद होने पर 
“चि' धातु ये क्विप्‌ प्रत्यय होकर 'श्येनचित्‌' पद सिद्ध होता है। 

यहाँ यह भी ध्यान देने की बात है--जब 'इयेनचितं चिन्वीत' वाक्य सर्वप्रथम 
अर्थबोध के लिए उच्चारण किया गया, तब यदि श्येन पद का अर्थ व्यक्ति समभा 
गया होता, तो वह व्यक्तिविशेष पक्षी तो कालान्तर में रहा नहीं; तब यह वाक्य 
निरर्थक हो जायगा, उसके वाच्य अर्थ का अभाव हो जाने के कारण यदि 'श्येन' 
पद से हम अब भी उस पक्षी के समान अन्य पक्षियों का बोध कर सकते हैं, तो 
इसका तात्पर्यं है--प्रथम उच्चारण में भी इस पद का अर्थ व्यक्ति नहीं था, प्रत्युत 
आकृति अर्थ अभिप्रेत रहा। उस पक्षी का--अन्य समस्त पक्षियों के साथ--- 
सादृश्य “आकृति” पर ही आधारित है। 

इसी प्रकार 'इयेनचित्‌' नामक स्थण्डिल (यज्ञवेदि) के चयन का अर्थ है-- 
इयेन आकृति की वेदि का निर्माण । यह निर्माण ईट आदि उपादान-तत्त्वों से 
किया जाता है। यहाँ चयनक्रिया का कर्मे--श्येन' व्यक्ति नहीं है। उपादान- 
तत्त्वों से किसी श्येन व्यक्ति का निर्माण नहीं होता; प्रत्युत निर्माण इस प्रकार 
किया जाता है कि वहाँ वेदि, व्येन पक्षी की आकृति के रूप में अभिव्यक्त हो । 
जो वादी केवल व्यक्ति को शब्द का अर्थ कहता है, वेदि के निर्माण में क्या वह 
समस्त व्यक्तियों के सादृश्य का होना स्वीकार करेगा ? अथवा किसी एक व्यक्ति 
का ? एक जगह समस्त व्यक्तियों का सादृश्य सम्भव न होने से पहला पक्ष त्याज्य 
है। एक व्यक्ति का सादृश्य माने जाने पर उस व्यक्ति का अभाव हो जाने पर चयन- 
क्रिया के अनुष्ठान का ही लोप हो जायगा । जिस व्यक्ति का सादृश्य वैदिक 
वाक्य के तात्पर्यं के अनुसार अभीष्ट है, वह व्यक्ति तो अब रहा नहीं, तब उसके 
सादृश्य को चयनक्रिया में कंसे उभारा जा सकेगा ? इसलिए यही मानना निरापद 
होगा कि शब्द का अर्थ 'आक्कति' है, जो सामान्य रूप से समस्त (अतीत, 
वत्तमान, अनागत) व्यक्तियों में एक जातिविशेष को अभिलक्षित करती है, प्रकट 
करती है । 

वस्तुतः झब्द का अर्थे व्यक्ति और आकृति दोनों हैं । किसी भी एक अर्थ को 
मानकर व्यवहार का सामञ्जस्य सम्भव नहीं । शब्दों या वाक्यों के प्रयोग एवं 


१. पाणिनिसूत्र 'कमंप्यग्न्यार्यायाम्‌' [ ३।२।६२]। 
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वक्ता के तात्पयं से यह स्पष्ट हो जाता है- कहाँ शब्द का अर्थ व्यक्ति अभिप्रेत 
है, कहाँ आक्रति । एक अर्थ के कथन के अवसर पर दूसरा अर्थ केवल तिरोहित-- 
अप्रकट रहता है; ऐसा नहीं कि वह शब्द का अर्थ हीन हो। शब्द का अर्थ वे 
सव हैं, आवश्यकतानुसार उभार में आते हैं। इसी आशय से न्यायसूत्र तथा 
वात्स्यायन-भाष्य आदि ब्याख्या-ग्रन्थो में "व्यक्ति, आकृति, जाति' सभी को शब्द 
का वाच्य माना है ।' आचार्य पतञ्जलि ने भी व्याकरण-महाभाष्य में इस विषय 
का विस्तृत विवरण प्रस्तुत किया है" ॥३३॥ 

गत ३०-३२ सूत्रों द्वारा--शब्द का वाच्य आकृति मानने में--जो न्यूनता 
व दोष बताये हैं, सूत्रकार उनके समाधान के लिए प्रथम उनका स्एरण कराता 
हैं 

न क्रिया स्यादिति चेदर्थान्तरे विधान न द्रव्यमिति चेत्‌ ॥३४॥ 


इस सूत्र के तीन भाग हैं--(१) 'न क्रिया स्यादिति चेत्‌'; “न स्यादिति 
चेत्‌? का सम्बन्ध दूसरे वाक्य के साथ भी है, तब दूसरा वाक्य बनता है-- 
(२) अर्थान्तरे विधानं न स्यादिति चेत्‌'; तीसरा वाक्य है--( ३) “न द्रव्यमिति 
चेत्‌' । यथाक्रम इनका अर्थ इस प्रकार है -- 

१. यदि शब्द का अर्थ आक्रति' माना जाता है, तो 'ब्रीहीन्‌ प्रोक्षति' आदि 
वाक्यों द्वारा विहित प्रोक्षणक्रिया न होगी । ऐसा यदि कहो, तो (वह ठीक नहीं; 
यह्‌ अगले सूत्र के साथ सम्बन्ध है) । (इसका विवरण सूत्र ३० में देखे )। 

२. अर्थान्तर--द्रव्यान्तर में विधान न होगा, ऐसा यदि कहो, तो--(वह्‌ 
ठीक नहीं; अगले सूत्र के साथ सम्बन्ध है) । इसका विस्तृत विवरण सूत्र ३२ में 
देखें । 

३. नहीं जाने जायेंगे, गो आदि द्रव्य षट्‌ आदि संस्याओं से युवत, ऐसा 
बदि कहो, तो (वह ठीक नहीं, आगे के सूत्र से सम्बन्ध है।) इसका विवरण 


१. स्यायसूत्र २२।६५--“व्यकत्याकृतिजातयस्त पदार्थः ।' अत्रेव चात्स्यायन- 
भाष्यम्‌ “तु शब्दो विशेषणार्थः। कि विश्विष्यते ? प्रधानाङ्गभावस्यानियमेम 
पदार्थत्वमिति । यदा हि भेदविवक्षा विश्ेषगलिशच, तदा व्यषितः प्रधानम्‌, 
अङ्कन्तु जात्याकृती । यदा तु भेदोऽविवक्षितः सामान्यगतिश्च, तदा जातिः 
प्रधानम्‌, अङ्म्तु व्यक्त्याकृतो॥ तदेतद्बहुलं प्रयोगेषु ।” (यदा पुनः प्रथमं 
जातिपरिचयोऽपेक्ष्यते तदा प्रधानमाकृतिः, अङ्कन्लु व्यक्तिजाती, उ० वी० 
शा०)। 

२. द्रष्टव्य _'सखूपाणामेकतेष एकविभक्तौ’ [अष्टा० १।२।६४] सूत्र पर 
पातञजल महा भाष्य । 
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सूत्र ३१ के भाष्य में देखें । 

इसके अनुसार सम्पुटित सूत्रार्थ निम्न प्रकार होगा-- 

आक्कति को अब्द का अर्थ मानने पर प्रोक्षण (भिगोना) , अबहनव (कूटना) 
आदि क्रिया न होंगी; अर्थान्तर में--प्रथम उपाकृत पशु से अन्य पशु में विधान 
न होगा; तथा गो आदि द्रव्य में छह, बारह आदि संख्याओं का अन्वय न होगा; 
ऐसा यदि कहो, तो वह ठीक नहीं। सूत्र में 'चेत्‌' पद के सहयोग से अपेक्षित 
'न' पद का अध्याहार कर सूत्रार्थं सम्पन्न होता है॥३४॥ 

उक्त कठन ठीक न होने का कारण सूत्रकार ने बताया- - 

तदर्थत्वात्‌ भ्रयोगस्यावि भागः ॥३५॥ 

[तद्‌-अ्थत्वात्‌ ] शब्द के आकृति भर्थेवाला होने से [प्रयोगस्य] प्रयोग 
रक्षण आदि कमं के अनुष्ठान में [अ-विभाग:] कोई बाधा नहीं आती । 

शब्द का 'आकृति' अर्थ मानने पर प्रोक्षण आदि कमं के अनुष्ठान में कोई 
बाधा नहीं आती। कारण है--आक्ृति यज्ञिय द्रव्य को विशेषित करती है, 
निर्धारित व सीमित करती है । तात्पयं है--'ब्रीहि' पद उच्चारण होने पर तत्काल 
जो अथं अभिव्यक्त होता है, वह “ब्रीहि” बनावट है, अवयवसंस्थानविशेष = 
ब्रव्यावयवों का एक विशेष संघटन; ऐसा संघटन, जो अन्य किसी द्रव्य में 
उपलब्ध नहीं, सम्भव नहीं, उसी बनावट का नाम आक्रूति' है। यही आकृति 
ब्रीहिं द्रव्य को अन्य समस्त द्रव्यों से विशेषित करती है, भिन्न करती है। यदि 
“ब्रीहि' पद का उच्चारण करते ही वह आकृति न उभरे, तो ब्रीहि द्रव्य (व्यक्ति) 
का बोध होना असम्भव हैँ । यह ठीक है कि प्रोक्षण उस आकृति या बनावट का 
नहीं होता, द्रव्य का होता है; पर उस द्रव्य का निर्धारण आङ्गति-ज्ञान के बिना 
सम्भव नहीं; अतः 'शरीहीन्‌ प्रोक्षति’ आदि वाक्यों में आक्ृति-वाचक ब्रीहि आदि 
पदों को आकृति के आश्रयभूत द्रव्य का उपलक्षण समझना चाहिए । इससे शब्द 
का अर्थ आकृति मानने पर भी कमं--कियानुष्ठान में कोई बाधा नहीं आती। 

इसी प्रकार 'उपाकृतः पञ्चुः पलायेत' इत्यादि वाक्य में 'पञ्चु' पद आक्रति- 
वाचक माने जाने के कारण ही समान वर्ण, समान आयुवाले अन्य द्रव्य--पद्मु का 
निर्धारण किया जाना सम्भव है। 

“षड्‌ गावो देयाः' इत्यादि वाक्यों में भी आकृति-दाचक 'गो' पद आकृत्ति 
के आश्रयभूत द्रव्य का उपलक्षण होने से संख्या के अन्वय में कोई बाधा नहं है । 

वस्तुतः शब्द के 'आकृति-जाति-व्यक्ति' तीनो अर्थ अभीष्ट हैं, परन्तु 
शब्दोच्चारण होने पर--प्रसंग आदि निमित्तान्तर-सापेक्ष--जो अर्थ अभिव्यक्त 
होता है, उसी से व्यवहार सम्पन्न किया जाता है; अन्य अर्थ तिरोहित रहते हैं। 
ऐसा नहीं कि वे शब्द के अर्थ न हों। व्यवहार्य एक अर्थ की अभिव्यक्ति में अन्य 
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अर्थे का आश्रय लेकर विवाद खड़ा करना 'छल “प्रयोग की कोटि में आ जाता है। 
शास्त्रीय चर्चा में इससे बचना ही श्रेयस्कर है । पर शिष्य-शिक्षण के लिए सहज 
मानकर आचार्य इसे यथावसर प्रस्तुत करते रहते हैं ॥३५॥ 

इति जैमिनीयमीमांसादशंनविद्योदयभाष्ये 

प्रथमाध्यायस्य स्मृतिपादाभिधस्तृतीयः पादः। 


अथ प्रथमाध्याये चतुर्थः पादः 


(उद्िदादिशब्दानां यागनामधेयताऽधिकरणम्‌; उङ्किदधिकरण 
वा--१) 


विधिवाक्यों का प्रामाण्य अपूर्व अर्थ के विधान से, अर्थवाद-वाक्यों का 
प्रामाण्य विधिवाबयों के स्तुतिपरक होने से तथा मन्त्र का प्रामाण्य अनुष्ठेय अर्थ 
के प्रकाशक होने से गत अधिकरणों द्वारा प्रतिपादित किया गया। इस पृष्ठभूमि 
में शिष्य जिज्ञासा करता है--'उद्धिदा यजेत, बलभिदा यजेत, अभिजिता यजेत, 
विश्वजिता यजेत' इत्यादि वैदिक वाङ्मयगत वाक्यों को क्या विधिवाक्य अर्थात्‌ 
अपूर्व अर्थ का विधायक वाक्य माना जाय ? अथवा इन्हें गुणविधि--अर्थात्‌ अन्य 
प्रकृतयाग में गुणविशेष का निर्देश करनेवाला माना जाय ? इनमें प्रथम सिद्धान्त- 
पक्ष है, दूसरा पूर्वपक्ष है । जिज्ञासा के पूर्ण समाधान के लिए सूत्रकार ने प्रथम 
पूर्वेपक्ष को प्रस्तुत किया-- 


उक्तं समाम्नायैदमथ्यं तस्मात्‌ सर्व तदर्थं स्यात्‌ ॥१७ 


[उक्तम्‌ ] कह दिया है [समाम्तायँदमर्थ्यंम्‌ ] समाम्ताय--वेद का यह कर्म 
प्रयोजन होना, [तस्मात्‌] इसलिये [सवंम्‌] समस्त वेद [तदर्थम्‌] कर्म के 
लिए अर्थात्‌ विधि, स्तुति, अनुष्ठेय अर्थं के प्रकाशन के लिए [स्यात्‌] होना 
चाहिए। 

मीमांसा प्रथम अध्याय के दूसरे पाद में समस्त वेद का प्रयोजन याग का 
निष्पन्न किया जाना बताया है। वह्‌ विधि, स्तुति, अनुष्ठेय अर्थ का प्रकाशन, 
इन तीन विधाओं में माना गया है। वेद का एक भाग विधिरूप है, जंसे--सोमेन 
यजेत' यह अपूर्व अर्थात्‌ पहले से अविदित अर्थ का ज्ञान कराता है। यहाँ 'सोम' 
नामक याग तथा यागसाधन सोमन्रव्य, दोनों किसी अन्य प्रकार से ज्ञात नहीं 
हैं; अतः इस वाक्य से सोमद्रव्य-सहित याग का विधान आचायोँ ने स्वीकार 
किया है--'सोमद्रव्यवता यागेन इष्टं भावयेत्‌'-सोमद्रव्य से सम्पन्न होनेवाले 
सोमयाग से अभिलषित की भावना करे। 
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वेद का दूसरा भाग अर्थवादरूप है । यह अनुष्ठेय विधि की स्तुति द्वारा 
उसमें हि उत्पन्न करता है । जैसे--“वायुबँ क्षेपिष्ठा देवता” वायु अतिशीघ्र गति- 
वाला देवता है । तीसरा मन्त्रभाग वह है, जो कर्मानुष्ठाच-काल में विहित अर्थ को 
प्रकाशित करता है, जैसे --'बहिदेवसदनं दामि'- देवसदन बहि (कुश, घास) को 
काटता हूँ । काटने की क्रिया करते समय यह मन्त्र बोला जाता है। 'उङ्धिदा 
यजेत” इत्यादि वाक्य भी इन्हीं तीन विधाओं में से किसी में अन्तहित होने 
चाहिएँ । 

विचार करने पर जाना जाता है, ये वाक्य अर्थेवाद के अन्तर्गत नहीं आते, 
क्योंकि अर्थवाद के प्रयोजन को पूरा नहीं करते। अर्थवाद किसी विधिवाक्य के 
शेष (-=अङ्ग) होते हैं। उद्धिदादि वाक्य किसी अन्य विधि के शेष नहीं हूँ । 
इनका अन्तर्भाव मन्त्रभाग में भी नहीं हो सकता; क्योंकि किसी क्रिया के प्रयोग- 
काल में उसके अर्थ का प्रकाशन ये वाक्य नहीं करते। तब परिशेष से इन्हें गुण- 
विधि मानना चाहिए। गुणविघि क्या है ? इसे समक लेना उपयुक्त होगा। 

गुण का विधान करनेवाला वाक्य गुणचिधि' कहा जाता है। जहाँ याग 
आदि कर्म अन्य प्रकार--किसी विधिवाक्य अथवा प्रकरण आदि द्वारा- प्राप्त 
है, उस याग के उद्देश्य से जिस वाक्य ढारा-किसी विशेष "गुण-सा धन द्रव्य आदि 
का-- विधान किया जाय, ऐसा वाक्य 'गुणविधि' कहाता है, जैसे--“अग्निहोत्रं 
जुहुयात्‌ स्वगंकामः' वाक्य से विहित अग्निहोत्र होम-कर्म प्राप्त है । उसी होम- 
कमे को लक्ष्य कर कहा गया--दघ्ना इन्द्रियकामस्य जुहुयात्‌ -इन्द्रियों की दृढ़ता 
च सुस्थिरता की कामनावाले व्यक्ति का वह होम-कमं दही से करे। यहाँ 
त्रकारान्तर से प्राप्त होम-कर्म में उसके साधनभूत दधिद्रव्यरूप गुणविशेष का 
विधान प्रस्तुत वाक्य द्वारा किये जाने से यह्‌ 'गुणविधि' हे । 

इसी प्रकार 'डाद्धिदा यजेत' इत्यादि वाक्य ताण्डय ब्राह्मण में पठित हैं। 
सोमयागों के ज्योतिष्टोम-प्रसंग में इनका निर्देश है। ज्योतिष्टोम प्रकृतिभूत 
याग प्रकारान्तर से प्राप्त है। उक्त वाक्य उसके साथनभूत उद्धिद्‌ आदि 


१. “गुण! पद विभिन्न शास्त्रों में नितान्त पारिमाषिक है । व्याकरणशास्त्र में 
'अ, ए, ओ' ये तीन वर्ण गुण हैं। न्याय-वेशेषिक दशन में 'गन्घ, रस, रूप, 
स्पशे, शब्द' आदि चौबीस गुण हैं। राजनीतिशास्त्र में 'सन्धि, विग्रह, 
यान, आसन, संश्रय, द्वैषीमाव' ये छह गुण कहे जाते हैं। धर्मशास्त्र में दया, 
क्षमा, चैयं, वदाच्यता आदि गुण माने जाते हैं। मीमांसाशास्त्र में प्रसंगागत 
“गुण” पद का ऐसा कोई अर्थ अभीष्ट नहीं है। यहाँ केवल कमं-सम्पादन 
के लिए निदिष्ट साधनभूत दरव्यविशेष “गुण” पद से कहे गये हैं। 

२. ताण्ड्य ब्रा», १६।७।३॥ 


श्ण मीमांसा-दर्शन 


द्रव्यो का गुणविशेष के रूप में विधान करते हैं। इस प्रकार इन वाक्यो को गुण- 
विधि के अन्तर्गत मानना चाहिए। 'उद्धिदु पद का तात्पर्य है--भूमि को 
फाड्कर उगनेवाले लता-ओषधि-बनस्पति आदि द्रब्य, जो याग के साधन 
हैं ॥१॥ 

उक्त विवेचन के अनुसार “उन्द्भिदा यजेत' इत्यादि बाक्यो में गुणविधि 
मानना प्राप्त होने पर सूत्रकार ने सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत किया-- 


अपि बा नामधेयं स्याद्‌ यहुत्पत्तावपूर्वभविधायकत्वात्‌ ॥२। 


[अपि वा] पद पूर्वपक्ष की व्यावृत्ति के द्योतक हैँ--उक्त वाक्यों में गुण- 
विधि मानना युक्त नहीं । तब क्या युक्त है? [नामधेयम्‌ ] नामधेय मानना 
युक्त [स्यात्‌] है; उद्धिद्‌ आदि पद कमं के नाम हैं । [यद्‌-उत्पत्तौ | जिसकी 
उत्पत्ति में, जिसके निर्देश में [ अपूर्वम्‌ ] अपूर्व--पहले से अविदित कम का विधान 
होता है। उद्धिद्‌ आदि पद यागविशेष के वाम हैं, ऐसी सम्भावित स्थिति में 
इन पदों के [अविघायकत्वात्‌ ] गुण का विघायक न होने से । 

यह्‌ प्रथम स्पष्ट कर दिया गया है-गुणविधि वहाँ स्वीकार्य है, जहाँ मुख्य 
कर्म प्रकारान्तर--अन्य विधिवाक्य आदि के द्वारा प्राप्त है, जैसे--अग्निहोत्र 
होम अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वगंकाम: वचन से विधान किया हुआ प्रथम प्राप्त 
है । उसी होम के उद्देश्य से इन्द्रिय-कामनावाले पुरुष का 'दध्ना इन्द्रियकामस्य 
जुहुयात्‌ दही द्रव्य से होम किया जाय,-- इस वचन में दधि द्रव्य का विधान 
गुणविधि है। इसके विपरीत प्रस्तुत प्रसंग में 'उद्धिदु' आदि पदों से जो अर्थ 
जाना जाता है, बह्‌ अन्य किसी वचन के द्वारा पहले से अविदित है, अर्थात्‌ अन्य 
किसी विधिवाक्य आदि से उसका विधान नहीं हुआ है, अतः इन वाक्यों को 
गुणविधि मानना अन्याय्य होगा । 

यदि इन वाक्यों को गुणविधि माचा जाता है, तो इसमें वेस्यचिकरण्य 
दोष मी है। उस दशा में 'उद्धूदू' पद यागविशेष का नाम न होकर प्रकारान्तर 
से प्राप्त याग भें उसके साधनभूत उनद्ध्धिदु-द्रव्य के विधान-हुप से गुण का 
विधायक होगा । ऐसी स्थिति में उद्ध्रिदा यजेत' वाक्य के 'उन्ड्रिद्‌' पद में मतुबर्थे 
की कल्पता करनी होगी- “उद्धिद्वता यागेन इष्टं भावयेत्‌ --उद्धिद्‌ साधन- 
सामग्रीवाले याग से अभीष्ट प्राप्ति की कामना करे। 'उद्धिद्‌' पद का 'यजेत' 
के साथ अन्वय करने के लिए वहाँ लक्षणा द्वारा "मतुबर्थ की कल्पना करना 


१. 'उड्धिदा यजेत” इत्यादि वाक्यों को गुणविधि मानने पर दधद्‌ द्रव्य का 
याग के साथ सीधा सामानाधिकरण्य सम्पन्न न होने की दशा में 'उड्िद्‌' 
पद का अर्थ *उङ्किद्‌ द्रव्यवान्‌ याग' ऐसा करना होगा । जहाँ शब्द के साथ 
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वैय्यधिकरण्य दोष है। जब कोई पद अन्वित अर्थ का बोध कराने में पूर्ण 
समर्थ है, तब वहाँ व्यर्थ लक्षणाभूलक कल्पना करना संगत नहीं माना जाता । 

“उद्धिदु' आदि पद यागविशेष का नाम माने जाने पर ऐसा कोई दोष 
सामने नहीं आता । 'उद्धिदा यजेत' वाक्य में 'यजेत' पद का अर्थ है--'यागेन 
इष्टं भावयेत्‌' ; यहाँ 'याग” करण है और 'उङ्धिदा आदि पद भी तृतीया विभक्ति 
के साथ निर्देश से करण हैं। इस प्रकार 'उाद्धदा यागेन इष्टं भावयेत्‌” रूप में 
अन्वय करने पर सामानाधिकरण्य का सामञ्जस्य हो जाता हैं। यदि उक्त वाक्यों 
को याग का नामधेय न मानकर इन्हें गुणविधि माना जाता है, तो उडद 
आदि पदों को याग के साधन-द्रव्य का वाचक माने जाने से वाक्य में सामाना- 
घिकरण्य के सामञ्जस्य के लिये 'उाड्िद्‌' आदि पदों में मत्वर्थलक्षणा के 
सिवाय और कोई मार्ग नहीं है। श्रुति तथा लक्षणा के परस्पर प्रतियोगिता में 
आने पर श्रुति बलवती मानी जाती है। तब लक्षणा अपाहत होकर हट जाती है, 
और श्रुतिमूलक सामानाधिकरण्य के बल पर उद्धिद्‌ आदि पद याग के नामघेय 
हैं, यह निश्चित होता है । 

इस विवेचन के अनुसार यह आक्षेप भी निराधार होगा कि उक्त वाक्य 
नामधेय का विधान करते हैं, अथवा याग का? एक वाक्य--एक का ही विधायक 
हो सकता है । यदि नामधेय का विधान करता है, तो याग का विधान न होगा। 
यदि याग का विधान करता है, तो नामधेय का विधान न होगा । दोनों का 
बिधान मानने पर वाक्यभेद-दोष प्रसक्त होगा । यह आक्षेप इसलिये निराधार है, 
क्योंकि ये पद नामधेय का विधान कहीं करते; विधान तो याग का करते हैं, 
नामधेय तो इनका उक्त पदों से ही अभिव्यक्त हो जाता है। 'उत्‌' शब्द के सामथ्ये 
और 'भिद्‌' शब्द के सामर्थ्य से 'उद्धिद्‌' पद क्रिया का वाचक है । इस कर्म से 
किसी का उद्भोदन--प्रकाशन किया जाता है। इसी प्रकार बल-प्रकाशन से 
'बलभिद्‌' अभिमुख होने पर जय से 'अभिजित्‌', विश्व के जय से 'विश्वजित्‌' 
आदि यागविशेषों के नाम हैं--यह सिद्धान्त है॥२॥ (इति उद्धिदादिशब्दानां 
याग“नामधेयताऽधिकरणम्‌--१}। 

'मतुप्‌' प्रत्यय का योग न होने भर भी अर्थ-सामञ्जस्य के लिए उसके 

(मतुपू प्रत्यय के) अर्थ को स्वीकार किया जाता है, उसे 'मत्वर्थलक्षणा' 

कहते हैं, जैसे 'यष्टी: भोजय' वाक्य में यष्टि (लाठी) को भोजन कराना 

सम्भव न होने से उसका अर्थ 'यष्टिमतः' किया जाता है। 

१. हलायुधक्रत 'मीमांसाशास्त्रसर्वस्व' में गत दो सूत्रों पर यथाक्रम पृथक्‌ दो 

अधिकरणों का निर्देश निम्न प्रकार किया है-- 

(क) उद्धूदादिशब्दानां यागनामतया प्रामाण्याधिकरणम्‌ ॥ 

(ख) उद्धिदादिशब्दानां यागनामघेयताऽधिकरणम्‌ ॥ 
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(चित्रादिशब्दानां यागनाम धेयताञधिकरणम्‌ । चित्राज्याधिकरणं 
बा--२) 


गत अधिकरण में 'उद्धिद्‌' आदि यौगिक शब्दों के विषय में विवेचन 
प्रस्तुत किया गया । इस परिप्रेक्ष्य में शिष्य जिज्ञासा करता है--कतिपय पद 
यौगिक न होकर गुण-शब्द एवं जाति-शन्द वैदिक वाङ्मय में प्रयुक्त हैं, 
जैसे "चित्रया यजेत पशुकामः, त्रिवृद्‌ बहिष्पवमानम्‌, पञ्चदज्ञान्याज्यानि, 
सप्तदश पृष्ठानि’ -पशु-कामनावाला चित्रा से यजन करे, बहिष्पवमान निवृत 
होता है, पन्द्रह आज्य होते हैं, सह पृष्ठ होते हैं। यहाँ चित्रा और पवमान गुण-शब्द 
हैं, आज्य और पृष्ठ जाति-शब्द हैं । जिज्ञासा है--ये गुणविवि हैं या कर्म के नाम 
हँ? कर्भ के नाम से ये कहीं प्रसिद्ध नहीं हैं; फलविशेष की कामना से मुख्य याग 
में प्रवृत्ति के प्रेरक हैं, अत: ये गुणविधि माने जाने चाहिएँ । जैसे--प्रकारान्तर 
( = अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गकामः) से होमयाग प्राप्त है, “दध्ना इन्द्रियकामस्य 
जुहुयात्‌’ से केवल 'दधि’ गुण विधान होने से यह ग्रुणविधि है; इसी प्रकार 
'अग्निषोमीयं पशुमालभेत’ से पश्वालम्भन प्राप्त है; “चित्रया यजेत' से केवल 
चित्रारूप गुण का विधान होने से इन्हें गुणविधि मानना उपयुक्त होगा । आचार्ये 
सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


यस्मिन्‌ गुणोपदेशः प्रधानतोऽभिसम्बन्धः ॥३॥ 


[यस्मिन्‌] जिस वाक्य में गुणविधि या नामधेय का सन्देह हो, और उसमें 
[गुणोपदेशः | गुण का उपदेश--निदेश हो, उसका [प्रधानतः ] प्रधान धात्वर्थ के 
साथ [अभिसम्बन्धः] अभीष्ट सम्बन्ध होता है । 'यज्‌' धात्वर्थं 'याग” कर्म के 
साथ सम्बन्ध का तात्पर्यं है--धात्वर्थःसे सम्बद्ध वाक्यगत पद कर्मविशेष का नाम 
होता है । 

इसके उदाहरणरूप में वाक्य है---“चित्रया यजेत पञुकासः'। इस वाक्य में 
चित्रगुण का विधान स्त्रीपशुविषयक है। यह विधान 'अग्निषोमीयं पशुमएल मेत” 
वाक्यगत पशुविषयक होना सम्भव नहीं, लिङ्गभेद इसका नियामक है। इसी 
आधार पर उसके फल में मी यह विधात नहीं होगा । अतः अग्निषोमीय याग का 


१. “चित्रादिशब्दानां यागनामताधिकरणम्‌-२।' इत्येव पाठः। सुबोधिनी वृत्ति, 
रासेश्वरसूरिकृत । 'मीमांसाशास्त्रसर्वस्व' में उक्त पाठ के साथ इसे तीसरा 
अयिकरण लिखा है। 

२. द्रष्टव्य--तै० सं० २।४।६॥ अगले तीनों वाक्यों के लिए द्रष्टव्य--ताण्डध 
ब्राऽ २०।१।१॥। 
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इसे गुणविधि न मानकर कर्मविशेष का नाम मानना ही युक्त होगा । 

यदि इसे गुणविधि माना जाता है, तो इसमें बाक्यभेद-दोष का प्राप्त होना 
अनिवार्यं है। गुणविधि मानने को दशा में 'अग्निषोमीयं पशुमालभेत" वाक्य के 
अनुसार पहले तो नरपशु की प्रप्त में स्त्रीपशु का विधान होगा; उसके अति- 
खित पशुरूष फल का बिधान मानना होगा; फिर चित्रगुण का विधान होगा। 
एक ही वाक्य से तीनों का विधान सम्भव नहीं । अतः वाक्यभेद की स्थिति 
अनिवार्य होगी, जो शास्त्रीय दृष्टि से दोष है । अत: इसे कर्म का नाम मानना 
ही निर्दोष तथ्य है। 

दूसरा उदाहरण इस विषय में "त्रिवृद्‌ बहिष्पनमानम्‌' दिया गया है। 
पवमान अर्थवाले मन्त्रों का जिस स्तोत्र में गान किया जाता है, वह पवमान स्तोत्र 
है। यह गान सदोमण्डप से बाहर किया जाता है, अतः इसका नाम बहिष्पवमान 
है। ज्योतिष्टोम याग में 'सदस्‌' एक शालाबिशेष का नाम है, जहाँ बैठकर 
ऋत्विज्‌ स्तोत्रगान करते हुँ । उसके मध्य में औदुम्बरी (गूलर वृक्ष की) शाखा 
गाड़ी जाती है, जो पूरे एक बस्त्र से लपेट दी जाती है । उसको स्पर्श कर उद्गाता 
स्तोत्रगान करते हैं; वह 'सदोमण्डप' कहा जाता है । उससे बाहर होकर पवमान- 
स्तोत्र किया जाता है, अतः पह बहिष्पवमान है। जिन ऋचाओं का गान किया 
जाता है, वे सामवेद उत्तराचिक के प्रथम अध्याय के प्रथम खण्ड की नौ ऋचा 
हैं । उनमें यथाक्रम प्रत्येक तीन ऋचाओं का एक वर्ग है। स्तोत्रगान करते समय 
प्रत्येक वर्ग का तीन बार क्रमिक उच्चारण किया जाता है। इस स्थिति को 
"त्रिवृत्‌' पद से स्पष्ट किया है। तीन ऋचाओं की तीन वार वर्तनी (क्रमिक 
उच्चारण करना) 'त्रिवृत्‌' है।इस रूप में 'बहिष्पवमान' एक कर्म-विशेष का 
नाम है, किसी अन्य कर्म का गुणविधि नहीं । 

इस विषय में तीसरा उदाहरण 'पञ्चदशाच्याज्यानि' दिया है। पन्द्रह 
आज्य होते हैं । 'आज्य' पद मूल 'आजि' पद से बना है । 'आजि' पद का लोक- 
प्रसिद्ध एक अर्थ 'युद्ध' अथवा 'पुद्धभूमि है । दूसरा अर्थ है--वह सीमा या 
मर्यादा, जिसको प्रथम निर्धारित कर लोग उस तक--मन्द या तीव्रगति से 
चलकर--प्राप्त होते हैं । प्रस्तुत प्रसंग में दूसरा अर्थ अभिप्रेत है । उक्त वाक्य 
आज्यों में पञ्चदश संख्या का विधान करता है--आज्य पन्द्रह होते हैं । 'आज्य” 
यह एक कर्मबिशेष का नाम है, यह्‌--'यदाजिमीयुस्तद्‌ आज्यानाम्‌ आज्यत्वम्‌' 
(जिस कारण मर्यादा को प्राप्त हुए, वह आज्यों का आज्यत्व है)--इस अर्थ- 
वाद-वाक्य से सिद्ध है। अर्थवाद किसी विहित कर्म-निषमक होता है । अन्य कोई 
विधायक वाक्य न होने से यह पञ्चदश संख्या विशिष्ट आज्य का विधायक है । 
वस्तुतः आज्य को उद्देश कर उसमें पञ्चदश संख्या का विधान उक्त वाकय से 
किया जाता है। आज्यस्तोत्र कमं में सामवेद उत्तराचिक, प्रथम अध्याय के 
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द्वितीय खण्ड की तीन-तीन ऋचाओं का एक्र वर्ग बनाकर गान के लिए उपयोग 
किया जाता है । यदि इसे गुणविधि माना जाय, तो आज्यो का स्तोत्रों के साथ 
सम्बन्ध तथा पञ्चदश संख्या का सम्बन्ध, इन दोनों अ्थों का विधान एक वाक्य 
से किया जाना अशक्य होगा । इससे वाक्यभेद-दोष की आपत्ति स्पष्ट है । 

चौथा उदाहरण इस प्रसंग में 'सप्तदश पृष्ठानि" है । पृष्ठ नामक कर्म का 
संकेत ताण्डच ब्राह्मण [७।८।१ | में उपलब्ध होता है । शाबर भाष्य में “पृष्ठ: 
स्तुवते' पुष्ठसंज्ञक कर्म से स्तुति करते हैं, वाक्य कहीं का उद्धृत किया है; परन्तु 
इसके मूल स्थान का पता नहीं । पृष्ठ नामक स्तोत्र-कर्म में रथन्तर, वामदेव्य, 
नोधस आदि का समावेश है। इस गान में --सामवेद उत्तराचिक प्रथम अध्याय 
के चतुर्थ खण्ड की--ऋचाओं का उपयोग किया जाता है। इस प्रकार चित्रा, 
बहिष्पवमान, आज्य, पृष्ठ, ये सब कर्म विशेष के नाम हैं । इन्हें गुणविधि मानना 
युक्त नहीं ॥३॥ (इति चित्रादिशब्दानां यागनामधेयताडधिकरणम्‌--२) । 


(अग्निहोत्रादिशब्दानां यागतामधेयताइधिकरणम्‌, तत्प्रख्याधिकरणं 

वा-३) 

गत अघिकरण में कतिपय वाक्यों के कर्मविधि माने जाने का निर्णय किया 
गया । इस सन्दर्भ में शिष्य जिज्ञासा करता है--अन्य अनेक वाक्य _-'अगिनिहोत्रं 
जुहोति स्वगेंकामः' तथा 'आघारमाघारयति' इत्यादि होते हैं, जहाँ सन्देह है-- 
'अनिहोत्र' शब्द तथा 'आघार' शब्द गुणविधि हैं ? अथवा कर्म के नामधेय हैं ? 
इन्हें गुणविधि मानना उपयुक्त होगा, क्योंकि 'अनिहोत्र' शब्द का अर्थ--'जिसमें 
अग्नि देवता के लिए होम किया जाय, ऐसा कमं” प्राप्त होता है । यहाँ देवता- 
रूप गुण का विधान ज्ञात होता है। इसी प्रकार आघार' पद का अर्थ 'क्षरण' 
अर्थात्‌ 'टपकना' है । इससे टपकनेवाले तरल घृत आदि का विधान प्रतीत होता 
है। क्योंकि दविहोम में अग्निदेवतारूप गुण का निर्देश तथा दर्श-पौर्णमास के 
अन्तर्गत उपांशुयाग में होमद्रव्य का निर्देश नहीं है। अतः इन प्रसंगों में गुण- 
विधान का प्रयोजन है । गुणविभि मानने की दशा में 'उड््रिदा मजेत” इत्यादि के 
समान यहाँ लक्षणा-दोष भी प्राप्त नहीं है, क्योंकि 'अग्निहोत्र' शब्द में अग्नि- 


१. मीमांसाकोष (पू० २६०२) में इस कर्म का अनुष्ठान--वाजपेय याग के 
अन्तर्गत- प्राजापत्य पशुयाग से सम्बद्ध बताया है। यद्यपि वहाँ “पुष्ठ 
पद का उल्लेख नहीं है। 'सप्तदश प्राजापत्यान्‌ पशूनालभते, सप्तदशो बै 
प्रजापतिः इत्यादि सन्दर्भ दिया है। इसका सन्तुलन ताण्ड ब्राह्मण 
[७।८।१] में दिये गए उपाख्यान के साथ करना चाहिए। यह पशुयाग, 
वस्तुतः 'अन्नयाग' है । इसमें यजुर्वेद (१८।१२) भी विचारणीय हैँ 
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देवतारूप गुण का विधान 'अग्नथे होत्रं होमो यस्मिन्‌? इस समास द्वारा जान 
लिया जाता है । आधार शब्द में भी 'आघारमाघारयति' == आघार को निष्पन्न 
करता है' इस श्रुति से गुण का विधान प्राप्त हो जाता है। अत: इन वाक्यों को 
गुणविधि क्यो न माना जाय ? आचार्य सूत्रकार ने सिद्धान्त-पक्ष प्रस्तुत कर 
जिज्ञासा का समाधान किया -- 


तत्प्रण्यञ्चान्यशास्त्रम्‌ ॥४॥ 


[तत्पर्यम्‌ ] उस अग्निहोत्र में अग्निदेवतारूप गुण की, तया उपांशुयागगत 
आघार में घृत-द्रव्यरूप गुण की प्रस्यापना--जानकारी देनेवाला [च] निश्चित 
| अन्यशास्त्रम्‌ | अन्य शास्त्र है । अतः ये गुणविधि न होकर कर्म-नाभवेय हैँ । 

अपुर्व अर्थात्‌ अविदित अथं का निर्देश करनेवाला वाक्य विधिवावस कहा 
जाता है । दविहोग "प्रसंग में यद्यपि अग्निदेवतारूप गुण का निर्देश नहीं, पर 
गना वामम 'यवग्नये' च प्रजापतये च सायं जुहोति'--जो अग्नि के लिए और 
प्रजापति के लिए सायं होम किया जाता है, इत्यादि वाक्य द्वारा देवता का विधान 
होने हो अग्नि देवता प्राप्त है, विदित है; अतः 'अग्निहोत्रं जुहोति स्वर्गकामः 
वाक्य अश्‍्निदेवतारूप गुण का विधायक न होने से 'गुणविधि' नहीं है। 

इसी प्रकार “चतुगगृहीतं का एतदभूत्‌ तस्याघारमाधाय'--यह निश्चित चार 
बार करके ग्रहण किया आज्य था, उससे आघार का आघरण (क्षरण) करके, 
इत्यादि वाक्य से आघार में द्रव्य का विधान किया जा चुका है; अतः प्रकारान्तर 
से विदित होने के कारण उक्त वावय---'आधघारमाघारयति' में आज्य-द्रव्यरूप 
गुण का विधान मानना अयुक्त है। अतः ये कमँ-विशेष के नामधेय हैं, यह 
निश्चित होता है। जिस कमे में अग्नि के लिए होत्र--होम हो, वह “अग्निहोत्र” 
कमं कहा जाता है । लम्बी घारवाली क्षरणक्तिपा ही आघार है; यह क्रिया, 
कमं ही तो है ! कर्म के रूप में ये प्रसिदध हं, तथा उसमें प्रवृत्ति के प्रेरक हैं, अतः 
इनकी कमं-नामधेयता निश्चित है )।४॥ (इति अग्निहोत्रा दिशब्दानां यागनाम- 
घेयताऽधिकरणम्‌-३) । 


(श्येना दिशब्दानां यागनामधेयताऽधिकरणम्‌ ४) 
गत अधिकरणों में अनेक पदों की याग-नामधेयता का निर्णय किये जाने पर 


१. 'दविहोम' यज्ञविशेष का नाम है, इसका विवेचन स्वयं सूत्रकार ने अष्टम 
अध्याय के चतुर्थ पाद में 'दविहोमो यञ्चामिधानं होमसंयोगात्‌' इत्यादि सूत्रों 
द्वारा किया है। 

२. ब्रष्टव्य--मै ० सं०, १।७।७।। 


१६४ मीमांसा-दर्शन 


भी अन्य कतिपय शब्द--'अथैष श्येनेन अभिचरन्‌ यजेत, अथैष सम्दंशेन' अभि- 
चरन्‌ यजेत, अथैष गवाइभिचरन्‌ यजेत' इत्यादि वाक्यों में-..'श्येन, सन्द, गो” 
पठित हैं । क्या श्येन आदि शब्द गुणविधि हैं ? अथवा कर्म के नामधेय हैं ? यह 
सन्देह है। 'उद्ध्रिद्‌' आदि पद क्रियानिमित्त वाले हैं, उद्भेदन आदि क्रिया को 
निमित्त मानकर प्रवृत्त होते हैं, अत: याग कर्मविद्येष के नाम हो हैं 


हैं, परन्तु 
स्येन आदि शब्द जातिविशेष को निमित्त मानकर प्रवृत्त हुए हैं, अत: याग को 
नहीं कह सकते । इन्हें गुणविधि मानना उपयुक्त होगा । इस जिज्ञासा का आचार्य 
सूत्रकार ने समाधान किया--- 


तद्व्यपदेशञ्च ॥५॥ 


[तद्व्यपदेशम्‌ ] उन श्येन आदि का व्यपदेश--कथन उनके नामधेय होने 
में निमित्त है, [च] तथा । 

यह समझना चाहिए, श्येन आदि प्रसिद्ध शब्द शास्त्र में यागविशेष का 
कथन करते हैं। यह याग का नाम है, ऐसा मानने पर 'इयेनेन यजेत' इत्यादि 
श्रुतिबोधित मुख्य अर्थ का ग्रहण होता है--'थेन नाम्ना यागेन इष्टं भावयेत्‌ ।' 
यह श्येन का याग के साथ सामानाधिकरण्य स्पष्ट है । यदि इन्हें गुणविधि माना 
जाता है तो मत्वर्थलक्षणा द्वारा ही सामानाधिकरण्य सम्भव होगा---श्येनवता 
यागेन इष्टं भावयेत्‌’ । श्रुतिबोधित अर्थं के स्पष्ट रहते हुए, लक्षणा करना 
अन्याय्य है। 

यह कहना भो अयुक्त है कि श्येन आदि शब्द जातिवाचक होने से याग का 
कथन नहीं करते । श्येन-क्रिया के साथ सादृश्य के आधार पर ये शब्द याग का 
कथन करते हैँं--'थथा वे श्येनो निपत्य आदत्ते, एवमयं हिषन्तं आतृव्यं निपत्य 
आदत्ते, यमभिचरन्ति इयेनेन'--जिस प्रकार बाज पक्षी अपने शिकार अन्य पक्षी 
को भाषट्टा मारकर दबोच लेता है, उसी प्रकार यह श्येनयाग विरोधी शत्रु को 


१. विरोधी को मारने के लिए जो तथाकथित शास्त्रीय कर्म किया जाता है, उसे 
“अभिचार” कर्म कहते हैं । साक्षात्‌ शस्त्र द्वारा अथवा किसी अन्य व्यक्ति 
द्वारा विरोधी को मरवा देने के अतिरिक्त यह 'अभिचार' शास्त्रीय उपाय 
बताया जाता है । शयेन एक प्रकार के पक्षी का नाम है। 'संदंश' संडासी 
को कहते हूँ । समान अर्थ का प्रतिपादन करनेवाले दो वाक्यों के बीच--- 
तत्सम्बन्धी आकांक्षा आदि की मिवृत्ति के लिए--जो कथन किया जाता है, 
वह 'संदंश' कहाता है । गो पशुविशेष का नाम है। ये जातिवाचक शब्द 
होने से अभिचार-कर्म में इनका याग-साधनरूप से विधान है; अत: याग- 
साधन द्रव्यरूप गुण के विधायक होने से इन्हें गुणविधि माना जाना चाहिए । 
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भापट्टा मारकर प्राणों से वियुक्त कर देता है, जिसके लिए अभिचार-कमं करते 
हुए स्येनयाग से यजत किया जाता है । 'भपट्टा मारकर पकड़ने' सादूस्य के आधार 
पर येन' शब्द का प्रयोग याग-कर्म में किया ज(ता है। जैसे देवदत्त में-भराक्रम, 
कूरता, शूरता आदि सादृश्य के आधार पर--सिह शब्द का प्रयोग लोक-प्रसिद्ध 
है। फलतः 'इयेन' कर्म का नाम है, यह निश्चित होता है। 

यही आघार सन्देश में समझना चाहिए । 'यथा' सन्दंशेन दुरादानभावत्ते -- 
कठिनाई से पकड़े जानेवाले पदार्थ को जैसे संडासी से जकड़ लिया जाता है, ऐसे 
ही दुधंर्ष शत्रु को सन्दंश-याग से वश में कर नष्ट कर दिया जाता है। 

यही भाव 'गो' पद में समझना चाहिए। भाष्यकार ने वाकय दिया है-- 
“चथा गावो गोणयन्ति'--जैसे गाये अपने बच्चों की- हिंसक प्राणियों से-रक्षा 
करने के लिए बच्चों को बीच में रख, उनके चारों ओर घिरकर शत्रु का प्रवल 
प्रतिरोध करती हैं, वैसे ही गोयाग अपने यजभान को--शत्रु द्वारा प्रयुक्त 
अभिचार-कमं से -सुरक्षित रखता है। पहले दो कमे शत्रु को मारने के लिए 
अनुष्ठित होते हैं। उसके बिपरीत यह तीसरा कमं शत्रु से अपनी रक्षा के लिए 
किया जाता है। फलतः श्येन आदि कमंविशेषों' के नाम हैं, गुणविधि नहीं ॥४॥ 
(इति स्येतादिशब्दानां यागनामधेयताऽधिकरणम्‌--४} । 


(वाजपेयादिशब्दानां यागनामधेयताऽधिकरणम्‌--५) 


शिष्य जिज्ञासा करता है --गत अधिकरणों में अनेक शब्दों की याग-नाम- 
घेयता का निर्धारण किया गया, पर बाजपेय आदि शब्दों के विषय में सन्देह बना 
है; क्योंकि यह शब्द स्वयं अपने निर्वचन से याग में अन्तछूप गुण का विघान 
दंश-सम्बन्धी वाक्य अथवा तदर्थबोधक वाक्य द्रष्टव्य हैं--घड्विश- 
ब्राह्मण, ३।८।१॥ तथा ३।१०।१॥ 

२. शबर स्वामी आदि प्राचीन मीमांसक आचार्यो ने आभिचारिक यागों को 
विधायक नहीं माना; क्योंकि ये धर्माजेन के लिए किसी अनुष्ठेय कर्म का 
विधान नहीं करते । इसके विपरीत हिंसा आदि अनर्थ के उद्भावक हैं । एक 
अन्य प्राचीन आचार्ये भतुँमित्र ने अपने समय में यज्ञिय हिंसा आदि का 
घोर बिरोध कर अनामिष यज्ञप्रकिया का स्थापन किया था। मीमांसा के 
व्यास्या-ग्रन्थों में इसके प्रमाण उपलब्ध हैं। (द्रष्टव्य आचार्य उदयबीर 
शास्त्रीकृत विदान्त-दर्शेन का इतिहास”, पृष्ठ २१३-२२२) । अनम्तर-काल 
में भट्ट कुमारिल आदि आचायों ने यज्ञिय हिसा आदि को वैध बताने का 
पुनः प्रबल प्रचार किया और भर्तृमित्र आदि को लोकायत (चार्वाक) 
सपृ बताया, जो चिन्त्य है। 
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करता है। वाज--अन्त--यवागू--का पान जिस याग में होता है, वह वाजपेय 
है। इसके अनुसार श्रुतिबोधित अन्त-गुण का विधान होने से इसे गुणविधि क्‍यों 
न माना जाय ? आचार्य ने जिज्ञासा को स्पष्ट प्रतिपत्ति के लिए स्वयं सूत्रित 
किया-- 


नामधेये गुणश्षृतेः स्याद्‌ विधानमिति चेत्‌ ॥ ६॥ 


[नामधेये] आपाततः नामधेयरूप से प्रतीयमान वाजपेय शब्द में 
[गुणश्चुतेः] अन्नरूप गुण का श्रवण होने से [स्यात्‌ ] है यह [विधानम्‌ ] गुण- 
विधि, [इति चेत्‌ ] ऐसा कहो, तो-- (अगले सूत्र के साथ सम्बन्ध है। इति चेत्‌” 
पदोंबाले सूत्रों में सर्वेत्र यही व्यवस्था समझनी चाहिए) । 

सुत्र की अवतरणिका में सूत्रार्थं स्पष्ट है। भाष्यकार ने वैदिक वाङ्मय के 
किसी स्थल का वाक्य दिया है--'वाजपेयेन स्वाराज्यकामो! यजेत'--स्वाराज्य 
कामनावाला व्यक्ति, अर्थात्‌ स्वयं--स्व-सामर्थ्य से प्रकाशित होनेवाला व्यक्ति, 
अथवा स्वं में राज्य की कामनावाला व्यक्ति बाजपेय याग से यजन करे । यहाँ 
“वाज” पद-बरोध्य अन्त-गुण का विधान होने से इसे गुणविधि मानना उपयुक्त 
होगा॥६॥ 

आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञाप्ता का समाधान किया-- 


तुल्यत्वात्‌ क्रिययोने ॥७।। 


[तुल्यत्वात्‌ ]तुल्य होने से[ क्रिययोः | दोनों क्रियाओं--कर्मो = वाजपेय और 
दशैँपौर्णमास के, [न ] वाजपेय में सप्तदश दीक्षा आदि की उपपत्ति न होगी । 

यदि वाजपेय को गुणविधि माना जाता है, और इसके अनुसार उसे 
अन्न-साधनथाग स्वीकार किया जाता है, तो वाजपेय और दर्शपौ्णमास दोनों 
याग समानरूप से अन्त-साधनयाग हो जाते हैं। दशंपौ्णंमास का साधनद्रव्य 


१. इस आनुपूर्वी का वाक्य वत्तेमान वेदिक वाङ्मय में न मिलने पर भी सन्तु- 
लित वाक्य आपस्तम्ब श्रौतसूत्र [ १८।१।१)] में है-- शरदि वाजपेथेन यजेत 
ब्राह्मणो राजन्यो वा ऋद्धिकामः समृद्धि की कामनावाला ब्राह्मण अथवा 
क्षत्रिय शरद्‌ ऋतु में वाजपेय से यजन करे। समृद्धि या ऐश्वर्य स्वयं प्रका- 
शित होने का साधन है । इस प्रकार 'ऋद्धकामः' तथा स्वा राज्यकाम:' पदों 
के तात्पर्य में कोई भेद नहीं है । ब्राह्मण के लिए स्वयं प्रकाशित होना, तथा 
क्षत्रिय के लिए वहाँ भी राज्य-प्रशासन की कामना नैसगिक है। सोमयाग से 
केवल स्वर्गप्राप्ति, तथा वाजपेय से वहाँ भी राज्य की प्राप्ति का निर्देश 
इनके फल में न्यूनातिशयता का संकेत करता है। 


अथ प्रथमाध्याये चतुथं: पाद: १६७ 


पुरोडाश है,जो अन्नमय होता है। ऐसी स्थिति में वाजपेय, दशंपौणेमास 
का बिक्ृतियाग होगा । 'प्रकृतिवद्‌ विकृतिः कत्तेव्या' - प्रकृति के समान 
विकृतियाग किपा जाना चाहिए, इस शास्त्रीय व्यवस्था के अधीन वाजपेय में वही 
क्रियाकलाप प्राप्त होगे, जो दर्शपौर्णमास प्रकृतियाग में हैं । इसका परिणाम सह 
होगा कि 'सप्तदशदीक्षो वाजपेयः' तथा 'रप्तदशोपसत्को वाजपेयः” इन वाक्यों के 
अनुसार बाजपेम में विहित दीक्षा व उपसत्‌ की उपपत्ति सम्भव न हो सकेगी। 
क्योंकि इनका विधान दशपौणमास में नहीं है, पर गुणविधि मानने पर दश्चफौर्ण- 
मास के क्रियाकलाप ही वाजपेय में प्राप्त होगे, जो शास्त्रानुसार इष्ट नहीं है। 
अतः वाजपेय को गुणविधि न मानकर कर्म का नामधेय मानना ही युक्त है। 

अथवा--सूत्रार्थ की अन्य प्रका र योजना-- 

[तुल्यत्वात्‌ | तुल्य होने से [क्रिययोः] दोनों क्रियाओं--कर्मो = वाजपेय 
और ज्योतिष्टोम के, [न] वाजपेय में गुणविधि नहीं है । 

वाजपेय को गुणविधि न माने जाने की स्थिति में ही वाजपेयक्रिया और 
ज्योतिष्टोमक्रिया का तुल्य होना सम्पन्न होता है। ज्योतिष्टोम सोमयाग में 
यजमान-दम्पती को दीक्षा देने तथा उपसत्‌ नामक इष्टि का अनुष्ठान किए जाने 
का विधान है। वाजपेय में भी 'सप्तदशदीक्षो वाजपेयः तथा 'सप्तदशोपसत्को 
वाजपेयः इन शास्त्रीय वचनों के अनुसार वाजपेय में--ज्योतिष्टोमगत दीक्षा 
आदि के अनुरूप सत्रह दीक्षा और सरह उपसत्‌ संज्ञक' इष्टि का विधान उपपन्न 
होकर इन दोनों (वाजपेय-ज्योतिष्टोम) के समान होने का प्रयोजक है। फलतः 
वाजपेय को गुणविधि मानना युक्त नहीं है । सोमयागों के अन्तर्गत वाजपेय याग- 
विशेष का नाम है, यह निश्चित होता है !॥७॥ 

इसी मान्यता की पुष्टि के लिए सूत्रकार ने वताया-- 


ऐकशब्दे' परार्थबत्‌ ॥का। 


“वाजपेयेन स्वाराज्यकामो यजेत' को गुणविधि माने जाने की स्थिति में गुण- 
विधान के लिए [एकशब्दे ] एक शब्द 'यजेत' क्रिया के उच्चारण होने पर उसे 
गुणविधान के लिए [परार्थवत्‌ ] पर अर्थ विधि से भिन्न अनुवादरूप अर्थ- 
वाला मानना पड़ता है, जो शास्त्रीय व्यवस्था के अनुरूप नहीं है । 


दिवस के अन्तराल में जिन इष्टियों का अनुष्ठान बिहित है, उनका नाम 
“उपसत्‌' है । मे इष्टियाँ यागों में विभिन्न अवसरों पर बिभिन्न संख्याओं 
(दो, तीन, छह, बारह, आदि) में अनुष्ठित होती हैं । 

२. 'एकशब्दे' पाठ है । रामेश्वर सूरि विरचित सुबोधिनी वृत्ति | 
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मुख्य रूप से 'वाजपेयेन स्वाराज्यकामो यजेत' वाक्य स्वाराज्य की कामनावाले 
के लिए वाजपेय नामक बाग का विधान करता है । 'बजेत' क्रिया मे 'यञ्‌' धातु 
याग, और प्रत्ययविधि का द्योतक है। अर्थ होगा--“यागेन इष्टं भावयेत्‌ याग 
से इष्ट की भावना करे । 'केन' यागेन' ? किस याग से ? अर्थात्‌ उस याग का 
नाम क्या है ? “वाजपेयेन' वाजपेय नामक याग से । यह भावना कौन करे ? उत्तर 
वाक्य में सन्निहित है---स्वाराज्धकामः' स्वाराज्य की कामना करनेवाला व्यनित 
वाजपेय नामक याग से इष्ट की भावना करे; यह्‌ वाक्य निर्वाध समन्वित हो 
जाता है। 

इसके विपरीत यदि वाजपेय को भुणविधि माना जाता है, तो “वाजपेय' पद 

का अर्थ होगा अन्त, जो किसी यागरूप कर्म का साधन है। तब अन्न-रूप गुण 
का याग के साथ अन्वर्थ मत्वर्थलक्षणा के विना सम्भव न होगा। उसका अन्वय-- 
“वाजवता यागेन इष्टं भावथेत्‌' इस प्रकार करना होगा। ऐसी दशा में यह गुण- 
विधान किस याग में होगा ? इसका विधायक कोई पद यहाँ नहीं है । 'यजेत' 
क्रियापद मत्वर्थलक्षणा से गुणविधान के साथ अन्वित है; वह किसी मुख्य याग 
का विधायक नहीं हो सकता । यदि 'वाजपेय' पद के अवयव 'वाज' को अन्न- 
गुण का, और 'वाजपेय' शब्द को कर्म का द्योतक भातकर एक ही शब्द में कर्म- 
नाम और गुणविधि दोनों का विधान स्वीकार किया जाय, तो यह संभव न होगा; 
क्योंकि एक ही क्रिया 'यजेत' के साथ एक समय झे... कर्मनाम मानने पर कर्मन 
रूप से तथा गुण-विधि मानने पर से 'वाजपेय' का अन्वय सर्वथा अशास्त्रीय है। 
इसमें वाक्यभेद स्पष्ट है । तब “स्वाराज्यकामो वाजपेयेन यजेत' वाक्य को इस 
प्रकार दो वाक्यों के रूप में समका जायगा--- (१) स्वाराज्यकामो वाजपेयेन 
यागेन इष्टं भावयेत्‌’; (२) 'स्वाराज्यकामो वाजवता याभेन इष्टं भावयेत्‌'। 
एक जगह कर्मनाम मानकर वाजपेय नामक याग से इष्ट की भावना करे; 
दूसरी जगह गुणनिधि मानने पर--वाज-- अन्न-साधनवाले याग से इष्ट की 
आवना करे; ये दो वाक्य बनाने पड़ेंगे। वाक्याथं, योजना में वाक्यभेद-दोष 
माना जाता है। ये सब दोष कर्मनाम मानने पर प्राप्त नहीं होते; अतः 'वाजपेय' 
कर्मनाम सिद्ध होता है ॥८॥ (इति बाजपेथा दिशब्दानां नामधेयताऽक्षिकरणम्‌, 
वाजपेयाधिकरणं वा--५) । 


[ आग्नेयादीनामनामताधिकरणम्‌, आग्नेयाधिकरणं वा-- ६) 


तैत्तिरीय संहिता [ २॥६॥३] में पढ़ा है-- 'यदामेयोऽप्यकपालोऽमावास्यायां 
च पौर्णमास्यां च अच्युतो भवति सुवर्गेस्थ लोकम्याभिणित्य-आठ कपालों में 
संस्कृत जो आग्नेय पुरोडाश अमावास्या में और पौर्णमासी में च्युत नहीं होता, 
अर्थात्‌ निरन्तर बना रहता है, स्वर्गलोक की जीत के लिए, इत्यादि वाक्यो में 
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सन्देह है--मया आग्नेय और अर्निषोमीय” गुणविचियाँ हैं? अथवा कर्मनामघेय 
हैं ? गुणविधि होने पर अनेक गु्ों-- अग्नि, पुरोडाश और कपाल --का विधान 
मानता पड़ता है; अतः इन्हें गुणविधि न मानकर कमे-नामधेय मानना युक्त 
होगा । सन्देह का समाधान करते हुए सूत्रकार ने सिद्धान्त बताया-- 


तद्गुणास्तु विधीयेरन्‌ अविभागाद्‌ विधानार्थे, न चेदन्येन 
शिष्टाः ॥९॥ 


[तद्गूणाः” ] वे कर्म और कमं के गुण, [तु] पद संशय की व्यावृत्ति के लिए 
है, अर्थात्‌ कर्मनाम-विषयक सन्देह ठीक नहीं; क्योंकि [विधीयेरन्‌ ] वे (कमं- 
गुण) विधान किए गए हैं [अविभागात्‌ | विभागरहित होने से, अर्थात्‌ साथ- 
साथ उच्चरित होने से [विधातार्थे] विधान के लिए प्रयुक्त तद्धितप्रत्ययान्त 
शब्दों में । [न चेद्‌ अन्येन शिष्टाः ] यदि अन्य किसी वचन से न कहे गये हों । 

यदि वे कमं-गुण अन्य किसी वचन से विहित नहीं हैं, तो विधान के लिए 
प्रयुक्त तद्वित-प्रत्ययान्त (आग्नेय, अष्टाकपाल ) शब्दों में, साथ-साथ उच्चरित 
होते के कारण यहाँ उनका विधान किया गया है। 

कोई शब्द, कर्मे का नामधेय उस अवस्था में माना जाता है, जब गुण का 
विधान किसी अन्य वाक्य से कर दिया गया हो। प्रस्तुत प्रसंग में ऐसा नहीं है। 
यहाँ 'आग्नेय' पद अग्नि देवता का विधान करता है--'भग्निदेबताऽस्य इति 
आग्नेयः अग्नि इसका देवता है, इसलिए यह 'आग्नेय' है । 'अष्टाकपालः' पद 
से--अष्ट्सु कपालेषु संस्कृतः इति अष्टाकपालः’ कपाल का विधान प्राप्त होता 
है । आठ कपालों --विशेष मृत्पात्रों-में ही पकाया गया हव्य-द्रव्य अग्नि देवता 
के लिए विहित है, अन्य प्रकार से पकाया गया द्रव्य विहित नहीं । अत: कपाल का 
विधान भी इस पद से प्राप्त है। अग्नि देवता के उद्देश्य से कपालों में जो द्रव्य 
पकाया जाता है, वह पुरोडाश द्रव्य--'आग्नेय, अष्टाकपाल” पदों में प्रयुक्त-- 
तद्धित प्रत्ययो के सामथ्यं से प्राप्त है। इस प्रकार प्रस्तुत वाकयद्वारा अग्नि, कपाल, 
पुरोडाश तीनों का समन्वित विधान पराप्त होता है, इनका अन्य किसी वचन से 


१. प्रस्तुत अधिकरण के नाम में तथा भाष्यकार द्वारा प्रयुक्त 'आदि' पद से-- 
तैत्तिरीय संहिता (२।५।२) गत 'अग्निषोमीय प्रसंग का यहाँ संग्रह कर 
लिया है। इसका विवेचन आगे सूत्र [२।२।३] में किया गया है। 

२. सूत्र में 'तत्‌' पद “कर्म अथवा 'याग' का अतिदेश करता है । कर्म की दृष्टि 
से 'तच्च गुणाइच इति तद्गुणाः यह इन्द्र समास है। याग की दृष्टि से 'स च 
गुणाइच तद्गुणाः होगा । प्रस्तुत प्रसंग में कर्म --याग तथा गुण दोनों का 
विधान स्वीकार्य है । 
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कथन या विधान नहीं किया गया, अतः अपूर्व कथन है, अन्य से अविदित है । 
“आस्नेय' और “अष्टाकपाल' पदों का परस्पर विशेष्य-विशेषणभाव सम्बन्ध है । 
अग्निदेवता के उद्देश्य से आठ कपालों में सिद्ध किया गया पुरोडाश, याग के 
बिना निरर्थक है। देवता के उद्देश्य से द्रव्य का त्याग ही 'याग' कहा जाता 
है। इस प्रकार देवता, द्रव्य और याग सबका समन्वितरूप में यहाँ विधान है। 
याग-कर्म का विधान, देवता व द्रव्य के विधान के बिना समर्थ नहीं होता। देवता 
च द्रव्यगुण अन्य बचन से प्राप्त नहीं । अतः प्रस्तुत प्रसंग में उक्त वाक्य से कर्मे- 
विधान के साथ देवता व द्रव्यगुण का विधान मानने में कोई असतांगत्य नहीं 
है ॥६॥ (इति आग्नेयादीनामनामताधिकरणम्‌--६) । 


(बहिराज्यादिशब्दानां जातिवाचित्वाधिक रणम्‌, बहिराज्या- 

धिकरणं वा--७) 

शिष्य जिज्ञासा करता है-गत अधिकरणों में अनेक सन्दिग्ध शब्दों के विषय 
में सिद्धान्त का निर्धारण करने पर भी “बहि:, आज्य, पुरोडाश' आदि ऐसे शब्द हैं, 
जिनमें यह सन्देह है कि क्या ये यज्ञिय कार्यों में प्रयुक्त बहिः' आदि आअब्द, 
संस्कारविशेष से संस्कृत द्रव्यों के नाम हैं? अथवा सामान्य रूप से संस्कृत- 
असंस्कृत सबके लिए प्रयुक्त होनेवाले जातिवाचक शब्द हैं? क्‍योंकि यज्ञिय कर्मों में 
संस्कृत बहि आदि का प्रयोग माच्य है। जहाँ असंस्कृत में भी 'बहि' आदि का 
प्रयोग देखा जाता है, बह्‌ संस्कृत बहि के सादृश्य के आधार पर ही समझना 
चाहिए। वे केवल एकदेशीय प्रयोग हैं। तब 'बहिं:” आदि नाम संस्कार-निमित्तक 
क्यों न माने जाये ? आचार्य सूतरकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


बहिराज्ययोरसंस्कारे शब्दलाभादतच्छब्द:" ॥१०॥ 


[बहिः-आज्ययो:] बहि और आज्य में [असंस्कारे | संस्कार न होने पर भी 
[शब्दलाभात्‌ ] बहि और आज्य शब्द का व्यवहार होने से [ अ-तच्छब्द: | संस्कार- 
निमित्तक शब्द ये नहीं हैं । 

यज्ञिय कर्म में उपयोग के लिए जब बहि>-कुशा को काटा जाता तथा 
मन्त्रोच्चारणपूर्वेक संस्कृत किया जाता है, उसके पहले असंस्कृत दशा में भी उसके 
लिए “बहिः? पद का ही प्रयोग लोक में देखा जाता है । संस्कृत पद के सादृश्य से 
लोक में ऐसा प्रयोग होता हो, यह सम्भव नहीं हैं। लोक में उक्त पद का प्रयोक्ता 
व्यक्ति उसके संस्कार तथा संस्कार की पद्धति नितान्त भीन जानता हुआ 


१. रामेश्वर सूरि विरचित सुबोधिनी वृत्ति में ०च्छन्द:' के आगे 'स्यात्‌' पद 
अधिक पठित है। 
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उसका प्रयोग करता है । संस्कार के अनन्तर 'कुशा' का नाम 'बहि: होता हो, 
ऐसा नहीं है। संस्कार से पहले बहि:पद-प्रयोगपुवंक व्यवहार रहते, अनन्तर 
संस्कार का अवसर आता है । अतः बहिः पद सामान्य जातिवाचक है, संस्कार- 
निमित्तक नहीं । 

यद्यपि घृत और आज्य पदों का समानाथंक प्रयोग देखा जाता है। नवनीत 
(ताज़ा मक्खन ) तथा थोड़ा पिघला हुआ--जिसमें साधारण छाछ के काग-से मर 
गये हों, 'घृत' कहा जाता है। यह जमने पर थोड़ा कठिन हो जाता है। नवनीत 
को अच्छी तरह पकाने पर, जब छाछ का नितान्त अंश उसमें नहीं रहता, तब वह 
“आज्य है। यह शीत ऋतु में भी कठिन नहीं जमता, कुछ ढीला-सा रहता है; 
अंगुली से छूने पर उतनी ही ऊष्मा पाकर पिघल जाता है। इतना साधारण 
अन्तर होने पर भी दोनों 'वृत-आज्य' पदों का प्रयोग समान अथं में किया जाना 
मान्य है। “बहिः पद के समान घुत एवं आज्य पद भी संस्क्ृत-असंस्कृत दोनों 
अवस्थाओं में उसी एक द्रव्य के लिए प्रयुक्त होते हैं; अतः ये संस्कारनिमित्तक 
नाम नहीं हैं; इन्हें जातिवाचक शब्द मानता उपयुक्त है ॥१०॥ (इति बहिं- 
राज्यादिशब्दानां जातिवाचित्वाधिकरम्‌--७ )। 

(प्रोक्षणीशब्दस्य यौगिकत्वाधिक रणम्‌, प्रोक्षण्पधिक रणं बा--5) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--प्रोणक्षीरासादय'---प्रोक्षणी को यथास्थान 
स्क्खो' वाक्य वैदिक वाङ्मय [तै० ब्रा» ३॥२।९६॥ आप० श्रौ० २।३।१०] में 
पठित है। क्या यहाँ भ्रोक्षणी' पद 'बहिः आदि के समान जातिवाचक माना 
जाय ? अथवा संस्कार-त्तिमित्तक ? या यह शब्द यौगिक है? प्रोक्षणी पद का 
प्रयोग संस्कारों के होने पर देखा जाता है; अतः संस्कारनिमित्तक प्रतीत होता 
है। असंस्कृत जलों में भी 'प्रोक्षणीभिरुद्वेजिता: स्मः' (जलों से हम भयभीत या 
बेचैन हो गये हैं) इत्यादि प्रादेशिक प्रयोगों से साधारण जलो के अर्थ में प्रयुक्त 
“प्रोक्षणी' शब्द जातिवाचक प्रतीत होता है। इस विषय में सिद्धान्त-पक्ष क्या 
होना चाहिए ? आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 

प्रोक्षणीष्वर्थसंयोगात्‌ ॥११॥ 

[प्रोक्षणीषु ] प्रोक्षणी शब्द में [अर्थ-संयोगात्‌ ] उपसर्ग-धातु-प्रत्यय-समुदाय 
के अर्थ का सम्बन्ध होते से यह शब्द यौगिक है। 

“प्रोक्षणी:' स्त्रीलिग द्वितीया बहुवचनान्त पद है। संस्कृत में जल-पर्याय 
“आपस्‌' पद स्त्रीलिग बहुवचन में प्रमुक्त होता है । 'प्रोक्षणी पद से जल बोधित 
होते हैं। इस पद में स्त्रीलिग प्रत्यय (ङीपू), केवल विशेष्य पद 'आपस्‌' की 
सन्तुलना के विचार से प्रयुक्त हुआ है, मुख्य रूप से परीक्षा (विवेचना) का 
विषय 'प्रोक्षण' प्रातिपदिक है । व्याकरणानुसार “प्र +-उक्ष्‌ + ल्युट्‌ =अन' समुदाय 
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से प्रोक्षण' पद बनता है। यहाँ “प्र' उपसर्गे, 'उक्ष! घातु (प्रकृति), 'ल्युट्‌' प्रत्यय 
है, करण अर्थे में 'ल्युट' को 'अन' आदेश होकर 'प्रोक्षण' पद का अर्थ होता है-- 
प्रकृष्ट रूप से सेचन--आपेक्षिक आद्रीकरण का साधन। जैसे यज्ञिय हवि आदि 
का सेचन जलों से होता है, ऐसे ही अनेक चृत, दघि आदि से 'हवि' के सेचन का 
विधान है। यदि प्रोक्षणी' पद जातिवाचक माना जाता है, तो सर्वत्र जल का 
ग्रहण होगा, दधि आदि का नहीं। परन्तु जब धात्वर्थं के आधार पर भ्रोक्षण' 
का यौगिक अर्थ-हवि के सेचन का साधन द्रव्य-किया जाता है, तो इससे साधन- 
रूप में जहाँ जो द्रव्य--'जल-घुत-दधि' आदि अपेक्षित है, उसका ग्रहण हो जाता 
है। इसमें किसी तरह का भसामळ्जस्य नहीं रहता। लोक में जल के लिए 
“ोक्षणी' या 'प्रोक्षण' पद की प्रवृत्ति का भी निर्वाह हो जाता है । 

'प्रोक्षणी: पद जेसे 'आपः' पद के सन्तुलन के लिए स्त्रीलिंग में प्रयुक्त है, 
ऐसे ही जहाँ प्रोक्षण-कार्य के लिए साधनद्रव्य घृत होता है, वहाँ अग्नीत नामक 
ऋत्विक्‌ के प्रति अध्वर्यु का प्रैष (आदेश) द्रव्य-लिङ्क के अनुसार भ्रोक्षणम्‌ 
आसादय' दिया जायगा । ब्र्मवचेंस की कामनावाले के लिए काम्येष्टि प्रकरण 
में घृतं प्रोक्षणं भवति’ [मैत्रा० सं २।१।५] वचन पढ़ा है । इस इष्टि में 
सोम और इद्र देवता के लिए सफेद धान के चावल का चरु घृत में मिलाकर 
बनाया जाता है। दर्शपौर्णमास आदि इष्टियों में वेदि पर पात्रस्थापन के प्रसंग 
से 'प्रोक्षणी: आसादय' ऐसा आदेश-वचन हैँ। वहाँ जल के सम्बन्ध से जो कार्य 
किये जाते हैं, वे सब कायं ब्रहाबचेसा काम्येष्टि में घृत से किये जाते हैं। इस 
विवेचन के अनुसार श्रोक्षणी' आदि पदों में--'उपसर्ग +-प्रक्ति+-प्रत्यय'- 
समुदाय के आघार पर अर्थाभिव्यक्ति स्वीकार करने पर कोई असामञ्जस्य 
सन्मुख नहीं आता; नतः इन पदों को योगिक मानना न्याय्य है ॥११॥ (इति 
प्रोक्षणीशब्दल्य यौगिकत्वाधिकरणम्‌--५) । 


(निर्मन्थ्यशब्दस्य यौगिकत्वाधिकरणम्‌; निर्मन्‍्थ्याधिकरणं 

चा-९) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--प्रोक्षणी' शब्द के समान एक अन्य शब्द 
'निर्मन्ध्य' है। यह शब्द अग्नि के लिए प्रयुक्त देखा जाता है--"निर्मन्ध्येनेष्टकाः 
पचन्ति!--निमेस्थ्य-अग्नि से इंटे पकाते हैं। सन्देह है--क्या यह संस्कारनिमित्तक' 
शब्द है ? या जातिनिमित्तक ? मन्थन द्वारा संस्कार किये अग्नि से इंट पकाये 
जाने का कथन इसे संस्कारनिमित्तक शब्द प्रकट करता है। असंस्कृत अग्नि के 
लिए भी प्रयोग देखा जाता है--“निमन्थ्यसादय ओदनं पक्ष्यामः' आग ले आओ, 
आत पकायेंगे । इससे 'निमंन्य्य' पद--संस्कृत-असंस्कृत सब प्रकार की आग के 
लिए प्रयोग के कारण--जातिनिमित्तक प्रतीत होता है । इस विषय में सिद्धान्त 
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क्या है ? आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 

तथा निमंन्थ्ये ॥१२॥ 

[तथा] उसी प्रकार--जिस प्रकार धोक्षणी शब्द के सम्बन्ध में कहा है-- 
[निमेन्ध्ये] नि्मेन्थ्य--अग्नि के सम्बन्ध में समझना चाहिए । 

यह प्रसंग अग्निचयन-यागविषयक है। आपस्तम्ब श्रौतसूत्र | १६।१३।७] 
में पाठ है--'निम्य्येन लोहिनी: पचन्ति--निर्मन्थ्य-मग्नि से लाल-रंगी ईटें 
पकाते हैं। तात्पयं है--पककर इंट लाल हो जानी चाहिए । यही भाव -निर्मन्थ्ये- 
नेष्टकाः पचन्ति’ वाक्य का है । यदि यह पद संस्कारनिमित्तक माना जाता है, 
तो केवल संस्कारबिशेष से उत्पन्न अग्नि में ईंट पकाना प्राप्त होगा। यदि इसे 
जातिवाचक माना जाता है, तो जैसे-तैसे किसी भी प्रकार से प्राप्त अग्नि में इटे 
पकाना स्वीकार्य होगा। परन्तु इस पद का यह तात्पयं नहीं है। इसका तात्पर्य 
है--मन्थन करके सद्यः न= तत्काल प्रादुर्मूत अग्ति में ईटें पकाना । यह अर्थ 'मन्थ' 
घातु के मत्यनरूप धात्वर्थं पर आधारित है। अतः इसे प्रोक्षणी पद के समान 
यौगिक शब्द मानना न्याय्य है। यद्यपि अग्नि सदा ही मन्थन द्वारा प्राप्त होता 
है, परन्तु अन्य दाह्य द्रव्य में पहले से सुरक्षित अग्नि में ईटें पकाना अभीष्ट 
नहीं माना गया । यदि ऐसा होता, तो 'नि्मन्ध्येनेष्टकाः पचन्ति' के स्थान पर, 
'अग्निनेष्टकाः पचन्ति’ अधिक स्पष्ट होता । साक्षात्‌ 'नि्मन्थ्य' पद का प्रयोग 
मन्थन से सद्यः प्रादुभूंत अग्नि का बोधक है, जो इसके यौगिक शब्द होने का 
आधार है॥१२॥ (इति निर्मन्थ्यशब्दस्य यौगिकत्वाधिकरणम्‌--£)। 

(वेइवदेवशब्द'स्य नामधेयताधिकरणम्‌, वैश्वदेवाधिकरणं 

बा--१०) 

शिष्य जिज्ञासा करता है---गत अधिकरणों द्वारा अनेक सन्देहों का निवारण 
होने पर 'वैश्वदेवेन यजेत' वाक्य में वैश्वदेव-विषयक सन्देह बना हैं--क्या 
“बेदवदेव” याग का नामधेय है? अथवा गुणविधि है ? चातुर्मास्य यागों के 
वैद्वदेव नामक प्रथम परं में आाग्नेय आदि यागों के अनन्तर साथ ही “वैश्वदेवेन 
यजेत' वाक्य है । इससे प्रतीत होता है, 'अग्नि' आदि देवों का विदवेदेवों के साथ 
विकल्प है। इस प्रकार देवतारूप गुण का विधान होने से इसे गुणविधि मानना 
उचित होगा। स्पष्ट प्रतिपादन की भावना से आचार्य ने शिष्य-जिज्ञासा को सूत्रित 
किया-- 


बैश्वदेवे बिकल्प इति चेत्‌ ॥१३॥ 
[वैश्वदेवे ] वंश्वदेव में [विकल्पः] विकल्प है, देवता का, [इति चेत्‌] 
१. 'बंश्वदेवादिश्ञब्दानां' इति रामेश्वरयूरिविरचित-सुबोधिनीवृत्ति पाठः। 
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ऐसा यदि कहो (तो यह ठीक नहीं; इसका अगले सूत्र के साथ सम्बन्ध है) । 

मैत्रायणी संहिता [ १।१०।१] में चातुर्मास्य यागों का वर्णन है। यह चातु- 
मास्य याग चार पर्वो (भागों) का माना गया है। ये चार-चार महीने के अन्तर 
से किए जाते हैं । इनके नाम निम्न प्रकार हैं-- 

१. बेश्ववेब--चातुर्मास्य याग का यह प्रथम पर्व फाल्गुन मास की पूर्णिमा 
को किया जाता है। 

२. वरण प्रघास--यह्‌ दूसरा पर्वे आषाढ की पूर्णिमा को सम्पन्न किया 
जाताहै। 

३. साकमेष यह चातुर्मास्य याग का तीसरा पर्व कात्तिक की पूर्णिमा को 
अनुष्ठित होता है । 

ध्यान देने पर ज्ञात होता है, ये याग ऋतुओं की सन्धियों में किए जाते हैं। 
वर्ष में साधारणरूप से तीन मुख्य ऋतु देश में प्रसिद्ध हैं--पग्रीष्म, वर्षा, शीत। 
ग्रीष्म ऋतु का प्रारम्भ शीत के अनन्तर आता है। चातुर्मास्य याग के 'वेशवदेव' 
नामक पहले पं का समय फाल्गुन पोणेमासी शीत ओर ग्रीष्म का सन्धिकाल 
है। दुसरे पर्व 'वरुण प्रधास' का काल आषाढ की पूर्णिमा ग्रीष्म और वर्षा की 
सन्धि का काल है। तीसरे पर्व 'साकमेध' के अनुष्ठान का काल कात्तिक मास 
की पूर्णिमा है, जो वर्षा और शीत ऋतु की सन्धि में है, जब वर्षा समाप्त हो जाती 
है। ऋतुओं का यह सन्धिकाल प्रायः रोगोत्पादक होता है। ऐसे समय में ऋतु- 
अनुसारी हुवि-द्रव्यों से यागों का अनुष्ठान जल-वायु आदि की शुद्धि द्वारा रोग- 
निवारण में अत्युपयोगी होता है; इसी आधार पर चातुर्मास्य यागों को “मैषज्य 
यज्ञ नाम भी दिया गया है ।' यागों की यह परम्परा तो न जाने कब से नष्ट 
हो चुकी है, पर तीन यागों के अनुष्ठान के अनन्तर अपनी आरोग्य-स्थिति 
से हर्षोत्फुल्ल अवस्था में बड़े उल्लास के साथ पवित्र नदियों ब सरोबरों में स्नान 
आदि का जो कार्यक्रम रहता है, सम्भवतः उसी परम्परा को निभाने के रूप में 
आज भी कात्तिकी पूर्णिमा का स्नान अपने ऐतिहासिक महत्त्व की याद दिलाता 
है। 

४. शुनासीरीय नामक चातुर्मास्य याग का चौथा पर्व कात्तिक पूर्णिमा के 
अनन्तर इच्छानुसार फाल्गुन पूर्णिमा से पहले की चाहे जिस पुर्णिमा में कर लिया 
जाता है। 

मैत्रायणी संहिता [ १।१०।१] के 'चातुर्गास्य याग” प्रकरण के प्रारम्भ में पाठ 


३. 'मैचज्ययज्ञा था एते यच्चातुमस्यानि । तस्माद्‌ ऋतुसन्धिषु प्रयुज्यन्ते । 
ऋतुसन्धिषु हि व्याधिजयिते।' कौधो० ब्रा» ५।१॥ इस विषय में गोपथ 
बराह्मण [ २।१।१९] भी द्रष्टव्य हैँ । 
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हे—“आग्नेयोऽष्टाकपालः, सोम्यक्ष्चरः, सावित्रो दशकपालः, सारस्वतदचचरः, 
पोष्णश्चरुः, मारुतः सप्तकपालः, बैद्वदेव्यासिक्षा, च्वावापृथिवीया एककपालः ।” 
यह वचन वैश्वदेव पर्व में--अग्नि, सोम, सविता, सरस्वती, पूषा, मरुत्‌, वैषवदेव, 
चावापृथिवी--इन आठ देवताओं के उद्देय से आठ यागों का विधान करता हूं । 
इन यागों में अग्नि, सोम, सविता आदि जो देवता कहे हैं, उनके स्थान पर 
“वैश्वदेवेन यजेत' वाक्य विश्वेदेव देवता का विधान करता है। इस प्रकार 
'आग्नेयोऽष्टाकपालः' आदि वाक्य से अग्नि आदि का विधान किया; 'वेशवदेवेन 
यजेत' से विश्वेदेव का । दोनों का विधान होने से 'ब्रीहिभियंजेत, यवंयंजेत' के 
समान यहाँ विकल्प प्राप्त होता है। अग्नि आदि के स्थान पर विद्वेदेव के आने से 
“यह वेश्वदेव पवं है' यह प्रसिद्धि भी सार्थक होती है। तात्पर्य है--अग्नि आदि 
देवों के स्थान पर 'वंश्वदेवेन यजेत' यह वाक्य 'विएवेदेव-देवतारूप गुण का 
विधायक होने से इसे गुणविधि क्यों न माना जाय? आचार्ये सूत्रकार ने 
बताया-॥।१३॥ 


न वा प्रकरणात्‌ प्रत्यक्षविधानाच्च न हि प्रकरणं द्रव्यस्य ॥१४॥ 


[न वा] नहीं है--ग्रुणविधि--वैदवदेव शब्द, [प्रकरणात्‌] प्रकरण से [च] 
और [प्रत्यक्षविधानात्‌ ] अग्नि आदि देवों के प्रत्यक्ष विधान से, [न] नहीं है 
[हि] क्योंकि [प्रकरणम्‌ ] साधारण प्रकरण [द्रव्यस्य ] हवि आदि द्रव्य का । 

वैश्वदेव शब्द गुणविधि नहीं है, यह चातुर्मास्य यागों के इस प्रकरण से ज्ञात 
होता है; क्योंकि यह प्रकरण द्रव्य या देवतारूप गुण का विधान नहीं करता। 
'आग्नेयोऽष्टाकपालः' वाक्य साक्षात्‌ ही अष्टाकपाल पुरोडाश साधनवाले अग्नि- 
देवताक याग का विधान करता है। इस वाक्य का अर्थ होगा--'अष्टाकपालेन 
पुरोडाशेन-यागसाघनेन देवमग्नि भावयेत्‌'। इसी प्रकार सोम, सविता आदि 
प्रत्येक देवता की भावना से यहाँ आठ यागों का कथन है । इन्हीं आठ में विश्वेदेव 
देवता भी हैं-[ -वंश्वदेव्यामिक्षा ] । ज्योतिष्‌' शास्त्र में गणता के अवसर 
पर १३ संख्या के लिए 'विश्वेदेव' पद का प्रयोग किया जाता है। इससे ज्ञात 
होता है, तेरह विश्वेदेव हैं। यहाँ पर आठ के उल्लेख से तेरहों का ग्रहण 'छत्रि- 
न्याय' अथवा 'दण्डि-न्याय' से हो जाता है। पाँच-सात व्यक्ति जा रहे हैं; उनमें 


१. ज्योतिष्‌-ग्रन्थों में कतिपय विश्नेष पदों का किसी निर्धारित संख्या के लिए 
प्रयोग किया जाता है। इसका आधार उस पद से बोघ्य अर्थ की निर्धारित 
संख्या है। जैसे--“चन्द्र' पद एक संख्या के लिए, नेत्र दो के, 'गुण' तीन 
के, वेद' चार के, 'प्राण' पाँच के, 'ऋतु' छह के, 'ऋषि' सात के, 'वसु' आठ 
के, 'अखु' नौ के लिए, इत्यादि । 
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से दो-एक के पास छतरी या लाठी है। उसी के कारण वे सब छतरीवाले या दण्ड 
(लाठी) वाले कहे जाते हैं। इसी आधार पर यह आठों का समुदाय “बैश्वदेव' 
नामक कहा जाता है। इन आठौं में 'विश्वेदेव' के होने से 'छत्ि-्याय' के अनुसार 
“वेश्वदेव” में सबका ग्रहण हो जाता है। इस प्रकार चातुर्मास्य यागों का प्रथम 
पर्व 'दृश्वदेव-संज्ञक निश्चित होता है। इसी कारण 'वसन्ते वैश्वदेवेन! अथवा 
“वेश्वदेवेन यजेत' इत्यादि वाक्यों का सामञ्जस्य है। अतः ये याग के नामधेय हैं, 
गुणविधि नहीं ॥१४॥ 

'वेरवदेन' शब्द के गुणविधि न होने में सूत्रकार ने अन्य प्रकार प्रस्तुत 
किया--- 


भिथश्चानर्थंसम्बन्धः ॥१ ४॥॥ 


[मिथः] एक-साथ, वैद्वदेव शब्द का [अनर्थ सम्बन्ध: | दोनों के साथ अर्थ- 
सम्बन्ध उपपन्न नहीं होता [च] और यह भी वैश्वदेव के ग्रुणविधि मानने में 
बाधक है । 

'वेश्वदेव' शब्द को यदि गुणविधि माना जाता है, तो यह चातुर्मास्य के 
आग्नेय आदि यागों का बाचक सान्निध्यमुलक लक्षणा वृत्ति के आधार पर ही 
हो सकता है । जैसे--“गंगायां घोष? वाक्य में 'गंगा' पद--धारा में घोष की 
सम्भावना न होने से--गंगातीर का वाचक होता है; उसी काल वह गंगाकी 
जलधारा का वाचक नहीं होता। इसी प्रकार चातुर्मास्य आग्नेय आदि यागो के 
मध्य पठित 'वैश्वदेवी-आभिक्षा' में 'वेइवदेव' शब्द सान्निष्यमूलक लक्षणा से 
आग्नैय आदि का वाचक होता है, तो उसी समय वह वैश्वदेव याग का विधायक 
नहीं हो सकता, क्योंकि चातुर्मास्य के चार पर्वों में प्रथम पर्व बैश्वदेव की सम्भावना 
केवल 'वैरवदेवी-आमिक्षा' याग में न होने से-- उस शब्द को लक्षणा वृत्ति से 
आग्नेय आदि यागों का वाचक मानना पड़ता है । तब एक बार पठित वह्‌ शब्द 
एक अर्थ को कहकर चरितार्थ हो जाता है । उसी काल में वह 'वैस्वदेव' थाग का 
विधायक नहीं हो सकता । इसलिए चातुर्मास्य यागों के प्रथम पर्व में आग्नेष*आदि 
जितने याग हैं, उत सबका यह नामधेय है, यही मानना युक्त होगा 

यहाँ यह भी ज्ञातव्य है, घातुर्मास्य यागो में प्रथम पर्वे के आग्नेय आदि याग 
अपने रूप में नितान्त निराकांक्ष हैँ । 'आग्नेयोऽष्टाकपालः' प्रथम याग में द्रव्य व्‌ 
देवता दोनों पठित हैँ । इसका यही अथं है -'अष्टाकपालेन पुरोडाशेन अग्नि देवं 
भावयेत्‌'; इसमें अन्य कहीं से द्रव्य-देबता की आकांक्षा नहीं है। ऐसे ही अगले 
वाक्यों 'सौम्यहचरु:, सावित्रो द्वादशकपाल:” आदि में समझना चाहिए। तब यहाँ 
गुणबिधि की कल्पना कर 'वेशवदेव -देवतारूप गुण का विधान असंगत है । देवता 
व द्रब्य के लविहित होने पर उनकी आकांक्षा की पूत्ति के लिए गुणविधि की 
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कल्पना की जाती है । पर यहाँ चातुर्मास्य यागों के प्रथम पे में पठित आग्नेय 
आदि यागों की ऐसी स्थिति नहीं है, अतः गुणविधि की कल्पना निराधार है। 
इसके फलस्वरूप यही मानना पड़ता है कि--“वसन्ते वैश्वदेवेन यजेत' वाक्य में 
“वंश्वदेव' शब्द वसन्त में अनुष्ठेय समस्त 'आग्नेय' आदि यागों का नानधेय है। 
गुणविधि से उनका संग्रह करना अन्याय्य है ॥ १५४॥ 

'बँश्वदेव' शब्द के गुणविधि न होने में अन्य हेतु सूत्रकार ने प्रस्तुत किया-- 


परार्थत्वाद्‌ गुणानाम्‌ ॥१६॥ 


[परार्थत्वाद्‌ ] पर--अच्य-प्रधान याग के लिए होने से [गुणानाम्‌ ] गुणों 
के=गुणविधियों के । 

गुणविधि वाक्य, प्रधान यागों में द्रव्य (यागसाधन-सामग्री-्रव्य) , देवता 
आदि गुण का विधान करने के लिए होते हैं । यदि 'वंशवदेव' शब्द को गुणविधि 
माना जाता है, तो वह अन्य आग्नेय आदि प्रधान यागों में 'विश्वदेव'-देवतारूप 
गुण का विधान करेगा। वहाँ अग्नि! आदि अन्य सात देवताओं के स्थान में 
“विद्वदेव” एक देवता को लक्ष्य कर हविद्रव्य की आहुतियाँ दी जायेंगी। वैश्वदेव 
पर्व के प्रधान आठ यागों के लिए अग्नि-सोम-सबिता आदि देवों के उद्देश्य से 
अष्टाकपाल आदि हविद्रव्यों का अलग-अलग विधान होने के कारण उन-उन 
द्रव्यों की आठ आहुतियाँ दी जाती हैं। पर अब गुणविधि मानते पर एक ही 
देवता 'विश्वदेव' के उद्देश्य से आहुति दिये जानें की स्थिति में अष्टाकपाल आदि 
हृविद्रव्य के आधार पर याग का आवत्तेन नहीं किया जा सकता । तात्पर्य है— 
देवता एक होने पर यदि आहवनीय हविद्रव्य अनेक हैं, तो उन सबको मिलाकर 
एक आहुति दे देने की शास्त्रीय व्यवस्था है । ऐसी दशा में वंश्वदेव पर्व की आठ 
आहुतियों के स्थान में एक आहुति रह जायगी । 

“बैश्वदेव' धवं में कुल तीस आहुतियां होती हैं । तैत्तिरीय ब्राह्मण | १।६।३] 
में थे इस प्रकार बताई हैं--8 प्रयाज की, € अनुयाज की, ८ मुख्य याग को, 
२ आघार और २ आज्यभाग की; इस प्रकार तीस आाहुतियाँ होती हैं। ऐसी 
दशा में 'बैश्वदेव' को गुणविघि माने जाने पर मुख्य याग की आठ आहुतियों के 


१. जैसे पोणेमास में आग्नेय पुरोडाश, उपांशु याग और अग्निषोमीय पुरोडाश 
का विधान होने से प्रधान याग की तीन आहुतियां होती हैं, पर दर्श-इष्टि में 
ऐन्द्र दधि, ऐन्द्र पयः और उपांशु यागरूप में तीन का निधान होने पर भी 
दधि और पयः हविद्रव्यों (दही-दूध) का इन्द्र एक देवता होने से दोनों को 
मिलाकर एक आहुति दे दी जाती है। 

३. द्रष्टव्य तँ ° ब्रा० १।६।३॥ तथा मैत्रा सं ० ११०७ 


१७८ मीमांसा-दशंन 


स्थान पर एक आहुति रह जाने से तीस की जगह तेईस ही आहुतियाँ रह जायेंगी, 
जो शास्त्रीय विधान के प्रतिकूल होगा । अतः वैश्वदेव को गुणविधि न मानकर 
याग का नामधेय मानना संगत होगा। ऐसी स्थिति अग्नि आदि आठ देवताओं 
के उद्देश्य से 'अष्टाकपाल' आदि आठ हविद्रव्यों की पृथक्‌ एक-एक आहुति दिये 
जाने से सब प्रकार शास्त्रीय अनुकूलता बनो रहती है ॥१६॥ (इति वैश्वदेवादि- 
शब्दानां नामधेयताधिकरणम्‌--१०) । 


(वेश्वानरेऽष्टत्वादीनामर्थवादताधिक रणम्‌, वैश्वान रेष्टयधिक रणं 

वा-११) 

झिष्य जिज्ञसा करता है--तैत्तिरीय संहिता [२।२।५] में पाठ है-- 
“वँहवानरं द्वादशकपालं निवपेत्‌ पुत्रे जाते’ इत्यादि । यह वश्वानर इष्टि, काम्येष्टि 
प्रकरण भें पठित है। पुत्र के उत्पन्त होने पर वैश्वानर देवताबाले बारह कपालों 
में संस्कार किये गये {पकाये गये) पुरोडाश का तिर्वाप' करे। उसी प्रसंग में आगे 
पाठ है--“यदष्टाकपालो मवति मायन्नियेवेनं ब्रह्मवचंसेन पुनाति, यन्नवकपाल- 
स्त्रवृतेबास्मिन्‌ तेजो दधाति, हृशकपालो विराजवास्मिन्नन्नाह्यं दघाति, 
यदेकादशकपालस्त्रिष्टु भवास्मिन्निन्द्रिय दधाति, यद्‌ द्वादशकपालो जगत्यंचास्मिन्‌ 
पशून्‌ दधाति, यस्मिन्‌ जात एतामिष्टि निर्वेपति धूत एव तेजस्वी अन्नाद इन्त्रियावी 
पशुमान्‌ भवति !” 

यहाँ आठ कपाल, नौ कपाल आदि में संस्कृत पुरोडाश का निर्वाप विभिन्न 
फलों का देनेवाला बताया है। यहाँ अष्टत्व आदि कपालों का विकल्प सन्देह का 
जनक है। क्या अष्टत्व आदि को गुणदिधि माना जाय ? अथवा अर्थवाद ? 
विस्तृत विवेचन की भावना से सूत्रकार ने प्रथम पूर्वपक्ष प्रस्तुत किया--इन्हे 
गुणविधि मानना चाहिए, क्योंकि--- 


पूवंबन्तोऽविधानार्थास्तत्साम्यं समाम्नाये ॥१७॥ 
[पूवेवन्तः] पहले से ज्ञात अर्थ को कहनेवाले वाक्य [अविधानार्थाः] 


१. 'निर्वाप' पद मीमांसा में पारिभाषिक जैसा है। गाहपत्य अग्नि जहाँ स्थापित 
है, उसके पच्छिम की ओर किसी पात्रविशेष [लकड़ी, चमड़े या मिट्टी आदि 
के बने] में धान या जौ यज्ञिय उपयोग के लिए लाकर रक्खा जाता है। 
उस पात्र में से पुरोडाश बनाने योग्य अन्न का मन्त्रोच्चारणपूर्वक एक-एक 
मुट्ठी भरकर चार बार 'अग्निहोत्र हवणी' नामक पात्र में ग्रहण करना, 
उसका पुरीडाण तैयार कर निदिण्ट देवता के उद्देश्य से त्याग करना, अर्थात्‌ 
अग्नि में आहुति देना, इस सब प्रक्रिया का नाम 'निर्वाप' है। 


अथ प्रथमाध्याये चतुर्थ: पादः १७६ 


विधान के लिए नहीं होते, अर्थात्‌ वे विधायक न होकर अर्थवाद माने जाते हैं। 
परन्तु [तत्‌-सामर्थ्यम्‌ ] अज्ञात अर्थ के विधान का सामथ्यं है, [समाम्नाये] 
अष्टाकपाल, नवकपाल आदि के समाम्नान में । 

“बैडवानरं द्वादशकपालं निर्वपेत्‌? वाक्य--पुत्र उत्पन्न होने पर बारह कपालों 
में संस्कृत पुरोडाश के निर्वाप,का निर्देश करता हैं। आगे जो 'यदष्टाकपालो 
भवति’ इत्यादि सन्दर्भ से आठ कपाल एवं नौ कपाल आदि में संस्कृत पुरौडाश के 
निर्वाप का निर्देश अन्य किसी वाक्य से प्रथम जाना हुआ नहीं है, यदि किसी 
अन्य वाक्य से जाना हुआ होता, तो यह निर्देश उस वाक्य का रोष = अर्थवाद 
माना जाता। इससे स्पष्ट होता है, यह सन्दर्भे वैद्वानर याग में प्रथम प्राप्त 
द्वादशकपाल होने के स्थान पर अष्टाकपालतारूप आदि गुण का विधान करता है। 
इसलिए इन्हें गुणविधि मानना उपयुक्त है। 

विभिन्न संख्यावाले कपालों में संस्कृत पुरोडाश के निर्वाप का फल उक्त 
सन्दर्भ में पृुथक्‌-पृथक्‌ बताया है । उस-उस फल की कामना की इष्टि से जाठ, नौ 
आदि संख्याखूय गुण का विधान यहाँ किया है। इस प्रकार द्वादश संख्या के साथ 
बैक्वानर याग में अष्ट, नव, दश, एकादश संख्या विकल्प को प्राप्त होती हुई 
गुणविधियाँ हैं। इनके फल क्रमशः पुत (८), तेजस्वी (६), अन्नाय (१०), 
इन्द्रियावी (११), पशुमान्‌ (१२) हैं। वस्तुतः गुणविधिपक्ष में प्रत्येक संख्या- 
विशिष्ट वाक्य को गुणविधि मानने पर उत्तरवाक्य उसका अरथंवाद जानना 
चाहिए । अर्थवादोक्त फल भी फलरूप से मीमांसा में स्वीकृत है ।' इसलिए अर्थ- 
वाद से प्राप्त होनेवाले उस-उस फल की कामना को दृष्टि से अष्टत्व आदि 
संख्या गुण का विधान वैश्वानर याग के भष्टत्व आदि विकल्प में मानना युक्त 
है॥१७ा 

वैश्वानरयागविषयक विकल्प के सम्बन्ध में सूत्रकार ने सिद्वाम्तपक्ष 
बताया-- 


गुणस्य तु विधानार्थेऽतद्गुणाः प्रयोगे स्युरनर्थका न हि तं प्रत्यथ- 

बत्ताऽस्ति॥१८।। 

सूत्र में [तु] पद पूर्वपक्ष के निवारण के लिए है। [गुणस्य] अष्टाकपाल 
आदि वाक्य से, अष्टाकपाल पुरोडाश गुण के [विधानाथें | विधान के लिए माने 
जाने पर [अ-्तद्गुणाः] ये (अष्टाकपाल आदि) वैश्वानर याग के गुण नही होंगे; 
क्योंकि श्रुति में वँदवानर याग की द्वादशकपालता प्रत्यक्षनिदिष्ट है-- 
( = वश्वानर द्वादशकपालं निवपेत्‌ ) । अतः अष्टाकपाल आदि के [प्रयोगे ] अन्य 


१. द्रष्टव्य--मीमांसा सूत्र, १२।१६; तथा इसका भाष्य । 


१७० मौमांसा-दशँन 


याग का विधान करने में असमर्थ ` > से [स्युः] हो जायेगे, ये--अष्टाकपाल 
आदि [मनर्घकाः] अनर्थक । [7 , ।योंकि [तं प्रति] अन्य याग-विधान के प्रति 
[अर्थवत्ता] प्रयोजनता = फलवत्ता [न-भस्ति ] नहीं है, इन अष्टाकपाल आदि 
को । 

काम्य इष्टियों के प्रकरण [तँ ० सं० २।२।५] में प्रजाकाम व पशुकाम 
व्यक्ति के लिए वैस्वानर याग का निर्देश है। बारह कपालों में पकाये पुरोडाश 
हृविद्रव्य से इस याग का अनुष्ठान किया जाता है। पुत्र-फल के उत्पन्न होने पर 
'अष्टाकपाल' आदि का उल्लेख है। यहाँ केवल कपाल-संख्या का विकल्प है। 
ह॒वि-द्रव्य वही रहता है, उसमें कोई अन्तर नहीं। केवल कपाल-संख्या-भेद के 
आधार पर ये वाक्य किसी अन्य याग के विधान का सामर्थ्यं नहीं रखते। अष्टत्व 
आदि संख्यायें द्वादश संख्या में अन्तर्मुक्त हैं। प्रथम पठित श्रुतिवावय---बैदवानरं 
द्वादशकपालं निवंपेत्‌' से द्वादशकपाल वैश्वानर प्रधान याग का साक्षात्‌ निर्देश है । 
अष्टाकपाल आदि वाक्यों से इसमें किसी द्रव्य व देवता आदि गुण की प्राप्ति ही 
नहीं । ऐसी दशा में यदि इन्हें मुख्य बैश्वानर इष्टि का स्तावक अर्थवाद नहीं 
माना जाता, तो ये वाक्य अनर्थक हो जाते हैं । 

इनके--पूत, तेजस्वी, अन्नाद्य आादि--फलविरोष-निदेश के आधार पर भी 
इनकी अर्थवत्ता == फलवत्ता या प्रयोजनता स्वीकार नहीं की जा सकती; क्योंकि 
आठ-नौ आदि संख्याओं के साथ जो यह फल-निदंश हैं, वह सब द्वादशकपाल 
वैश्वानर याग का ही स्तावक है। आठ, नो, दस, ग्यारह संस्या, वारह संख्या में 
अन्तनिहित हैं, उनसे अतिरिक्त इनका स्वतन्त्र रूप से कोई अस्तित्व नहीं । 
इसलिए यह फलनिर्देश मुख्य काम्य पुत्र ब पशुरूप फल की स्तुति प्रस्तुत करता 
है। वे पुत्र-पशुरूप फल इस प्रकार के होते हैं। यह द्वादशकपाल वश्वानर याग 
की स्तुति है; अतः ये अष्टाकपाल आदि अर्थवाद हैं, गुणविधि नहीं । 

अर्थवाद का स्वार्थ कुछ नहीं होता; वह मुख्य विधि का स्तावक होता है। 
मीमाँसाशास्त्र में अर्थवाद के साथ कथित फल, उसी दशा में फलकूप से स्वीकार 
किया जाता है, जब मुख्य विधिवाक्य के साथ फल का निर्देश न हुआ हो । उस 
दशा में तत्सम्बन्धी अथंवाद के साथ पठित फल को मुख्य विधि का फल मान 
लिया जाता है ॥ १८॥ 

शिष्य यथार्थ को न समझता हुआ पुनः आशंका करता है--बारह और आठ 
आदि संख्यायें परस्पर नितान्त भिन्न हैं, तब अच्टाकपाल आदि को द्वादशकपाल 
वाक्य का शेष अर्थात्‌ अर्थवाद कहना युक्त प्रतीत नहीं होता। सूत्रकार ने आशंका 
को सुचित किया-- 


अथ प्रथमाध्याये चतुर्थ: पाद: १०१ 


तच्छेषो नोपपद्यते ॥१६॥॥ 


[तत्‌-शेषः |द्रादशकपाल वाक्य का, अष्टाकपाल आदि वाक्य शेष --अर्थ वाद 
है, यह [न] नहीं [उपपद्यते] उपपन्त होता । 

“वैश्वानरं द्वादशकपालं निर्वपेत्‌' इस विधिवाक्य का, 'अष्टाकपालो भवति' 
इत्यादि वाक्य अर्थेवाद है, यह कथन युक्तियुक्त प्रतीत नहीं होता; क्योंकि 
'द्वादशकपाल' पद में स्थित ढादश (बारह) संख्या के साथ 'अष्टाकपाल, 
नवकपाल' आदि पदों में स्थित आठ, नौ आदि संख्याओं का कोई सम्बन्ध नहीं 
है । तब 'अष्टाकपाल' आदि वाक्य पहले वाक्य के शेष = अर्थवाद हैं, उसकी 
स्तुति करनेवाले हैं, यह कंसे उपपन्न होगा ? 

यहाँ यह याद रखना चाहिए--प्रस्तुत प्रसंग में 'द्वादशकपाल' अथवा 'अष्टा- 
कपाल” आदि पदों का अर्थ--बारह कपालों एवं आठ कपालों आदि में पकाया 
गया- पुरोडाश है। तात्पय है--'द्वादश्कपाल” पद, द्वादश कपालों में संस्कृत 
किये गये-पुरोडाश हविद्रव्य का वाचक है। इसी प्रकार 'अष्टाकपाल' आदि 
पदों में समना चाहिए ॥ १६॥ 

आचायं सूत्रकार ने आशंका का समाधात किया-- 

अविभागाद्‌ विधानार्थे स्तुत्यर्थेनोपपद्येरन्‌ ॥२०॥ 

[अबिभागात्‌ ] अविभव्त--सम्मिलित-अन्तहित होने से अष्ट आदि 
संख्याओं के [विधानार्थे] विधायक वाक्यगत द्वादश संख्या में, उनके निर्देश 
[स्तुत्यर्थेन ] स्तुति के प्रयोजन से [ उपपद्ये रन्‌ ] उपपन्न हो जाएंगे । 

“वैश्वानरं द्वादशकपालं निर्वपेत्‌’ यह वैश्वानर याग का विधायक वाक्य है । 
यहाँ द्वादशकपाल' पद में पठित द्वादश (बारह) संख्या के अन्तर्गत आ जाती 
हैं---आठ, नौ, दस, ग्यारह संख्या, जो उक्त विधायक वाकय के आगे 'अष्टाकपालः, 
नवकपालः आदि वाक्यों में पठित हैं। साक्षात्‌ श्रुतिवोधित विधायक वाक्य की 
उपस्थिति में हविद्रव्य के एक होने के कारण ये वाक्य ('अष्टाकपालः आदि) 
अन्य वश्वानर याग का विधान करने में असमर्थ रह जाते हैं। अनन्यमतिक होने 
से इनकी सार्थकता का एक ही मागं है-इनको वैश्वानर विधिवाक्य का अर्थवाद 
माना जाय। आठ आदि संख्यायें (८-११) क्योंकि बारह संख्या के ही अवयव 
हैं, इसलिए उनके नाम पर की गई स्तुति अवयवी = बारह संख्या की ही समकती 
चाहिए । जैसे पहिये के अवयवों की स्तुति--इसके पुटटी, अरे और नेमि बड़े दृढ़ 
और सुन्दर हैं--इस प्रकार की जाती है, वहं पहिए की स्तुति है । तथा, जसे 
पैदल, घुड़सवा र, हाथीसवार, रथसवार सेनानियों का समूह सेना है,---जब घोड़े, 
हाथी, रथ व पैदल सिपाहियों की प्रशंसा व उनके कार्यकलापों की स्तुति की 
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जाती है, तो वह सेना के अवयवभूत हाथी-रथ-धोड़ों की नहीं, अपितु उनके समूह 
सेना की स्तुति होती है । आजकल सेना के अंगों में मुख्य नौसेना, वायुसेना एबं 
स्थलसेना की गणना होती है। इनमें दोनों प्रकार के जहाज़ व पंदल सेना के 
अन्य विशिष्ट साधनों की स्तुति व निन्दा, उन अंगों की न होकर सामूहिक 
सेना की मानी जाती है । इसी प्रकार वेश्वानर द्वादशकपाल अङ्गी के, अङ्गभूत 
अष्टकपाल आदि की स्तुति को अङ्गौ की स्तुति ही समझना चाहिए ॥२०॥ 
अष्टाकपाल पुरोडाश आदि में कामनाविशेष के आधार पर इन्हें स्वतन्त्र 
विधि माने जाने की शिष्य-आशंका को आचार्य सूत्रकार ने सूत्रित किया-- 


कारणं स्यादिति चेत्‌ ॥२१॥ 


[कारणम्‌] कारण-विशेष श्रवृत्तिनिमित्त ब्रह्मवचंस आदि [स्यात्‌] है, 
अष्ट्राकपाल आदि के स्वतन्त्र विधि माने जाने का, [इति चेत्‌] ऐसा यदि कहा 
जाय तो (यह उपयुक्त न होगा; अगले सुत्र के साथ सम्बन्ध है) । 

“अष्टाकपाल' आदि वाक्य स्वतन्त्र याग के विधायक हैं, इस विचार का 
निश्चायक कारण उसी प्रसंग में वियमान है । वह है--ब्रह्मवर्चस आदि विशेष 
फल की कामता, और यागानुष्ठान से फलप्राप्ति का निर्देश । तैत्तिरीय संहिता 
[२।२।५] में स्पष्ट निर्देश है--ब्रह्मवचंस की कामनावाले का अष्टाकपाल 
पुरोडाश होता है, तेजस्‌ की कामनावाले का नवकपाल, अन्नाद्य की कामता- 
बाले का दशकपाल, ऐन्द्रिय कामनावाले का एकादशकपाल तथा पशुकामनावाले 
का द्वादशकपाल । “वैश्वानरं द्वादशकपालं निवंपेत्‌' वाक्य में द्वादशकपाल पुरोडाश 
का विधान केवल पशुकामनावाले के लिए है। अष्टाकपाल पुरोडाश आदि इससे 
भिन्न ब्रह्मवचंस, तेज आदि कामतावालों के लिए हैं, इस कारण इन्हें कामविधि 
मानना संगत है। इससे यह भी लाभ होगा कि इन्हें गुणविधि मानने में जो 
पुरोडाश का आनर्थक्य प्राप्त होता है, वह न होगा; ओर लक्षणावृत्ति से इनके 
द्वारा द्वादशकपाल की स्तुति की जो कल्पना की जाती है, वह भी नहीं करनी 
पड़ेगी । अतः 'अष्टाकपाल' आदि को स्वतन्त्र कामविधि मानना चाहिए ॥२१॥ 

आचार्य सूत्रकार ने उक्त मान्यता को शास्त्रीय औचित्य न देकर उक्त 
आशंका का समाधान किया 


आनर्थक्यादकारणं क्तु हि कारणानि गुणार्थो हि’ विधीयते ॥२२॥ 
[आनर्थवयात्‌ ] अनर्थक हो जाने से 'अष्टाकपाल' आदि वाक्यों के, 
[अकारणम्‌] कारण नहीं हैं, वे अष्टाकपाल आदि पूत आदि के [कर्तुः] कर्त्ता 


१. 'हि' इति तास्ति, गुणार्थ विधीयन्ते” इति पाठः; रामेश्वरसूरि विरचिता 
सुबोधिनी व्याख्या । अर्थ में कोई अन्तर नहीं है । 
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के फल के प्रति [हि] क्योंकि, [कारणानि] कारण होते हैं--ग्रुण, [ गुणार्थः] 
स्तुतिरूप गुण प्रयोजन के लिए [हि] ही [विधीयते | विधान किये जाते हैं। 

“यदि 'यदष्टाकपालो भवति’ इत्यादि वाक्यों को स्वतन्त्र काम्य विधि माना 
जाता है, तो यहाँ विभिन अनेक नावम हो जायेंगे, परन्तु संहिता [तै ०सं०२।२।५] 
में इसको एक वाक्य के रूप में पढ़ा है। वहां पाठ है--“वेशवानर द्वादशकपालं 
निर्षेत्‌ पुत्रे जाते यदष्टाकपालो भवति” यहाँ से प्रारम्भ होकर 'यद्‌ द्वादशकपालो 
भवति जगत्पैवास्मिन्‌ पशून्‌ दधाति, यस्मिन्‌ जाते एतामिष्टिं निर्व॑पति पुत एव 
तेजस्व्यन्नाद इन्द्रियावी पशुमान्‌ भवति” इसके मध्य पठित 'अष्टाकपाल' आदि 
को विखिवाक्य मानने पर वाक्यभेद-दोष स्पष्ट है,-'अष्टाकपाल-नवकपाल' आदि 
वाक्यों का द्वादशकपाल वैरबानर याग के साथ तब सम्बन्ध न रहेगा । वाक्यभेद 
होने पर प्रसंग के उपक्रम व उपसंहार की एकवाक्यता का भी भङ्ग हो जायगा । 

इसके अतिरिक्त यह भी घ्यात देने की बात है कि 'अष्टाकपाल' आदि को 
गुणविधि मानने पर ये वाक्य वैश्वानर याग के द्वादश के स्थान पर अष्टत्व आदि 
गुण का विधान करेंगे, तो अष्टाकपाल आदि के पूतत्व आदि फल यागकर्त्ता से 
ही सम्बद्ध माने जायेंगे। पुत्र की कामना से वैश्वानर याग का कर्ता तो जायमान 
पुत्र का पिता है। ऐसी स्थिति में वास्तविकता का सर्वथा विपर्यास हो जायगा, 
क्योंकि प्रस्तुत प्रसंग में पुतत्व आदि फल जातपुत्र के कहे गये हैं । तब यागकर्त्ता 
के साथ पूतत्व आदि फलों का सम्बन्ध न होने से 'अष्टाकपाल' आदि वाक्यों को 
वैश्वानर याग का गुगविधि मानना व्यथे होगा; क्योंकि गुणविधि मुख्य विधिः 
वाक्य का उपकारक होता है; यहाँ यह सम्भव नहीं । ऐसी अवस्था में इन वाक्यों 
का आनर्थक्य स्पष्ट हो जाता है। इनकी सार्थकता के लिए इसके सिवाय अन्य 

ˆ कोई माग नहीं रह जाता कि इन अष्टाकपाल आदि वाक्यों को द्वादशकपाल 

वैश्वानर याग का स्तुतिरूप अर्थवाद साना जाय । 

बेश्वानर याग के अनुष्ठान से अनुष्ठाता के घर उत्पन्न हुआ पुत्र पूतत्व 
आदि से सम्पन्न होता है। इसी तथ्य को संहिता में बताया--इस उत्पन्न पुत्र को 
जिस कारण गायत्री द्वारा पवित्र करता है, उससे वह पूत :- पवित्र है। जिस 
कारण त्रिवृत्‌ द्वारा इसमें तेज को स्थापित करता है, उससे यह तेजस्वी है । जिस 
कारण विराट्‌ से इसमें अन्ताद्य को स्थापित करता है, उससे यह अन्नाद्य है। 
जिस कारण त्रिष्टुप्‌ से इसमें इन्द्रिय को स्थापित करता है, उससे यह इन्द्रियावी 
श्रेष्ठ इग्द्रियोंवाला होता है । जिस कारण जगती से इसमें पशुओं को स्थापित करता 
है, इससे वह पशुमान्‌? होता है। इस प्रकार अध्टाकपाल आदि कामनाझूलक 


१. संहिता के इस विवरण में गायत्री, विराट्‌, जिष्टुप्‌, जगती छन्दों के नाम 
हैं। त्रिवृत्‌--तीन आवृत्तिझूप “स्तोम' का नाम है। एक साम गान, तीन 
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विधिवाक्य नहीं हैं। यदि इन्हें विधिवाक्य का स्तुतिरूप अर्थवाद भी न माना 
जाय, तो ये अनथेक ही रह जाएंगे । स्पष्ट है--ब्रह्मावचंस आदि के-_अष्टाकपाल , 
आदि कारण नहीं हैं। अथवा यह कहें कि ब्रहावर्चस आदि- अष्टाकपाल आदि 
के फल नहीं हैँ । तात्प है--ब्रह्मवचंसकामोऽष्टाकपालेन पुरोडाशेन यजेत -- 
ब्रह्वावचेस की कामनावाला अष्टाकपाल पुरोडाश से यजन करे--इस प्रकार का 
गुणविधिपरक अभिप्राय इन वाक्यों का सम्भव नहीं है । इसलिए 'यदष्टाकपालो 
भवति' इत्यादि वाक्यों को अर्थवाद मानता ही शास्त्रसम्मत है॥२२॥ (इति 
वेर्वानरेऽ्टत्ाद्य्थंवादताऽधिकरणम्‌--११) । 


(यजमानशब्दस्य प्रस्तरादिसतत्यर्थताधिकरणम्‌, तत्सिद्धयाधि- 

करणं वा--१२) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--गत सन्देहों का समाधान हो जाने पर 'यजमानः 
प्रस्तरः, यजमान एककपालः इत्यादि वाक्यो में सन्देह है--क्या इन्हें गुणविधि 
माना जाय, अथवा अर्थवाद? प्रस्तर यजमान है, एवं एककपाल में संस्कृत 
पुरोडाश यजमान है,--ये वाक्य प्रस्तर में एवं एककपाल-संस्कृत पुरोडाश में 
यजमानरूप गुण का विधान करते प्रतीत होते हैं । यहाँ पहले से अविदित अर्थ का, 
अर्थात्‌ अपुर्व अर्थं का विधायक होने से इन वाक्यों को गुभविधि क्यों न माना 
जाय ? आचायं घूत्कार ने समाधान किया-- 


तत्सिद्धिः ॥२३॥ 


[तत्‌-सिद्धिः ] उससे = प्रस्तर व एककपाल-संस्कृत पुरोडाश से यजमान के 
कायं की सिद्धि होती है । 

गौण अर्थ के आश्रय से प्रस्तर व एककपाल में संस्कृत पुरोडाश को यजमान 
कहकर उसकी स्तुति की है, इस कारण ये अर्थवाद-वचन हैं । 

दशेपोणेमास इष्टि में वेदि पर बिछाने के लिए खड़ी हुई कुशा को मुट्ठी में 


ऋचाओं पर गाया जाता है। इसकी तीन आवृत्तियाँ की जाती हैं, जिनका 
नाम 'पर्याय' है। पर्यायो में मन्तावृत्ति के संख्याभेद के आधार पर किये 
जानेवाले गान का नाम 'स्तोम' है। छन्दों में गायत्री छन्द त्रिपाद २४ अक्षर 
का, विराट्‌ (पंक्ति) चतुष्पाद ४० अक्षर का, त्रिष्टुप्‌ चतुष्पाद ४४ अक्षर 
का, जगती चतुष्पाद ४८ अक्षर का होता है । द्वादशकपाल वैश्वानर-इष्टि में 
इनके उपयोग के वैज्ञानिक आधार को समझने का प्रयास करना चाहिए । 
इस विषय में अधिक जानकारी के लिए द्रष्टव्य है--शावरभाष्य ' 

का हिन्दी अनुवाद, युधिष्ठिर मीमांसक'-कृत; पृष्ठ १४१-४३॥ 


अध प्रथमाध्याये चतुर्थ: पादः १८५ 


बाँधकर चार मुट्ठी कुशा 'बहिदेवसदनं दामि” [मै० सं० १।१।२] मन्त्र का 
उच्चारण करते हुए काटी जाती हैं। इनमें पहली मुटटी की कुशाओ का 'प्रस्तर' 
है। इसे एक ओर सुरक्षित रख, शेष तीन मुठ्ठी कुशाओं को बेदि में इस प्रकार 
बिछा दिया जाता हैँ कि उनका अग्रभाग पूर्व की ओर रहे । इन कुशाओं के ऊपर 
दो कुशातृण आड़े, अर्थात्‌ उत्तर-दक्षिण रख दिये जाते हैं, जिनमें एक पूवं और 
दूसरा पच्छिम की ओर रक्खा जाता है। इनके उपर पहली मुट्ठी की काटी हुई 
“्रस्तर'-संज्ञक कुशाओं को--उनका सिरा पूर्वे की ओर कर--बिछा दिया 
जाता है। इन दोतों बिछावनों के बीच में आड़े रक्खे गए दो तृणों का नाम 
'बिघृति' इस कारण है कि 'प्रस्तर'-संज्ञक बिछाबन को अपने ऊपर धारण कर 
दोनों बिछावनों को आपस में मिलने नहीं देते, क्योंकि इष्टि के सम्पन्न हो जाने पर 
खस्तर“-संज्ञक कुशाओं को होमाग्नि में आहुत कर दिया जाता है। प्रस्तर का 
उपयोग यज्ञिय पात्र-जुहू, उपभृत्‌, स्रुचा आदि को-रखने के लिए होता है। प्रस्तर 
पर इनके रक्खे जाने से इनमें लगा हव्य-द्रव्य प्रस्तर पर लग जाता है। इसीलिए 
इसे इष्टि सम्पन्न होने पर होमाग्नि में आहुत कर दिया जाता है, ताकि हुविद्रव्य 
अन्यथा नष्ट न हो। इसी प्रकार एककपाल में संस्कृत पुरोडाश इष्टि सम्पन्न हो 
जाने पर होमाग्नि में त्याग दिया जाता है । 

अब विचारता चाहिए, यदि इन्हें गुणविधि माना जाता है, तो प्रस्तर-कार्य 
में यजमानगुण का विधान होगा, अथवा दोनों के सामानाधिकरण्य से यजमान 
में प्रस्तरकार्य-रूप गुण का विधान होगा ? इनमें पहला विधान इसलिए सम्भव 
नहीं कि यजमान के द्वारा किए जानेवाले अनुष्ठेय कर्म का प्रस्तर द्वारा किया 
जाना असम्भव है। दूसरा विधान इसलिए संगत नहीं कि प्रस्तर-कायं यजमान 
द्वारा किए जाने पर जुह-सवा-उपमृत्‌ आदि यज्ञिय पात्र यजमान के देह पर रक्खे 
जाएंगे; यजमान द्वारा अनुष्ठेय कार्य कौन करेगा ? तथा अन्त में इष्टि सम्पन्न 
होने पर यजमान को होमारिन में आहुत कर दिया जायगा । तब इष्टि का स्वरूप 
व अस्तित्व ही नष्ट हो जायगा । अतः इन वाक्यों को गूणविधि कहना सर्वथा 
असंगत है। इष्टि के सम्पन्न होने पर पुरोडाश को भी होमाग्नि में आहुत कर दिया 
जाता है । तब क्या यजमान को भी आहुत कर दिया जाएगा ? फलतः ये वाक्य 
अर्थवाद हैं, यही संगत है । प्रस्तर या पुरोडाश यजमान के इष्टि-सम्बन्धौ कार्य 
में उत्तम सहयोग देते हैं; इसी आधार पर यजमान कहकर उनकी स्तुति की गई 
है । ऐसा मानने पर ही प्रस्तर-सम्बन्धी तथा पुरोडाश-सम्बन्धी इष्टिगत कार्ये 
यज्ञिय पात्रों का रकखा जाना, एककपाल में संस्कृत होना तथा अन्त में आहुत 
होना मादि--यथायथ सम्पन्न हो सकते हैं । 

इनको नामविधि कहता भी संगत नहीं । प्रस्तर यजमान का अथवा यजमान 
श्रस्तर का नामधेय है; इसी प्रकार यजमान पुरोडाश का अथवा पुरोडाश यजमान 
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का नामधेय है, यह मी सम्भव नहीं, क्योंकि इन पदों की भिन्‍नाथैता सर्वत्र ज्ञात 
है, जो नामधेय माने जाने में संथा बाधक है । इस प्रकार इन वाक्यों का अर्थवाद 
होना निश्चित होता है ॥२३॥ (इति यजमानशब्दस्य प्रस्तरादिस्तुत्य्ेताशध- 
करणम्‌ू--१२) । 

(अग्न्यादिशब्दानां ब्राह्मणादिस्तुत्यर्थताऽधिकरणम्‌, जात्यधिकरणं 

बा--१३) 

शिष्य जिज्ञासा करता है- संहिता एवं ब्राह्वाणग्रन्थो में 'आग्नेयो बै ब्राह्मणः? 
[ति० सं० २।३।३॥ तै० ब्रा २।७।३॥ ताण्डच ज्ञा० १५।४।५], ऐन्द्रोवे 
राजन्यः [ताण्डच ब्रा० १५।४।५॥ तै» ब्रा० ३।८२३ |, 'बैरवदेवो हि वैश्य: 
[तै० ग्रा० २।७।२] इत्यादि वाक्य पठित हैं। इन्हें तो गुणविधि मानना चाहिए । 
ये अपूर्व अर्थ के विधायक होंगे । ये वाक्य यथाक्रम--ब्राह्मण के साथ अग्नि देवता 
के सम्बन्ध का, क्षत्रिय के साथ इन्द्र देवता के सम्बन्ध का तथा वैश्य के साथ 
विश्वेदेव देवता के सम्वन्ध का- विधान करेंगे । तब इन्हें मुणविधि क्यों न माना 
जाय ? अर्थवाद मानने पर तो ये अनर्थक रह जाएंगे, क्योंकि तब इनका कोई 
सामञ्जस्य नहीं बैठता । आचाये सूत्रकार ने समाधान किया-- 

जातिः ॥२४॥ 

[जातिः] जन्म अर्थात्‌ उत्पत्ति समान होने के कारण गुणभूत अर्थ के आधार 
पर यहाँ ब्राह्मण आदि को आग्नेय आदि कहकर उनकी स्तुति की गई है; अत: 
ये अर्थवाद हैं । 

इस विषय की स्पष्टता के लिए तैत्तिरीय संहिता [७।१।१] का प्रसंग 
द्रष्टव्य हैँ। वहाँ बताया है, प्रजापति के किस अंग से कौन-कौन अर्थे उत्पन्न 
हुए । उन्हें निम्न प्रकार जानना चाहिए-- 

१. प्रजापति के भुख से चिवृत्‌ स्तोम, अग्नि देवता, गायत्री छन्द, 
रथन्तर नामक साम, मनुष्यों में ब्राह्मण, और पशुओं में अज (बकरा) । ये मुख 
से उत्पन्न होने के कारण मुख्य हैं। यह इनके पारस्परिक सम्बन्ध का चोतक है। 

२. प्रजापति के उर (छाती) च बाहुओं से--पञ्चदश् स्तोम, इन्द्र 
देवता, त्रिष्टुप्‌ छन्द, बृहत्‌-नामक साम, मनुष्यों में राजल्य--क्षत्रिय, तथा पञ्चुओं 
में अबि (--भेड़) । छाती और बाहुओं से उत्पन्न होने के कारण ये वीर्यवान्‌, 
शक्तिशाली व अतिशय सामथ्ये के प्रतीक हैं। उत्पत्ति का समान कारण, इनके 
पारस्परिक सम्बन्ध का परिचायक है । 

३. प्रजापति फे मध्यभाए ऊरुओं (जंघाओं) से- प्रथम सप्तदश स्तोम, 
विद्वेदेव देवता, जगती छन्द, वैरूप-नामक साम, मनुष्यों में वैश्य और पशुओं में 
गाय। जंघाओं से उत्पन्न होने के कारण--जंघा जैसे शरीर का आधार हैं, ऐसे 
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ही समाज-शरीर का अन्ताधान के कारण आधार है । यह आथिक दृष्टि से तमाज 
का मेरुदण्ड है, इसीलिए समाज में सदा प्रतिष्ठित है । 

संहिता का यह प्रसंग भालंकारिक रूप में जिस प्रकार महत्वपूर्णं सामाजिक 
संघटन का प्रतीक है, वहाँ वेद के उन मन्त्रों का वास्तविक अर्थ समझने में पुणे 
सहयोगी है, जिन मन्त्रं में देवता का साक्षात्‌ स्पष्ट निर्देश नहीं रहता। वहाँ 
देवता के इन सहयोगियों (स्तोम, छन्द आदि) के सहारे देवता को जानने का 
प्रयास किया जाता है, क्योंकि देवता का ज्ञात मन्वार्थ को समझने का मुख्य 
आधार है। निरुक्तकार यास्क ने सप्तम अध्याय [ खण्ड, ८-११] में संहिता की 
आवना के अनुरूप उक्त पार्थो का विशेष प्रकार से वर्गीकरण अस्तुत किया है। 

संहितागत उक्त वर्गीकरण के आधार पर 'बआम्नेयो वे ब्राह्मण: इत्यादि 
वाक्यो द्वारा अग्नि-सम्बन्ध से ब्राह्मण की तेजस्विता, क्षत्रिय के-इन्द्र-सम्बन्ध 
से--शक्ति-बल व प्रशासन-सामथ्यं, तया विश्वेदेव देवता के सम्बन्ध से वैश्य के 
अर्थाधानता की प्रशंसा की गई । इसलिए ये स्तुति-रूप अर्थवादवाक्य हैं।॥।२४॥ 
(इति आग्तेयादिशब्दानां ब्राह्मणा दिस्तुत्यर्थताऽधिकरणम्‌- १३) । 


(यजमानादिशब्दानां यूपस्तुत्यर्थाऽधिक रणम्‌, सारूप्याधिकरणं 
वा--१४) 
शिष्य जिज्ञासा करता है--'यजमानो यूपः' [का० स० २६।६], 'आदित्यो 


यूपः? [तै० ब्रा» २।१।१ | इत्यादि वाक्यों में सन्देह है, क्या इन्हे गुणविधि माना 
जाय? अथवा अर्थवाद ? आचार्ये सूत्रकार ने समाधान किया-- 


सारूप्यात्‌’ ॥२५॥ 


[सारूप्यात्‌ | समान रूप होते से यूप को यजमान कहकर स्तुति की गई है। 
तेजस्विता गुण से यूप को आदित्य कहा गया है, अतः यह स्तुतिरूप अर्थवाद है। 

पशुबन्धन के लिए यूप की स्थापना होतो है, यजसान याग का अनुष्ठाता है। 
'यजमानो यूपः' यहाँ 'यजमान' और भूप" दोनों समानाधिकरण पद हैं। यहाँ 
गुणविधि मानने पर यजमान में यूपगुण का, अथवा झूप में यजमानगुण का 
विधान प्राप्त होता है, जो दोनों रूपों में अशकय है। यथाक्रम न यजमान में पशु- 
बन्धन शक्य है, और न शूप में याग का अनुष्ठान किया जाना। यूप ऊंचाई आदि 
(आरोह-परिणाम =लम्बाई-चौड़ाई आदि) में पुरुष के प्रमाण का बनाया जाता 
है। इसी समानता से यूप को यजमान कहकर उसकी स्तुति की गई है। यूप बन 
जाने पर 'देवस्य त्वा” [कात्या० श्रौ०, ६।३।२] इत्यादि मन्त्र को बोलते हुए उसे 


१. 'सारूप्यम्‌' पाठ है, रामेशवर सूरि विरचित 'सुबोधिनी' व्याख्या में । 
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घृत से अभ्यक्त किया (चुपडा) जाता है, इससे यूप में चमक आ जाती है । इसी 
तेजस्विता की समानता से यूप को आदित्य कहकर उसकी स्तुति की गई है । अतः 
ये स्तुतिरूप अर्थवादवाक्य हैं॥२५॥ (इति यजमानादिशब्दानां यूपस्तुत्यर्थताधि- 
करणम्‌-- १४} । 


(अपश्वादिशब्दानां गवादिप्रशंसाऽधिकरणम्‌, प्रशंसाधिकरणं 

वा--१५) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--'अपशवो वा अन्ये गो-अश्वेम्य: पशवों गो 
अद्वा:” [ते० सं० ५।२।९], 'अयज्ञो वा एष योऽसामा' [तँ० सं० १।५।७], 
'असत्रं वा एतद्‌ यदच्छन्दोयम्‌' [तँ० सं० ७।३।६, ८५] इत्यादि वाक्यो में सन्देह 
है, क्या ये गुणविधि हैं ? अथवा अर्थवाद ? अपुर्व विधान होने से इन्हें गुणविधि 
मानना क्या युक्त न होगा ? आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 


प्रशंसा ॥२६॥ 

[प्रशंसा] गाय-घोड़े से अन्य अजा-महिषी को अपशु कहकर गाय-घोड़े की 
प्रशंसा--स्तुति की गई है, अतः यह अर्थवाद है। 

तैत्तिरीय संहिता के उक्त उद्धृत वाक्यों में यथाक्रम अन्य पशुओं की निन्दा 
कर उनके मुक्राबले में गो-अश्व की प्रशंसा की गई है। सामरहित यज्ञ की निन्दा 
कर उनके साम्मुख्य में सामयुक्त यज्ञ की प्रशंसा की है । छन्दोम-संज्ञक स्तोमो से 
रहित सत्रों को निन्दा कर छन्दोम-संज्ञक स्तोमो से युक्त सत्रों की प्रशंसा के लिए 
यह वाक्य है । अतः ये सब स्तुतिरूप अर्थवाद हैं । 

यदि इन्हें गुणविधि माना जाता है,,तो गो-अश्व से अन्य अज-महिष आदि में 
अपशुत्व का विधान होगा, जो नितान्त असंगत व अस्वीकायं है। इसी प्रकार 
सामरहित दर्शपौर्णंमास आदि में अयज्ञत्व प्राप्त होकर उनके विधायक वाक्य 
अफल हो जायेंगे; यह अशास्त्रीय होगा । ऐसे ही छन्दोम नामक स्तोमो से रहित 
सत्रों के असत्र होने का विधान मानने पर उनके विधायक वाक्य निष्प्रयोजन हो 
जायेंगे; जो अशास्त्रीय होगा । यह अनं प्रसक्त हो जाने के कारण इन्हें गुणविधि 
मानना अयुक्त होगा । ये ऐसे ही वाक्य हैं, जैसे लोक में कहा जाता है- “जो 
घृतरहित है, वह भोजन नहीं है; जो मलिन है, वहू वस्त्र नहीं है' । यह भोजन में 
घृत होने और वस्त्र के स्वच्छ होने को प्रशंसामात्र है।' यहाँ अज आदि अन्य 


१. अमी भट्टिकाव्य का एक इलोक याद आ गया, जिसमें ऐसे ही लौकिक उदा- 
हरण हैं, तथा पद्य में 'एकावली' अलंकार है । इलोक है-- 
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पशुओं की निन्दा में वास्तविक तात्पर्यं न होकर गो-अश्व आदि की प्रशंसा योतन 
करना मुख्य तात्पर्य है ॥२६॥ (इति अपश्वादिशब्दानां गवादिप्रशंसाथेताधि- 
करणम्‌-१५) । 

(बाहुल्येन सूष्टिव्यपदेशाधिक रणम्‌, भूमाधिकरणं वा--१६) 


शिष्प जिज्ञासा करता है--'सृष्टीरुपदघाति' [तै० सं० ५।३।४] वाक्य 
संहिता में पठित है । इसे गुणविधि माना जाय, अथवा अर्थवाद ? यह सन्देह है। 
अपूर्वं अर्थ का विघायक होने से इसे गुणविचि क्यों न माना जाय ? सूत्रकारने 
समाधान किया-- 


भूमा ॥ २७॥ 

[भूमा] उक्त प्रकरण में 'सूज्‌' घातुयुकत मन्त्रों के बाहुल्य से यह वाक्य उस 
प्रकरण में पठित 'स्‌ज्‌' घातुरहित मन्त्रों द्वारा भी इष्टकाओं के उपघान का 
विधान करता है । 

'सृष्टीरुपदधाति' वाक्य में 'सुष्टी:' पद “सृष्टि पद के द्वितीया बहुवचन का रूप 
है। 'सृष्टि' पद 'सृज्‌' धातु से-“इक्‌श्तिपौ धातुनिर्देशे' [ महाभाष्य, ३।३।१०८] 
इस नियम कै अनुसार--'हितप्‌' प्रत्यय होकर सिद्ध होता है। इसका तात्पर्य 
है, जहाँ घातु का निर्देश करना हो, वहाँ विभक्तिपूर्वक निर्देश किया जा सके, इस 
सुविधा के लिए घातु के आगे “इक” अथवा *श्तप्‌' प्रत्यय लगाकर उसे पद का रूप 
दे दिया जाता है। तब उसका विभक्त्यन्त प्रयोग करने में कोई अड्चन नहीं 
रहती । फलस्वरूप प्रस्तुत प्रसंग में 'सृष्टि' पद से केवल “सुज्‌' धातु का निर्देश 
करना अभिप्रेत है । वह 'सृज्‌' घातु--असृज्यत, असृज्येताम्‌, असुज्यन्त' 
इत्यादि रूप से जिन मन्त्रों भें पठित है, वे सृष्टिमत्‌ मन्त्र'--अर्थाथ्‌ 'सृज' घातु 
बाले मन्त्र--कहे जाते हैं। यागनिमित्त स्थण्डिल या वेदि बनाने के लिए इष्ट- 
कामों के उपधान ( = रखने) में इन मन्त्रों का प्रयोग किया जाता है। यहाँ 'सृष्टि- 
मत्‌' पद में--पाणिनीय [४।४।१२५] नियम के अनुसार उपधान अर्थ में, यदि 


न तज्जलं यन्न सुचारुपङ्कूजम्‌, 
न पुजं तद्‌ यदलीनषट्पदम्‌ । 
न षट्पदोऽसौ न जुगुञ्ज यः कलम्‌, 
न गुञ्जितं तन्न जहार यन्मनः ॥ 
चह जल नहीं, जहाँ सुन्दर कमल न खिले हों; वह कमल नहीं, जिस 
पर भौरे न लिपटे हों; वह भौरा नहीं, जो सुन्दर गूँज न रहा हो; चह 
गुञ्जन नहीं, जो मन को हरण न करे। 
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उपधानीय इष्टकाएँ हैं, तो--'थत्‌' प्रत्यय होकर 'मतुप्‌” का लोप हो जाता है; 
तथा 'यत्‌' प्रत्यय का भी छान्दस लोप होकर वाक्य के 'सृष्टि' पद का अर्थ वे 
इष्टकाएं हैं, जो वेदि बनाने के लिए उक्त मन्त्र बोलकर रक्खी जाती हैं। 

ये मन्त्र शुक्ल” यजुर्वेद माध्यन्दिनीय शाखा के १४ अध्याय की २८-३१ तक 
की चार कण्डिकाओं में पठित हैं । इनकी संख्या कुल १७ है। 'एकयाऽस्तुबत्त' से 
प्रारम्भ होकर 'त्रयस्तिशत्‌' संख्या तक विषम संख्या--'एक, तीन, पाँच, सात' 
आदि सत्रह बनती हैं। यह रहस्य यहाँ अन्वेष्य है कि एक से तेतीस तक की 
सत्रह विषम संख्याओं के साथ पठित मन्त्रों का आधार क्या है ? प्रस्तुत प्रसंग में 
केवल इतना जानना है कि इन सत्रह मन्त्रों में से पहले, चौदहवें और सत्रहवें में 
'सूज्‌' घातु का 'असूज्यत^ आदि कोई रूप प्रयुक्त नहीं है; शेष सबभें उपयुक्त 
रूप प्रयुक्त हैं । 

ऐसी दसा में यदि 'सृष्टीरुपदधाति' वाक्य को गूणविधि माना जाता है, तो 
इसका अर्थ होगा--सृष्टि ( = 'सुज्‌' घातुयुक्त) मन्त्रवाली इष्टकाओं को रखता 
है । इष्टकाओं के अपने रूप में कोई भेद नहीं है कि इस रूपवाली इष्टकाएँ सृज्‌ 
त्रातु (सृष्टि) मन्त्रवाली हैं, और इस प्रकार की सृष्टिमन्त्रवाली नहीं हैं । तव 
उक्त वाकय से सृष्टि (='सृज्‌' घातुयुक्त) मन्त्ररूप गृण का विधान मानने 
पर इष्टकाओं के उपधान में सृष्टिलिङ्गवाले मन्त्र ही प्राप्त होगे; शेष अनर्थक 
हो जायेगे । तात्पर्य हैं-- यज्ञाम्नि के लिए स्थण्डिल (वेदि) निर्माण-निमित्त 
आवश्यक सभी इष्टकाओं का सृष्टिलिङ्ग मन्त्रों से उपधान हो जाने पर उस 
प्रकरण में पठित सृष्टिलिङ्गरहित मन्त्र निष्प्रयोजन हो जायेंगे । यदि सृष्टिलिङ्ग- 
मन्त्रों को सृष्टिलिज्ध रहित मन्त्रों का उपलक्षण माना जाता है, अर्थात्‌ प्रकरण- 
पाठ-सान्निघ्यरूप लक्षणा से सृष्टिलिङ्गरहिंत मन्त्रों का ग्रहण हो जायगा; तो 
यह कथन भी युक्त नहीं, क्योंकि विधिवाक्य में लक्षणा को मीमांसक दोष मानते 
हैं । अनुवाद में लक्षणा को दोष नहीं माना जाना; इसलिए 'सृष्टीरुपदधाति' में 
मन्त्रगत 'सूज्‌ का प्रयोग अग्नि-चयन प्रकरण के लिए सर्जन कर्म का अनुंवाद- 
कथन है, अर्थात्‌ सर्जन कर्म का स्तावक है । सृष्टिलिङ्ग-मन्त्रों का बाहुल्य, अत्यल्प 
सृष्टिलिंग रहित मन्त्रों को अन्तर्भुक्त कर लेता है। मीमांसकों का एक 'दण्डि-न्याय' 
है । जब अघिक व्यक्तियों के हाथों में दण्ड हों, और थोड़े व्यक्ति दण्डरहित हों, 
ऐसा गिरोह जब कहीं जा रहा हो, तो 'दण्डिनो यान्ति' प्रयोग होता है । अधिक 
दण्डघारियों में अत्यल्प दष्डरहित उन्हीं में अन्तहित हो जाते हैं। प्रस्तुत प्रसंग में 


१. तैत्तिरीय संहिता [४।३।१०] में भी इन भन्त्रो को पढ़ा गया है। 
२. पहला, चौदहवां और सन्रहवाँ, जिनमें 'सृज्‌' धातु का कोई उपयुक्त रूप 
प्रयुक्त नहीं है । 
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ऐसी ही स्थिति है । अतः उक्त वाकय अर्थवाद है, गुणविधि नहीं ॥२७॥ (इति 
बाहुल्येन सृष्टिव्यपदेशाधिकरणम्‌, भूमाधिकरणं वा--१६) । 


(प्राणभृदादिशब्दावां सतुत्यर्थताधिकरणम्‌, लिङ्गसमवायाधिकरणं 

वा-१७) 

शिष्य जिज्ञासा करता है -गत बाकयों के अतिरिक्त अन्य वाक्य हैं---'प्राणमृत 
उपदधाति', अज्यानीरुपदघाति' इत्यादि । इनमें सन्देह है-क्या ये गुणविधि 
हैं ? अथवा अर्थवाद ? आचायें सुत्रकार ने समाधान किया-- 


लिद्गःसमवायात्‌'॥२८॥ 


[लिङ्गसमवायात्‌ ] 'प्राण' रूप लिङ्ग के समवाय से अर्थात्‌ सम्बन्ध से 
श्राण' लिङ्गरहित मन्त्रों का भी कथन हो जाता है। 

प्राणमुत्‌ नामक इष्टकाएँ पचास हैं। इन इष्टकाओं के मन्त्र शुक्ल यजुबेंद 
माध्यन्दिनी शाखा? के अध्याय तेरह की पाँच कण्डिकाओं [५४ से ५८ तक] में 
पठित हैं । प्रत्येक कण्डिका के दस टुकड़े करके, अथवा दस बार आवृत्ति करके 
प्रत्येक मन्त्र से एक-एक इष्टका का उपधान किया जाता है । इस प्रकार पाँच कण्डि- 
काओं के पचास [५९ १०-५०] टुकड़े अथवा आवृत्ति से प्राणमृत्‌-संज्ञक 
पचास इष्टकाओं का उपधान होता है। इन पाँच कण्डिकाओं में से केवल पहली 
कण्डिका के दूसरे, तीसरे तथा दसवें टुकड़े या मन्त्र में 'प्राण' पद पठित होने से 
इन्हीं में 'प्राण' लिङ्ग का सम्बन्ध है। शेष सेंतालीस 'प्राण' लिङ्ग से रहित हैं । 
ऐसी स्थिति में यदि “प्राणभृत उपदधाति' को गुणविधि माना जाता है, तो जिन 
अन्तरो में “प्राण -लिङ्करूप गुण विद्यमान है, उन्हीं के द्वारा इष्टकाओ का उपघान 
प्राप्त होगा; रोष मन्त्र अनथक हो जाएंगे। अतः इसे गुणविधि न मानकर अर्थ- 
बाद मानना उपयुक्त होगा। उस दशा में प्रथम कण्डिका-पठित 'प्राण' लिङ्ग का, 


१. इन वाक्यों का मूल स्थल यथाक्रम द्रष्टव्य है--तँ० सं० ५।२।१०॥ तथा 
प्राजर॥ 

२. हलायुध-कृत “मीमांसा शास्त्र सर्वस्व' में २३ से २८ तक छह सूत्रों को एक 
सूत्र मातकर पाठ इस प्रकार दिया है--तत्सिद्धिजातिसारूष्यप्रशंसाभूम- 
लिङ्गसमवाया इति मुणाघया! [बिहार एण्ड उड़ीसा रिसर्च सोसायटी का 
जर्नेल, सन्‌ १६३१, पृष्ठ २७६ के अनुसार] । शाबर भाष्य में सूत्र के पदों 
को पृथक्‌ सूत्ररूप में रखकर व्याख्या की है । पर शावर भाष्य में “गुणाश्रयः” 
पद सूत्रगत नहीं हैं। 

३. मन्त्रों के लिए तैत्तिरीय संहिता, ४।३।२ भी द्रष्टव्य है। 


१६२ मीमांसा-दर्शन 


प्रथम पाठ-प्राधान्य से आगे पठित सभी कण्डिकागत मन्त्रों के साथ सम्बन्ध माना 
जायगा। पचास मन्त्रो में से तीन में पठित 'प्राण-लिङ्ग शेष संतालीस को मी 
लक्षित करेगा । यह व्यवस्था 'छत्रिन्याय' के अनुसार समभनी चाहिए । दस 
ब्यक्तियों में यदि एक-दो के पास छतरी है, शेष सब छतरी से रहित हैं, तब भी 
'छत्रिणो यान्ति' छतरीवाले जा रहे हैं, प्रयोग होता है। एक-दो छतरीवाले से ही 
सब लक्षित हो जाते हैं । 

इसी प्रकार 'अज्यायीरुपदघाति' दसरा वाक्य है । अज्यानि नामक इष्टकाएँ 
केवल पाँच हैं । तैत्तिरीय संहिता [५।७।२] में वे गन्त हैं, जिनसे इन इष्टकाओं 
का उपधान किया जाता है। उन मन्त्रों के प्रथम प्रतीक पद इस प्रकार हैं--- 
शतायुधाय ; ये चत्वार:; ग्रीष्मो हेमन्तः; इडु वत्सराय ; भद्रान्नः श्रेयः । इन मन्त्रों 
के निर्देश के अनन्तर वहाँ पढ़ा है--'अज्यानीरेता उपदघाति'-_अज्यानि नामक 
इन इष्टकाओं का उपधान करता है। इसके आगे यह्‌ अर्थवाद पठित है--- 'एत्ता बै 
देवता अपराजितास्ता एव प्रविज्ञति, नव जीयते' उक्त मन्त्रो में निदिष्ट इन्द्र आदि 
देवता अपराजित हैं; याग का अनुष्ठाता यजमान इन्हीं देवताओं में प्रवेश करता 
है, वह किसी से जीता नहीं जाता । इन पाँचों मन्तरं में से केवल दूसरे मन्त्र) में 
'अज्यानिम्‌' पद पढ़ा है। यदि 'अज्यानीरेता उपदधाति’ को: गुणविधि माना जाता 
है, तो पांचों इष्टकाओं का उपधान उक्त मन्त्र की आवृत्ति द्वारा उसी एक मन्त्र 
से किया जाना प्राप्त होगा, शेष मन्त्र निरर्थक हो जाएंगे । अर्थवाद मानने पर 
दृष्टलिग एक मन्त्र, शेष चार का भी उपलक्षण होया । पाँच मन्त्रं के समुदाय में 
एक मन्त्रगत भी दृष्टलिज का सम्वन्ध शेष अलिङ्ग मन्त्रों को भी लक्षित करेगा, 
जैसे अनेक व्यक्ति-समुदाय में एक व्यक्ति के साथ छाते का सम्बन्ध, छातारहित 
अन्य सभी साथी व्यक्तियों को भी जक्षित करता है । छाताधारी एक ही होने पर 
“छत्रिणो यान्ति' व्यवहार सवंमान्य होता है ॥२८॥। (इति प्राणमुदादिशब्दानां 
्तुत्यर्यंताधिकरणम्‌ --१७) । 


(वाक्यशेषेण सन्दिगधार्थेनिरूपणाधिक रणम्‌, वाक्यशेषाधिकरणम्‌, 

अक्ताधिकरणं वा-- १८) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--'अक्ताः शकरा उपदघाति' वाक्य वैदिक साहित्य 
[० ब्रा० ३।१२।५] में पठित है। इसके उपसंहार में 'तेजो बै घृतम्‌' घृत का 
स्तुतिवाक्य है । चातुहोंत्र चयन याग में सुवर्णे इष्टकाओं का उपघान होता है। 


१. तैत्तिरीय ब्राह्मण [ ३।१२।५ ] का पाठ इस प्रकार है--'हिरण्येष्टको भवति। 
यावदुत्तमम्‌ गुलिकाण्डं यज्ञपरुषा सम्मितम्‌ । तेजो हिरण्यम्‌ । यदि हिरण्यं न 
विवत्‌, वार्करा अक्ता उपदध्यात्‌, तेजो घृतम्‌ । स तेजसमेवार्निं चिनुते ।” 


अथ प्रथमाध्यायै चतुर्थः पादः १९३ 


अंगुलि के तीसरे पर्व के परिमाण की सुवर्णे इष्टकाएँ उपलब्ध न होने पर चिकनी 
की गई रोड़ी (--शर्करा) का वेदि में उपधान किया जाता है। * यहाँ उपक्रम में 
शर्करा का 'अक्ता:' विशेषण है, जिसका अर्थ है--'चिकनी की हुई' । यह सामान्य 
वचन है; चिकनी घृत से भी की जा सकती हैं, और तेल आदि. से भी । परन्तु 
उपसंहार में चिकनाई के एक साधनद्रव्य घृत की स्तुति की गई है । यह चिकनाई 
के साधनद्रव्य घृत का विशेष कथन है । एक ही वाक्य के उपक्रम--आरम्भ में 
सामान्यकथन और उपसंहार में विशेषकथन होने से परस्पर विरुद्ध है । प्रस्तुत 
प्रसंग में यही सन्देह का कारण है। क्या उपक्रम के सामान्यकथन से उपसंहार 
के विशेषकथन 'चृत' को सामान्य चिकनाई-साधन द्रव्यपरक माना जाय? 
अथवा उपसंहार के चिकनाई-साधन विशेष द्रव्य घृत के कथन से उपक्रम के 
सामान्य कथन को उलटकर उसके स्थान पर विशेष कथन को स्वीकार किया 
जाय ? 

उपक्रम के अवसर पर विरोध का कोई आधार नहीं है; विरोध की भावना 
उपसंहार पर उभरती है। तब विरोघ के परिहार के लिए यह उचित होगा कि 
उपक्रम के अनुसार उपसंहार के चिकनाई-साधन विशेष द्रव्य घृत को चिकनाई- 
साधन सामान्य द्रव्यपरक क्यों न मान लिया जाय ? इससे चिकनाई-साघन घृत, 
तैल आदि सभी द्रव्यो का ग्रहण हो जाता है। यह ऐसा ही कथन है, जैसे 
'सृष्टीरुपदधाति' में 'सृज्‌' धातु-सिद्ध सृष्टि शब्द सृष्टिपदघटित तथा सृष्टिपद- 
रहित सभी मन्त्रों के लिए व्यवहृत है; ऐसे ही 'घृत' पद घृत, तेल आदि सभी 
चिकनाई-साधन द्रव्यों के लिए प्रयुक्त माना जाय । आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा 
का समाधान किया-- 


सन्दिग्धेषु वाक्यशेषात्‌ ॥२६॥ 


[सन्दिग्धेषु | उपक्रम और उपसंहार के विरोध होने से सन्देहपुक्त वाक्यों में 
[वाक्यशेषात्‌ ] वाक्यशेष से अर्थात्‌ उपसंहार-वाक्य से अर्थ का निश्चय करना 
चाहिए। उपसंहार में चिकनाई-साधनद्रव्य घृत की स्तुति होने से यह श्रुति- 
बोषित अर्थ स्पष्ट हो जाता है कि शकंराओं का अञ्जन (चिकनापन) घृत से 
किया जाना चाहिए । घृत तेजोरूप है, घुताक्त शर्करा का चयन में उपधान यज- 
मान में तेजस्विता का आधान करता है। अत: 'अक्ता: शकंरा उपदधाति” वाक्य 
स्तुतिरूप होने से अर्थवाद है, गूणविधि नहीं । 

उपक्रम-उपसंहार में विरोघ-परिहार के लिए यह कथन उपयुक्त न होगा कि 
“अक्ताः शकं रा उपदधाति, भें वतेमानकालिक 'उपदधाति' क्रिया होने, तथा विधि- 


१, वही, तै ० ब्रा० 
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किया के न होने से उपक्रम में जो अञ्जन का सामान्य कथन है, वह विधि-निर्देश 
नहीं है। उपसंहार में अञ्जन-साधन विशेष द्रव्य घृत का स्तवन होने से वह 
श्रुति द्वारा अञ्जन-साधन बोधित होता है। ऐसी दशा में उपक्रम-उपसंहार के 
विरोध की सम्भावना ही नहीं रहती; तब यह अधिकरण-निर्देश अनावश्यक हो 
जाता है! 

विरोध के परिहार की यह कल्पना युक्त नहीं है, क्योंकि वैदिक वाङ्मय में 
विधि-अर्थ के लिए 'लेट्‌' लकार का प्रयोग मी होता है। भाष्यकार शबर स्वामी 
ने प्रस्तुत उद्धृत वाक्य में लेट्‌ लकार का प्रयोग किया प्रतीत होता है । विध्यर्थेक 
लेट्‌ लकार में “उपदघाति' क्रियापद सिद्ध है; उस दशा में यह वाक्य विधायक 
होने से उपक्रम-उपसंहार के विरोध का उद्भावक होगा। तैत्तिरीय ब्राह्मण 
[३।१२।५] में “उपदध्यात्‌? यह विधि लकार का ही क्रियापद है। इसलिए ऐसे 
विरोष-स्थलों में उसके परिहार का उपाय यही है कि उपसंहार-वाक्य के अनुसार 
अर्थ का निश्चय किया जाय । 

इसी प्रकार के अन्य वाक्य हैं--'वासः परिघते; एतद्वै सवंदेवत्थं वासो यस्‌ 
क्षौमस्‌' यहाँ उपक्रम में साधारण रूप से वस्त्र-धारण का विधान है; इससे यज्ञ 
में किसी भी प्रकार का वस्त्र धारण करना प्राप्त होता है; परन्तु उपसंहार में 
क्षौम वस्त्र की स्तुति होने से 'वासः परिधत्ते” वाक्य का 'वासः' पद क्षौम वस्त्र का 
विधायक है, अम्य किसी वस्त्र का नहीं। क्षुमा अतसी या लोकप्रसिद्ध अलसी 
पौधे का नाम है । उसके रेशों से बना बस्त्र 'क्षौम' कहा जाता है । इसके अनुसार 
यज्ञ में क्षौम वस्त्र के परिधान का विधान सिद्ध होता है । 'क्षौम' का अर्थ रेशमी 
चस्त्र नहीं है, क्योंकि वह कीड़े के द्वारा बताये गये कोश के तन्तुओं से तैयार 
किया जाता है। उसके निर्माण में हिंसा के अनिवार्य होने से वह यज्ञिय परिघान 
के योग्य नहीं साना जाता । “क्षौम' पद का अर्थ प्रायः रेशमी वस्त्र किया जाता है। 
उसका तात्पर्यं क्षुमा = अलसी के रेशे से बनाये गये नकली रेशमी वस्त्र समझना 
चाहिए। 

ऐसा ही एक अन्य वाक्य है--'इमां स्पृष्ट्वा उव्गायेत्‌, इमां हि ओदुम्बरीं 
विष्वाम्नुतान्युपजीवन्ति ॥--इसको स्पशं कर सामगान करे; इस औदुम्बरी = 
गूलर वृक्ष की शाखा का सब प्राणी सहारा लेते हैं। यहाँ भी उपक्रम में इमा 
सर्वनाम पद से सामान्य रूप में किसी भी वृक्ष की शाखा का स्पर्श--सामगान 
प्रारम्भ करने से पूर्व प्राप्त होता है। परन्तु उपसंहार में औदुभ्बरी शाखा की 
स्तुति किये जाने से उपक्रम के 'इमां' सवंमाम पद का--उदुम्बर शाखा के विधान 
में-_तात्पयं निङ्चित होता है ॥२६।। (इति वाक्यशेषेण सन्दिरधार्थेनिरूपणा- 
घिकरणम्‌--१८) । 


अथ प्रथमाघ्याये चतुर्थ: पादः १६५ 


(सामर्थ्यानुसारेणाव्यवस्थितानां व्यवस्थाधिकरणम्‌, सामर्थ्या- 

घिकरणं वा--१६) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--अन्य कतिपय वाक्य ऐसे हैं, जिनमें सन्देह है-- 
'सरवेणाऽवच्चति, स्वधितिनाश्यश्वति, हस्तेनाध्वग्यात' आदि--लुब से अवदान 
करता है, स्वधिति -- छुरी से अवदान करता है, हाथ से अवदान करता. है, 
इत्यादि। रजसे हुए पूरे आहवनीय द्रव्य में से उसका कुछ अंश अलग करने का नाम 
'अबदान' है । आहवनीय द्रव्य तरल घृत आदि, दृढ़ पका हुआ पुरोडाश आदि, 
तथा ढेर के रूप में (संहत) रक्खा हुआ सामग्री आदि है। यहाँ सन्देह है, क्या 
प्रयोजन के अनुसार विशिष्ट आहवनीय द्रव्य का किसी सरुन आदि विशिष्ट साधन 
से अवदान किया जाय, ऐसी व्यवस्था मानी जाय ? अथवा अव्यवस्थित रूप में 
किसी भी साधन से किसी भी आहवनीय द्रव्य का अवदान किया जा सकता है? 
प्रस्तुत प्रसंग में इस विषय का कोई विशेष निर्देश न होने सामान्य रूप में यही 
प्राप्त होता है कि खुव आदि किसी भी साधन से किसी भी आहवनीय द्रव्य का 
अवदान कर लेना चाहिए । क्या यह युक्त है ? आचाय सूत्रकार ने जिज्ञासा 
का समाधान किया-- 


अर्थाद्वा कल्पनैकदेशत्वात्‌ ॥३०॥ 

[अर्थात्‌ ] अर्थं से -पदसामथ्ये से [वा] ही, (अथवा 'वा' पद पूर्वोक्त 
अव्यवस्था के निराकरण का योतक है), तात्पयं है--प्रयुक्त पद के सामर्थ्या- 
नुसार जिस साधन से जिस द्रव्य का अवदान सम्भव है, उसकी [कल्पना] 
कल्पना करना युक्त है, क्‍योंकि [एकदेशत्वात्‌ ] सामथ्यं, पदबोध्य वस्तु का एक- 
देश- अङ्ग होता है। 

“लेण अवद्यति! आदि पदों में खुव आदि साधनों से किये जानेबाले कार्य 
के विषय में जो अव्यवस्था की बात कही गई, वह ठीक नहीं है। खुव आदि 
साघनगत सामर्थ्यं के अनुसार जिस साधन से जिस आहवनीय द्रव्य का अवदान 
सम्भव है, उसके अनुरूप कार्य किया जाना चाहिए । 

नामपद अथवा आख्यातपद जिस अभिधाशक्ति के आधार पर अभिमत 
अर्थ को अभिव्यक्त करते हूँ, अर्थ के स्पष्ट करने अथवा निश्चय करने में उसका 
सहयोग बराबर बना रहता है। अवदान के साधन सुव की बनावट यह स्पष्ट 
करती है कि उसके द्वारा--द्रव पदार्थ को उसमें भरकर, राशि से पृथक्‌ कर 
सुचिधापू्वेक उसका (आहवनीय द्रव्य का) यथोचित उपयोग किया जा सकता 
है । जो पुरोडाश् आदि आहवनीय दव्य दृढ़ व कठिन है, उसके अवदान के लिए 
सुव-साधन सबेथा अनुपयुक्त है; वहाँ तो स्वधिति--छूरी का ही प्रयोग करना 
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उपयुक्त होगा । आज्य अदि द्रव पदार्थ के लिए स्वधिति का प्रयोग सर्वथा अनु- 
पयुक्त है। इसी प्रकार चर--सामग्री आदि शुष्क-बिखरे आहवनीय द्रव्य उचित 
गात्रा में उठाकर प्रयोग के लिए हस्त-साधन अधिक उपयुक्त होगा। चरु के 
अवदान के लिए स्तूव अथवा स्वधिति-साधन नितान्त अनुपयुक्त हैं। ऐसे ही 
हस्त-साधन तरल आज्य तथा दृढ़ पुरोडाश आदि के अवदान के लिए अनुपयुक्त 
है । फलतः ख्र्‌ व आदि साधन जिस आहवनीय द्रव्य के अवदान के लिए उपयुक्त 
है, उसका प्रयोग वहाँ करना चाहिए; अन्य साधन का नहीं। 

जैसे लोक में कहा जाता है--'कटे भुङ्क्ते चटाई पर खाता है; इसका 
यही तात्पर्य है--थाली में परोसे खाद्य पदार्थ को चटाई पर बैठकर खा रहा है; 
अन्य कोई अर्थ नहीं । इसी प्रकार “स्रुवेण अवद्यति’ जब कहा जाता है, उसका 
यही वात्पयं है-तरल आज्य का स्रव-साधन के द्वारा अवदान करता है; 
अन्य कोई अर्थ इसका सम्भव नहीं । ऐसे ही स्वधितिना अवद्यति' का अर्थ है-- 
दृढ़ पुरोडाश आदि द्रव्य का स्विति से अवदान करता है; अन्य बर्थ नहीं । 
इसी प्रकार 'हस्तेन अवद्यति” का अर्थ है--शुष्क-विखरे चरु-सामग्री आदि का 
अवदान हस्त-साधन से करता है; उपयुक्त समझ से इस अर्थ का निर्धारण हो 
जाता है । यह साधन के अनुसार द्रव्य की अथवा द्रव्य के अनुसार साधन की 
व्यवस्था है ॥३०॥ (इति सामर्थ्यानुसा रेणाव्यवस्थितानां व्यवस्थाधिकरणम्‌-- 
१६) । 


इतिथो पूर्णसिहतनुजनुषा तोहफादेवीगर्भजातेन बलियामण्डलान्तर्गत 
'छाता' नगरनिवासी श्रीकाशोनाथशास्त्रिपादाब्जसेवालब्ध- 
विद्योदयेन, बुलन्दज्ञहरमण्डलान्तगंत-पहासूपकच्ठ-बनंल- 
ग्रामाभिजनेन, सए्प्रतं गाजियाबादनगरनिवा- 
सिना--उदयबोर झास्त्रिणा समुन्नीते 
जॅमिनीयमीमांसाददांन विद्योदयभाष्ये 
अथमाध्यायस्य चतुर्थः पादः । 
सम्पूर्णशचायं प्रथमोऽध्यायः । 


अथ द्वितीयाध्याये प्रथम: पादः 


(अपुर्व॑स्याऽऽख्यातपदप्रतिपाद्यताऽधिकरणम्‌--१) 

प्रथम अध्याय में प्रेरणात्मक धर्म-प्रमाण का निरूपण सम्पन्न हुआ। उन 
प्रसंगों में विधि, अर्थेवाद, मन्त्र, स्मृति का तात्त्विक निर्णय तथा गुणविधि एवं 
कर्मनामधेय का विवेचन किया गया । सन्दिग्ध अर्थो का वाक्यशेष के आधार पर 
निर्णय किया जाना बताया । आगे के प्रसंगों को यथायथ समझने के लिए उनका 
स्मरण रखना आवश्यक है। 

प्रथम अध्याय में प्रेरणात्मक धमं-प्रमाण का निरूपण सम्पन्न हुआ । सूत्रकार 
द्वारा साक्षात्‌ न कहने पर भी मीमांसाशास्त्र में अन्य आचार्यो द्वारा यद्यपि प्रत्यक्ष, 
अनुमान, उपमान, शब्द, अर्थापत्ति, अनुपलब्धि छह प्रमाण स्वीकृत हैं, परन्तु 
प्रस्तुत प्रसंग में 'प्रमाण' पद से प्रत्यक्षादि का ग्रहण अभिप्रेत न होकर प्रेरणालक्षण 
घमं को ही प्रमाण कहा है। वह प्रेरणालक्षण प्रमाण वेद है। सूत्रकार ने इसका 
निर्देश प्रारम्भिक पाँचवें सूत्र में किया है। वेद के शब्द, अर्थ और उनके सम्बन्ध 
की नित्यता तथा उनसे सम्बद्ध प्रसंगागत अन्य विषयों का वर्णन प्रथम पाद में 
किया है। वह प्रेरणालक्षण घर्मरूप प्रमाण विधि, अर्थवाद, मन्त्र, स्मृति आदि 
भेद से अनेक प्रकार का है। तदनुसार द्वितीय पाद में विधि, अर्थवाद एवं मन्त्र- 
विषयक विचार किया है । अनन्तर तृतीय पाद में स्मृतियों के प्रामाण्य-अप्रामाण्य 
का विवेचन है। चतुर्थ पाद में गुणविधि और नामधेय पदों की परीक्षा तथा सन्दि- 
स्वार्थ पदों के यथार्थ निर्णय के लिए वाक्यशेष को आधार बताया गया है। इस 
प्रकार प्रथम अध्याय 'प्रमाणलक्षण' नाम से पुकारा जाता है । 

अब द्वितीय अध्याय में कमें के प्राघान्य-अप्राधान्य एवं भेद-अभेद के विषय 
में विवेचन प्रस्तुत किया जाता है। 

प्रेरणालक्षण धर्म क्रियानुष्ठानरूप माना गया है। क्रिया अथवा कर्म के 
भेदबोधक साधन छह प्रकार के बताये हैं। उनके आधार पर कमं का भेद छह 
प्रकार का कहा जाता है। उन साधनों का निर्देश भाष्यकार ने--शब्दान्तर, 
अभ्यास, संख्या, गुण, प्रक्रिया, नामधेय के रूप में किया है। ये कारण जहाँ भी 
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आएँ, उनका विवेचन इस अध्याय में किये जाने से द्वितीय अध्याय को 'नाना- 
कर्मलक्षण' नाम दिया गया है। 

प्रथम विचारणीय है, शास्त्र के प्रारम्भ में प्रेरणा-क्रियारूप वाक्य को धर्म 
कहा गया है । वे वाक्य हैं--'सोमेन स्वर्गकामो यजेत, अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्ग- 
कामः, अहरहः सन्ध्यामृपासीत' इत्यादि । क्रिया अनुष्ठानरूप होने से अनित्य है। 
यह्‌ देखा जाता है, सौमयाग, अग्निहोत्र, सन्ध्योपासना के सद्य: अनन्तर स्वर्ग 
आदि फल प्राप्त नहीं होता। इससे सोमयाग आदि क्रिया तथा स्वगं आदि 
फल परस्पर असम्बद्ध हो जाते हैं । अनुष्ठान तक यागादि किया का अस्तित्व है; 
कालान्तर में जाकर स्वर्ग आदि फल प्राप्त होता है। क्रिया के नष्ट हो जाने पर 
फलप्राप्ति कैसे सम्भव है ? जब कारण (क्रियारूप ) ही न रहा, तो फल (स्वर्गादि) 
कैसे प्राप्त होगा ? तन क्या ये वैदिक वाक्य अनर्गल हैं ? नहीं; ये वाक्य सर्वथा 
युक्त हैं । 

ज्ञास्त्रकार आचार्यों ने बताया है-कर्मानुष्ठान से अनुष्ठाता-आत्मा में 
धर्मविशेष की उत्पत्ति होती है। मीमांसा में उसको 'अपूवं' पद से कहा जाता है । 
क्रियानुष्ठान 'अपूर्वे' को उत्पन्न करता है, और अपूर्व स्वर्गादि फल को। इस 
प्रकार वह चोदनालक्षण क्रियानुष्ठान अपूर्वोत्पत्ति द्वारा स्वर्गादि फलप्राप्ति का 
कारण होता है। 

उस प्रेरणालक्षण प्रत्येक वाक्य में पद अनेक होते हैं, और पदों का अपना 
अर्थ है । यहाँ सन्देह होता है, क्या वाक्यगत प्रत्येक पद पृथक्‌-पृथक्‌ उस अपूर्व- 
संज्ञक धर्म का निर्देश करता है, अथवा वाक्य के सब पद मिलकर एक ही धर्म का 
निर्देश करते हैं? इसका समाधान करते हुए शास्त्रकार आचार्यो ने बताया, 
प्रत्येक वाक्य में पद दो प्रकार के होते हैं---एक नाम-पद, दूसरे आख्यात-पद । 
जैसे उक्त वाक्यों में सोम, अग्निहोत्र, सन्ध्या आदि नाम-पद हैं; यजेत, जुहुयात्‌, 
उपासीत आदि आख्यात-पद हैं। वह अपूर्व आख्यात-पदों से कहा जाता है । केवल 
आख्यात-पद क्रिया, भाव, भावना, उत्पादना का निर्देश करता है; वाक्यगत अन्य 
पद उसके सहयोगी रहते हैं। यद्यपि उगत वाक्यों को किसी पद का साक्षात्‌ 
अर्थ “अपूर्व” नहीं है, परन्तु किया के अनित्य होने, अर्थात्‌ अनुष्ठानक्षण तक ही 
अवस्थायी होने एवं फल के कालान्तर में होने के कारण- बैदिक वाक्यों के 
सार्थकताहेतु--उनके पारस्परिक सम्बन्ध के लिए क्रिया और फल के अन्तराल 
में अपूवं के अस्तित्व का अनुमान किया जाता है। इस प्रकार द्रव्य या गुण के 
वाचक नाम-पद क्रिया के निर्देशक न होकर केवल आख्यात-पद क्रिया का निर्देश 
करते हैं, इसी तथ्य को सूत्रकार ने स्पष्ट किया--- 


अथ हितीयाध्याये प्रथमः पादः १६६ 


भावार्थाः कर्मशब्दास्तेभ्य: क्रिया प्रतीयेत, एष ह्यर्थो 
विधीयते ॥१॥ 


[भावार्थाः] भाव == किया गर्थवाले 'यजेत, जुहुयात्‌? इत्यादि आख्यात-पद 
[कर्मझब्दा:] क्रिया के बोधक शब्द हैं । [तेभ्यः] उनसे [क्रिया] फल का किया 
जाना [प्रतीयेत] प्रतीत होवे, जाना जाए (तात्पर्ये है, 'यजेत, जुहुयात्‌' आदि 
पद याग होम से सम्बद्ध स्वर्गादि फलों की सिद्धि को कहते हैं) । [एषः] यह 
[हि] क्योंकि [अथंः] अर्थे--उक्त क्रियारूप धर्म [विघीयते] विधान किया 
गया है। 

'यजेत' इत्यादि आख्यात-पद याग आदि अनुष्ठानरूप कर्म का बोध कराते 
हं । वे कर्मानुष्ठान, उनसे (--कर्मों से) होने अर्थ के प्रयोजक हैं । सूत्र में 'किया' 
पद कर्मानुष्ठानो से उत्पन्न होनेवाले “अपुर्व' का संकेत करता है। 'तेम्यः किया 
प्रतीयेत'-इस पुरे वाक्य का यही अर्थ होता है कि--उन कर्मानुष्ठानों से उत्पन्न 
होनेबाला [ क्रिया== किया जानेवाला ]अपुवं बोधित होता है । आख्यात-पदबोध्य 
याग आदि कर्मों का अनुष्ठान घमं है, वह धर्मे अपूर्व को उत्पन्न करता है, अपूर्व 
द्वारा स्वग प्राप्त होता है, स्वर्ग की कामनावाला व्यक्ति इसी अभिप्राय से कर्मा- 
नुष्ठान में प्रवृत्त होता है। 'श्येनेन अभिचरन्‌ यजेत, चित्रया यजेत पशुकामः, दशं- 
पूर्णमासाभ्यां स्वर्गकामो यजेत’ इत्यादि वावयों में आख्यात-पद के अतिरिक्त जो 
द्रव्य या गुणवाचक पद हैं, उनके अपने जो भी अथे हैं, उनके साथ--स्वगं या 
पशु आदि किसी भी कामनावाले व्यक्ति का सीधा सम्बन्ध नहीं होता; उसका 
सीधा सम्बन्ध आख्यात-पदबोघ्य याग आदि के साथ होता है। द्रव्य या गुण- 
वाचक पद मी कोई साधनरूप से, कोई इतिकर्तव्यतालूप से याग के साथ सम्बद्ध 
होते हैं; वे अपूर्व के विधायक नहीं होते । फलतः आख्यात-पद अपूर्व के बोधक 
हैं, अन्य अपने निजी रूप से यागादि के सहयोगी ॥॥१॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है-पदि द्रव्य-गुणवाचक पद माग आदि के सहयोगी 
हैं, तो उनको भी अपूर्व के विधायक व भावार्थक क्यों न माना जाय ? आचार्ये 
सुत्रकार ने शिष्यजिज्ञासा को सूत्रित किया-- 


स्वेषां भावोष्थे इति चेत्‌ ॥२॥ 
[सर्वेषाम्‌ ] “सोमेन यजेत स्वर्गकामः' इत्यादि वाक्यगत द्रव्यवाचक एवं 


गुणवाचक सभी पदों का [भावः] भाव-भावना-उत्पादना, किया [अर्थः ] अर्थं 
है, [इति चेत्‌] यदि ऐसा कहो तो-- (नह ठीक नहीं, अगले सूत्र के साथ सम्बन्ध 


है) । 


जिज्ञासु का अभिप्राय है--'यजेत' इस आख्यात-पद में 'यज्‌' धात्वर्थे 'याग' 
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अत्यय 'त' से बोधित भावना की अपेक्षा करता है--“यजेत यागेन भावयेत्‌'-- 
याय से निष्पन्न करे, कुछ उत्पन्न करे। जैसे धात्वर्थ भावना की अपेक्षा करता 
है, ऐसे ही उक्त वाक्यों में--येन, दर््ष-पूर्ण मास, स्वगंकाम, सोम, अभिचरन्‌, 
चित्रा, पशुकाम” आदि पठित द्रव्यवाचक, गुणवाचक, कामनापरक आदि पद भी 
'त' प्रत्ययबोधित भावना की अपेक्षा करते हैं। यदि ऐसा न माना जाय, तो वाक्य 
में इनका पठित होना असंगत हो जापगा । इसलिए 'यजेत' के समान स्येन आदि 
अन्य पदों को मी भावारथेक, अर्थात्‌ अपूर्वे का विधायक मानना चाहिए । घात्वर्थ 
के समान सोम, स्येन आदि पद भी अपने प्रयोग की सार्थकता के लिए साकांक्ष 
हैं; इनके उपयोग के बिना न कियानुष्ठान सम्भव है, न स्वर्गादि फलसिद्धि की 
आशा । अतः आकांक्षारूप उक्त समानता के रहते, आख्यात की सीमा से अन्य 
पदों को बाहर निकाल देना उचित न होगा ॥२॥ 

जिज्ञासा के आधार को लक्ष्य कर नाम और आख्यात के स्वरूप का यथाक्रम 
उपपादन करते हुए सूत्रकार ने अग्रिम दो सूत्रों से जिज्ञासा का समाधान किया -- 


येषामुत्पत्त स्वे प्रयोगे रूपोपलब्धिस्तानि नामानि, 
तस्मात्तेभ्यः पराकाङ्क्षा भूतत्वात्‌ स्वे प्रयोगे ॥३॥ 


[मिषाम्‌ ] जिन 'सोमेच-यजेत' आदि पदों के [उत्पत्तौ] उत्पत्ति--अभि- 
व्यक्ति--उच्चारण में [स्वे] अपने सोम आदि अर्थ को प्रकट करते समय 
[प्रयोगे] प्रयोग किये जाने पर [रूपोपलब्धिः] अपने अभिधेयरूप सोम की 
उपलब्धि हो जाती है, अर्थात्‌ उसमें प्रत्यक्ष योग्यता होती है, [तानि] ऐसे 
पद [नामानि | नाम कहे जाते हैं । [तस्मात्‌ ] इस कारण (रूपोपलब्धि हो जाने 
के कारण) [तेभ्यः] उनके लिए [पराकाङ्क्षा] पर-अ-कांक्षा अन्य की = 
अन्य निष्पाद्य की काङ्क्षा नहीं रहती, [ भूतत्वात्‌ | सिद्ध होने से [स्वे प्रयोगे] 
अपने अभिषेय अर्थ की अभिव्यक्ति-समय प्रयोग किये जाने पर। 

प्रत्येक पद का अपना अभिधेय र्थ होता है; उस अर्थ को प्रकट करने के 
लिए जब उस पद का प्रयोग उच्चारण आदि रूप में किया जाता है, तब उसका 
बह अभिधेय अर्थ विद्यमान होने से प्रत्यक्ष रूप में उपलब्ध होने के योग्य है, तो 
वह पद अपने विद्यमान अर्थ को अभिव्यक्त कर निराकांक्ष हो जाता है। अपने 
विद्यमान अर्थ की अभिव्यक्ति कर देना पद-प्रयोग का प्रयोजन है। यही उसकी 
आकांक्षा है। अर्थ बोधित हो जाने पर उसकी आकांक्षा की पूत्ति हो जाती है। 
ऐसे सोम, श्येन, चित्रा, स्वर्गकाम, पशुकाम आदि पदों के अर्थ स्थायी हैं, विद्यमान 
हैं। इन पदों के प्रयोग होने पर इन अर्थो को उत्पन्न करने की अपेक्षा नहीं रहती । 
ऐसी दशा में जिज्ञासु ने ऐसे पदों को आख्यात-पदों की सीमा में लाने के लिए जो 
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एतत्सम्बन्धी आकांक्षा का निर्देश किया था, वह निराधार व असंगत हो जाता 


है॥३॥ 
इसी प्रसंग में आख्यात का स्वरूप क्या है ? सूत्रकार ने बताया-- 


येषां तूत्पत्तावर्थे स्वे प्रयोगो न विद्यते तान्याख्यातानि, 
तस्मात्तेभ्यः प्रतोयेताश्ितत्वात्‌ प्रयोगस्य ॥४॥ 


[येषाम्‌] जिन पदों का [तु] तो [उत्पत्तो] उच्चारणरूप उत्पत्ति के 
अवसर पर [अर्थ स्वे ] अपने वाच्य अर्थ में [प्रयोगो न वियते ] प्रयोग नहीं होता, 
अर्थात्‌ पदों के उच्चारण-काल में उनका अर्थ विद्यमान नहीं रहता [तानि 
आश्यातानि | वे पद आख्यात = भाववाचक कहे जाते हैं । [तस्मात्‌] इस कारण 
[तेभ्यः] उन आस्यात-पदों से अपूर्व की {प्रतीयेत | भ्रतीति-जानकारी की जाती 
है, [आश्रितत्वात्‌ | आश्रित होने से, पुरुष के अधीन होने से [प्रयोगस्य | प्रयोग- 
यागानुष्ठान के । 

“बजेत' पद के उच्चारण-काल में इसका अर्थ -क्रियाभुष्ठानरूप याग तथा 
उससे निष्पाद्य अपूर्व--अपने वस्तु सत्‌-रूप में विद्यमान नहीं रहते । वह यागा- 
नुष्ठान पुहुष-प्रथत्न के अधीन है । पुरुष द्वारा यागानुष्ठान किये जाने पर ही उससे 
अपूर्वं (संस्कारविशेष) की उत्पत्ति होती है। इस प्रकार 'यजेत' पद स्वर्मेकामना- 
वाले पुरुष को प्रेरित करता है कि वह यागानुष्ठान द्वारा अपुवे को उत्पन्न करे। 
'यजेत' का यही अर्थ है--'यागेन भावयेत्‌'-यागसाधन से भावना करे। 
भावना == अपूर्वे का निष्पादन, यागानुष्ठान से अपूव का उत्पादन होकर, वह 
स्वर्गकामना को पूर्ण कराता है। इसके विपरीत सोम आदि द्रव्यवाचक एवं 
अन्य गुणवाचक पदों के अर्थ--सोम आदि द्रव्यों की वस्तुसत्ता--विद्यमानवा-- 
अपने अस्तित्व में आना अथवा अस्तित्व का लाभ करना पुरुष-प्रयत्न के अधीन 
नहीं है। सोम पद के उच्चारण से पहले ही उसके अर्थ सोम-वस्तु का अस्तित्व 
बना रहता है, उच्चारण के समय वह विद्यमान है। उस अर्थ की सत्ता के लिए 
पुरुष को कोई प्रयत्न नहीं करना, फलतः बह्‌ पद अपने अर्थ को बोधित कर निरा- 
कांक्ष हो जाता है, पुरुष को अपनी सिद्धि में प्रेरित नहीं करता; जबकि 'यजेत' 
पद धात्वर्थ --याग से निष्पाद्य 'अपुर्व' (जो अभी तक अपने अस्तित्व में नहीं है, 
इसीलिए अपू है) के निष्पादन के लिए पुरुष को प्रेरित करता है। इसी कारण 
आस्यात-पदों को अपूर्वे का उपपादक माना गया है। अन्य द्रव्य-गुणवाचक पद 
याग के साधनद्रव्यों व प्रक्रिया आदि को प्रस्तुत कर यागानुष्ठान में सहायक 
होते हैं ॥४॥ (इति अपूवंस्य आस्यातपदप्रतिपाद्यताधिकरणम्‌-¬१} । 
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(अपू्वंस्यास्तित्वाधिकरणम्‌--२) 

शिष्य जिज्ञासा करता है-- अपूर्व आख्यात-पद प्रतिपाद्य है, यह तो बाद की 
बात हैं; पहले यह तो निश्चय किया जाय कि अपुर्व का अस्तित्व भी है, या 
नहीं ? सूत्रकार ने बताया-- 


चोदना पुनरारम्भः ॥५॥ 


[चोदना ] अपू है, [पुनः] क्योंकि [आरम्भः] वैदिक वाङ्मय में स्वगं- 
साधन याग (== स्वर्गकामो यजेत) का आरम्भ = उपदेश किया गया है। 

सूत्र के प्रथम पद का अर्थ यहाँ बह “अपूर्व है, जो यागानुष्ठान से निष्पन्न 
किया जाता अथवा उभारा जाता है। इस पद का कर्मवाचक विग्रह करने से उक्त 
अर्थे का लाभ होता है--“चोद्यते-आक्िप्यते-उऱद्भाव्यते या सा चोदना” । यागा- 
नुष्ठान से चोदित, आक्षिप्त अथवा उऱद्भावित होती है, वह चोदना है। ऐसा तत्त्व 
केवल बह्‌ अपू है । “पुनः” पद 'यतः' के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है । यह आज के 
भाषागत प्रयोगों से अनुमोदित है। अपूर्व का अस्तित्व क्यों मानना पड़ता है? 
क्योंकि वैदिक वाङ्मय में स्वर्ग की कामनावालों के लिए याग का विधान किया 
गथा है। याग अनुष्ठानरूप क्रिया है; क्रिया केवल अनुष्ठान तक जीवित है, 
अपना अस्तित्व रखती है, आगे नष्ट हो जाती है। परन्तु वैदिक वाड्मय में 
बताया गया याग का फल स्वगं, कालान्तर में प्राप्त होता है; उससे बहुत पडले 
यागरूप कियानुष्ठान के न रहने से स्वर्गेफल का लाभ असम्भव होगा, क्योंकि 
कोई फल-कार्य बिना कारण के नहीं मिलता । तब वैदिक वाक्य--'स्वर्ग कामो 
यजेत' इत्यादि अनर्थक- असंगत हो जाएगा, जो अभीष्ट नहीं, अथवा अनिष्ट 
है । उसकी सार्थकता व संगति को अक्षुण्ण रखने के लिए यह मानना न्याय्य है 
कि कर्मानुष्ठान अपूर्व-उद्भावन द्वारा स्वर्गफल को लाभ कराने में कारणरूप से 
विद्यमान रहता है। 

यदि द्रव्य-गुणवाचक पदों को अपूर्व का विधायक माना जाता है, तो बह 
द्रव्यादि ही विधायक होगा, जिसका नामील्लेखपूर्वेक निर्देश किया गया है। यदि 
वह्‌ संस्कृत द्रव्य नष्ट हो जाय, अथवा उपलब्ध ही त हो, जैसे अब सोम उपलब्ध 
नहीं है, अथवा किसी प्रकार दूषित हो जाय, तो आधार द्रव्य आदि के न रहने 
से अपूर्व की उद्धावना ही न हो पाएगी । ऐसी अवस्था में आचार्यो ने यज्ञानुष्ठान 
की पूत्ति के लिए तो नष्ट, दूषित या अनुपलब्ध द्रव्य के प्रतिनिधि जन्य द्रव्य का 
बिधान किया है; परन्तु वे यथाश्रुत द्रव्यादि न होने पर अपूर्व के उद्भावक नहीं 
माने जा सकते, अतः भाववाचक ( --आख्यात) पद ही अपूर्व के बोधक हैं, यह 
सिद्धान्त निश्चित होता है। इससे अपूर्व का अस्तित्व निर्बाध प्रमाणित है ॥५॥ 
(इति अपूवंस्यास्तित्वाधिकरणम्‌--२)। 


अथ हितीयाध्याये प्रथमः पादः २०३ 


(कमणां गुणप्रधानभावविभागाधिक रणम्‌ ३) 


शिष्य जिज्ञासा करता है--थह तो ज्ञात हो गया कि भाव पद ही कमंजन्य 
अपूर्व के बोधक हैं; परन्तु भाव पद अनेक प्रकार के हैं-“यजति, जुहोति, 
ददाति! इत्यादि एक प्रकार है, तथा 'दोग्ि, पिनष्टि, विलापयति” इत्यादि 
दूसरा प्रकार है। उनमें सन्देह है--क्या ये सब प्रधान कमंजन्य अपूर्वे के बोधक 
हैं ? अथवा इनमें कतिपय संस्कार-कमं के ज्ञापक हैं ? भावार्थक होने की समा- 
नता से सभी को प्रधान कर्म का वाचक क्यों न माना जाय ? सूत्रकार आचार्य ने 
समाधान किया-- 

तानि हुं गुणप्रधानभूतानि ॥ ६ 

[तानि] आख्यातपद-बोधित वे कमं [ धम्‌ ]दो प्रकार के हैं--[ गुणप्रधान 
भूतानि ] गुणभूत ==गौण ओर प्रधानभूत == मुख्य । 

दो प्रकार के जो भाववाचक पद बताये हैं, उनमें कतिपय 'यजति, जुहोति, 
ददाति’ प्रधान कर्म के वाचक हैं; कतिपय--'दोरिधष, पिनष्टि, विलापयति” 
संस्कार-कर्म के वाचक हैं। ये दो विभाग हैं-पहला मुख्य, दूसरा गौण। ये 
सभी भाववाचक पद अर्घवाले हैं, अथवा विशेष प्रयोजन रखते हैं। जैसे 
प्रधान भाववाचक पद स्वर्ग साधन अपूर्वे का बोध कराते हैं, ऐसे ही गौण भाव- 
वाचक पद याग में उपयोगी द्रव्यों के संस्कार आदि से आंशिक अपूर्वं का बोध 
कराते हैं। संस्कृत होकर निर्दोष द्रव्य का ही याग में उपयोग किया जाना शास्त्र 
विहित है। प्रधान कर्म के अङ्ग भूत होने से ये कर्म तत्सम्बन्धी अपूर्व के ज्ञापक तो 
होते हैं, परन्तु स्वगं के साधन अपूर्व के साक्षात्‌ बोधक नहीं होते ॥६।। 

शिष्य जिज्ञासा करता है--इसमें निश्चायक हेतु क्या है कि एक प्रकार 
स्वगं-साधन अपूर्व का बोधक है, दूसरा नहीं ? आचार्य सूतकार ने बंताया-- 


येद्रेंब्यं च चिकीष्यंते तानि प्रधानभूतानि द्रव्यस्य 
गुणभूतत्वात्‌ ७७७ 


[यैः] आख्यात-पदबोध्य जिन कर्मों के द्वारा [द्रव्यम्‌ | याग-होम आदि में 
आहुति आदि रूप से प्रयुक्त होनेवाले द्रव्य--घृतसामग्री, चरु, पुरोडाश आदि 
[चिकीर्ष्यते ] संस्कृत किए जाने के रूप में चिकीषित [न] नहीं हैं, [तानि] वे 
आख्यात-पद [प्रधानभूताति ] प्रधानभूत माने जाते हैं। क्योंकि याग, होम आदि 
की दृष्टि से [द्रव्यस्य] द्रव्य के [गुणभुतत्वात्‌ ] संस्कार आदि कायं गौण होने 
से। 

पूर्वोक्तं आख्यात-पदों के विभाग के अनुसार कतिपय आख्यात-पदबोध्य कमं 


२०४ मीमांसा-दर्शन 


उन द्रव्यो के--कूटने, छानने, शोधने, पकाने आदि का विधान करते हैं, जो द्रव्य 
याग आदि अनुष्ठान के समय उपयोग में आते हैं। इसके विपरीत जो आख्यात-पद 
द्रव्य-संस्कार आदि कार्यों का विधान नहीं करते, ऐसे आख्यात-पदों से बोध्य कर्म 
प्रधान विभाग में आते हैं। उनका अनुष्ठान साक्षात्‌ अपूर्वोत्पत्ति द्वारा स्वर्गफल- 
प्राप्ति का साधन होता है । यह प्रधान कर्म का लक्षण किया गया ।।७।। 

अब गुणकर्म का लक्षण सूत्रकार ने बताया-- 


यैस्तु दरव्यं चिकीर्ष्यते गुणस्तत्र प्रतीयेत तस्य 
दरव्यप्रधानत्वात्‌ ॥८॥ 


[येः] जिन आस्यात-पदों के द्वारा [तु] तो फिर [द्रव्यम्‌] द्रव्य-सम्बन्धी 
[चिक्रीष्यते | संस्कार आदि करना अभीष्ट होता है, [गुणः] गुणकर्म [तत्र] 
वहाँ--ऐसे आख्यात-पदों में [प्रतीयेत ] जाना जाता है। [तस्य] उस आख्यात- 
पदबोध्य कमं के [द्रव्यप्रधानत्वात्‌ ] द्रव्यप्रधान होने से, द्रव्य का संस्कार ही 
उनका मुख्य लक्ष्य होने से । 

ऐसे आर्यात-पदबोध्य कर्म गौण विभाग में आते हैं, जिनका मुख्य लक्ष्य-- 
याग आदि प्रधान कर्मो के उपयोग में आनेवाले द्रव्यों का संस्कारमात्र है, जैसे-- 
“ब्रीहीन्‌ अवहन्ति’ वाक्य है -- धान कूटता है । यहाँ 'अवहन्ति' आख्यात का अर्थ 
धान कूटने तक सीमित है, इसका इतना ही प्रयोजन है--धान कूटकर चावल 
अलग और तुष--छिलका अलग कर दिया जाय । इसी प्रकार अन्य वाक्य है-- 
"तण्डुलान्‌ पिनष्टि -चावल पीसता है। यहाँ 'पिनष्टि' क्रिया चावल के पिस जाने 
पर सार्थक, सफल हो जाती हैँ। ये इनके इष्ट फल हैं । अपने प्रयोग का फल 
सम्पन्न हो जाने से ये अन्य किसी फलोत्पत्ति की कल्पना के लिए षण्ड हैं। ये 
केवल प्रधान कर्म के लिए संस्कृत द्रब्यों को प्रस्तुत कर उनके उपयोगी मात्र हैं, 
परार्थं हैं। अतः ये गौण कर्म माने जाते हैं ॥॥८॥। इति कर्मणां गुणप्रधानभाव- 
विभागाधिकरणम्‌--३) । 


(सम्मार्जनादीनामप्रधानताधिकरणम्‌--४) 


शिष्य जिज्ञासा करता है-_कर्मो के गुण-प्रधान भाव का विभाग होने पर भी 
कतिपय वाक्यों में सन्देह है। वाक्य हैं--.ल् चः सम्माष्टि, अग्नि सम्माष्टि, 
परिधि सम्माष्टि'--खुचों का, अग्नियों का, परिधियों का सम्मार्जन करता है, 
उन्हें साफ़ करता है; तथा 'पुरोडाशं पर्येग्निकरोति'--पुरोडाञ्च का पर्यग्तिकरण 
करता है, अर्थात्‌ पुरोडाश के चारों ओर अंगारों को प्रदक्षिणा के समान दाहिनी 
ओर से लगाकर चारों ओर घुमाता है। इनके विषय में सन्देह है--क्या ये 
सम्मार्जन और पर्यग्निकरण प्रधान कमं हैं, अथवा ग्रुकमं ? सातवें सूत्र में 


अथ द्वितीयाध्याये प्रथमः पाद: ३०५ 


बताए नियम के अनुसार इनका कोई दृष्टफल प्रतीत न होने से इन्हें प्रधान कमे 
क्यों न माना जाय ? सूत्रकार ने प्रथम शिष्य-जिज्ञासा को सूत्रित किया-- 


धमंमात्ने तु कमं स्यादनिवृ त्तेः प्रयाजवत्‌ ॥६॥॥ 

[धर्ममात्रे ] धर्म अपूर्वे की उत्पत्ति के विषय में [तु] तो [कर्म ] सम्मान 
आदि क्म [स्यात्‌ ] होवें, अर्थात्‌ सम्मार्जज आदि कर्म भी अपूर्वं के उत्पादक 
होने से प्रधानकमें माने जाने चाहिएँ । [अ-निवृंते:] सम्माजंन आदि सुच्‌ 
आदि द्रव्य के उपकारक हैं, इस बात की निर्वेत्ति-- सिद्धि न होने से । 

सुच्‌ = जुहु, उपमृत्‌ और घ्रुवा नामक तीनों यशिय पात्रों का कुशा-तृणो से 
सम्मार्जन किया जाता है, इनके आगे-पीछे कुशा-तूण फिराकर इन्हें साफ किया 
जाता है। इसी प्रकार अग्नि के अंगारों पर राख आदि आ जाने से कुद्या-तृणों 
द्वारा उसे झाड़ दिया जाता है, यही उसका सम्माजेन है। ऐसे ही परिधियों का 
सम्माजन" होता है । पुरोडाश के पर्यग्निकरण" में तथा खच्‌ आदि के सम्मार्जन 
में कोई दुष्ट फल प्रतीत नहीं होता; अतः सप्तम सूत्र में बताई व्यवस्था के 
अनुसार इन कर्मो को अदृष्ट (अपूर्वे) का उत्पादक प्रधानकर्म मानना चाहिए। 
जैसे “प्रयाजान्‌ यजति' वाक्य में 'प्रयाज कमं से अपुर्व का उत्पादन करे” यह अर्थ 
जाना जाता है, ऐसे ही "सुचः सम्माष्टि' इत्यादि वाक्यों में 'लुच्‌ आदि पात्रों 
के सम्मार्जन से अपुर्व को उत्पन्न करे” अर्थ विदित होता है; अतः इनको भी 
अपूर्वोत्पादक कर्म के विधायक वाक्य माना जाना उपयुक्त होगा ॥६॥ 

आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


तुल्यश्ुतत्वाष्वा इतरेः स्म? स्यात्‌ ॥१०॥ 


[तुल्यश्चुतित्वात्‌] तुल्यश्रवण होने से, ्रव्यों में द्वितीया विभक्ति का, 
[वा] पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है--सम्माजंन आदि प्रधान कर्म नहीं। 


१. खुच्‌ आदि के सम्माजेन के विषय में वेदिक वाङ्मय के ये स्थल द्रष्टव्य हैँ -- 
श० ब्रा०, १।३।१।१॥ तँ ० ब्रा० ३।३।१।१॥ कात्या ओत० ३।१।१२॥ 
तै० ब्रा» ३।३।७।४॥। परिधि उन बसाद व ढाक की समिधाओं का नाम है, 
जो यज्ञकुण्ड के चारों पात्रोपयोग के लिए रक्खी जाती हैं । 

यज्ञकुण्ड की आग को सुरक्षित रखने के लिए उसे ढाँपने के साघन 
या पात्र की नाम भी “परिधि” है। 

२. कात्या० श्रौत० २।५।२२॥ श्रौत पदार्थ निर्वचन, द्वितीय संस्करण, पष्ठ 

१८, संख्या १४४; यु० मी०। 

३. 'सधर्मा' इति सुबोधिनीपाठः । 


२०६ सौमांसा-दशैन 


[इतरः] अन्य 'अवहनन' आदि गौण कर्मो के साथ [सधर्म | समान धर्मवाल 
[स्यात्‌] है । 

“सुचः सम्माष्टि आदि वाक्यों में “सुच्‌? आदि पद द्वितीया विभक्ति के सार 
प्रयुक्त हैँ । इन बाक्यों में द्वितीया विभक्ति 'ब्रीहीन्‌ अवहन्ति, तण्डुलान्‌ पिनष्टि 
इत्यादि नावयों के समान ही सुनी जाती है । इन वाक्यों के सम्बन्ध में यह निश्चर 
किया गया है? कि द्वितीया विभक्ति कर्म कारक में होती है; पाणिनीय नियम 
[१४४६] के अनुसार “कर्म” संज्ञा उसकी है, जो कर्ता को ईप्सिततम हो; 
अर्थात्‌ कर्त्ता के अत्यन्त अभिलषित साधनद्रव्य की कमं संज्ञा होती है। “ब्रीहीन 
अवहन्ति' में कर्ता को-अवहनन == कूटना क्रिया द्वारा-- ब्री हि-घानों को तुषरहित 
करना ही अत्यन्त अभीष्ट है, यह द्वितीया विभक्ति का प्रयोग स्पष्ट करता है । 
अवहनन द्वारा ब्रीहि का यह संस्कार दुष्टफल है। जहाँ दुष्टफल क्रिया का 
स्पष्ट प्रतीत होता है, वहाँ अदृष्ट (अपूव) की कल्पना अन्याय्य मानी गई है । 
इस प्रकार जैसे “ब्रीहीन्‌ अवहन्ति' इत्यादि वाक्य द्रव्य-संस्कार के विधायक होने 
से द्रव्यप्रधान हँ, और इसी आधार पर गौण कर्म माने जाते हैं, ठीक इसी 
प्रकार “ख्न्‌ चः सम्माष्टि' इत्यादि वाक्यों में भी 'खुच्‌” आदि पदों के साथ द्वितीया 
विभक्ति का श्रवण यह स्पष्ट करता है कि कर्त्ता को सम्मार्जन-क्रिया के प्रति 
“लुच्‌' आदि साधनद्रव्य अत्यन्त अभिलषित हैं, और सम्मार्जन आदि द्वारा 
उनका संस्कार करता, (सफाई आदि करना) ही उसे अभीष्ट है । अतः सम्मार्जन 
आदि का दृष्टफल स्पष्ट प्रतीत होने से उनके अदृष्ट फल को कल्पना करना 
अन्याय्य होगा। फलतः 'ङ्रीहीन्‌ अवहन्ति’ इत्यादि वाक्यों के समान “सुचः 
सम्माष्टि' इत्यादि वाक्यों में भी द्वितीया विभक्ति के तुल्य श्रवण से उनके समान 
इन्हें भी प्रधान कर्म नहीं साना जा सकता ॥ १०॥ 

शिष्य पुनः जिज्ञासा करता है--क्या द्वितीया विभक्ति अघानकमं में ही 
होती है, गौण कर्म में नहीं ? सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा को सूत्रित किया-- 

द्वव्योपदेश इति चेत्‌ ॥११॥ 


[ज्न्योपदेशः] द्रव्य का उपदेश = द्रव्य की प्रधानता का निर्देश चः 
सम्माष्टि' इत्यादि वाक्यों में है, [इति चेत्‌ ] ऐसा यदि मानते हो, तो यह ठीक 
नहीं। 

द्वितीया विभक्ति सर्वत्र प्रधान कर्म में ही हो, ऐसा नियम नहीं है; गुणभूत 
कर्म में भी द्वितीया विभक्ति देखी जाती है, जंसे--सक्तून्‌ जुहोति' वाक्य है-- 
सत्तुओं को आहुत करता है, अग्नि में उनकी आहुति देता है। यहाँ 'सक्तु' पद 


१. द्रष्टव्य--चालू पाद का तृतीय अधिकरण । 


अथ द्वितीयाच्याये प्रथमः पादः २०७ 


गुणभूत है, प्रधान नहीं; क्योंकि यह याग या होम के लिए है; याग या होम प्रधान 
है, सक्तु नहीं । यहाँ गुणभूत में द्वितीया विभक्ति है । ऐसा ही 'ख्‌चः सम्माष्टि” 
आदि वावयों में मान लेना चाहिए। इसी प्रकार अन्य भी वाक्य हैं--'मारुतान्‌ 
जुहोति'-मस्तों के लिए उद्दिष्ट पुरोडाशो को अग्नि में होमता है। यहाँ पर भी 
मारुत पुरोडाश होम के लिए हैं, होम प्रधान है, द्रव्य गुणभूत है; वहाँ द्वितीया 
विभक्ति है। ऐसा ही अन्य वाक्य--'एककपालं जुहोति' है। एक कपाल में 
संस्कृत पुरोडाश को अग्नि में होमता है। यहाँ होम के प्रधान होने पर गुणभूत 
द्रव्य पुरोडाश के लिए प्रयुक्त पद "एककपाल में द्वितीया विभनित है। 

गुणभूत द्रव्य में द्वितीया विभक्ति के माने जाने से द्रव्य की अप्रधानता और 
सम्मार्जन-क्रिया की प्रधानता अवगत होती है। इससे सम्मार्जन को अपूर्व का 
उत्पादक क्यों न माना जाय ? ॥११॥ 

आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाघान किया- 


न तदर्थत्वाहलोकवत्‌ तस्य च शेषभूतत्वात्‌ ॥१२॥ 


[न] गुणभूत में द्वितीया विभक्ति होती है, यह कथन ठीक नहीं, 
[तदर्थत्वात्‌ | होम के लिए होने से, [लोकवत्‌] लोक के समान, लोक में भी 
तदर्थं में द्वितीया विभक्ति देखी जाती है। [तस्य च] और उस सुच्‌ आदि 
के [शेषभूतत्वात्‌ ] अङ्गभूत होने से; याग के लिए उपयोगी साधन आज्य आदि 
हवि के घारण करने में खन च्‌ आदि अपेक्षित होने से उसके अङ्ग हैं। 

डितीया चिभवित गुणभूत में नहीं होती, यह प्रथम स्पष्ट किया जा चुका है। 
द्वितीया विभक्ति कर्म कारक में होती है; कमं संज्ञा उसी पद की होती है, जिसका 
बोध्य अर्थ कर्त्ता को अत्यन्त अभिलषित' हो । प्रश्‍न उठता है--याग या होम में 
द्रव्य गुणभूत है, ओर गुणभूत में द्वितीया विभक्ति नहीं होती, तो सक्तून्‌ 
जुहोति’ वाक्य में ग्रुणभूत “सक्तुः द्रव्य पद से द्वितीया विभक्ति कंसे ? उत्तर 
स्पष्ट है--'सक्तून्‌ जुहोति’ वाक्य का अर्थ है--“सकतुभिहंविद्रंज्य: होमं भावयेत्‌” 
सक्तु-संज्ञक हविद्रव्यो से होम को भावित करे- सिद्ध करे। 'जुहोति' कियापद 
में 'हु' का अर्थ 'होम' और 'ति' का अर्थ “भावता' है। यहाँ पर कर्ता को अत्यन्त 
अभिलषित अर्थ होम है, जो “जुहोति” में अन्तहित है। उस अत्यन्त ईप्सित होम 
का अनिवार्य साधनद्रव्य सक्तु हैं। यहाँ होम प्रधान और सक्तु गुणभूत हैं; 
परन्तु सक्तुओं के होमार्थे होने के कारण [तदर्थत्वात्‌ ] सक्तु पद के आगे द्वितीया 
विभक्ति औपचारिक है, गौण है। होम का अनिवायं साधन होना ही यहाँ औप- 
चारिकता है । तात्पये है--होम अपूर्वे का उत्पादक है, वह प्रधानभूत है, सक्तु 


१. द्रष्टब्य--पाणिनि सूत्र [२।३।२ तथा १।४।४६] 
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होम का अनिवार्य साधन होगे से होम का प्राधान्य सक्तु में उपचरित है, अतः 
यहाँ द्वितीया प्रवृत्त हुई । होस का सम्पादन कर सकु का प्रयोजन पूरा हो जाता 
है। आगे कुछ भी उत्पन्न करने के लिए वह षण्ढ है। 

यदि होम-सम्पादन के लिए कर्तां को सक्तु ईप्सिततम है, तो द्वितीया 
विभक्ति के प्रयोग में कोई बाधा नहीं । परन्तु इस प्रसंग में प्रधानभाव और गुण- 
भाव का आधार अपूर्वोत्पादन है । अपुर्व का उत्पादक प्रधान, अन्य गौण है । इस 
अकार क्रियापदबोध्य याग या होम ही प्रधान हैं; अन्य उनके साधनभूत द्रव्य 
आदि गोण हैं । 'ख.चः सम्माष्टि' आदि वाक्यों के विषय में दसवें सूत्र पर विवरण 
दे दिया गया है ॥१२॥ (इति सम्माज॑नादीनामंग्रधानताकरणम्‌---४) । 


(स्तोत्र-शस्त्रप्राधात्याधिकरणम्‌-५) 


शिष्य जिज्ञासा करता है---देवताओं का स्तवन और शंसन किया जाता है। 
क्या बह देवता के प्रति गुणभुत है ? अथवा प्रधान है ? स्न_चों के सम्मार्जन आदि 
के समान इन्हें भी गुणभुत क्‍यों न माना जाय ? सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा को 
सूत्रित किया-- 


स्तुतशस्त्रयोस्तु संस्कारो याज्यावत्‌ देवताऽभिधानत्वात्‌ ॥१३॥ 


[स्तुतशस्त्रयोः] स्तवन = सामगान द्वारा स्तुति, और शस्त्र-शंसन ==यथाभूत 
ऋङ्मन्त्र का पाठ, ये दोनों [तु] तो [संस्कारः] संस्कार कर्म हैं, [याज्यावतू | 
याज्या के समान, जैसे याज्या संस्कार-कर्म है, ऐसे ही [ देवताऽभिधानत्वात्‌ ] 
देवता का कथन करने से स्तोत्र और शस्त्र को संस्कार-कर्म मानना चाहिए। 

सामगान द्वारा देवता की स्तुति के रूप में उसका वर्णन या कथन 'स्तोत्र' 
कहा जाता है। यथापठित ऋह्मन्त्र का उच्चारण करते हुए देवता के गुणकथन 
को “शस्त्र” कहते हैं। सुत्र में उदाहरण 'याज्यावत्‌' दिया गया है। औत यागं 
में हन्प-द्रव्य की आहुति देने के लिए विभिन्न दो मन्त्रों का प्रयोग किया जाता 
है। पहले मन्त्र का प्रयोजन है--अभिप्नेत देवता का मन्तरोच्चारणपुर्वक स्मरण 
करना; अन्य मन्त्र से उसी देवता को उद्देश्य कर हवि-द्रव्य की आहुति दी जाती 
है। इनमें पहला मन्त्र “पुरोऽनुवाक्या” और दूसरा 'याज्या' कहा जाता है। जसे 
याज्या में देवताकथन यागसाधन में उपकारक है, और वह संस्कारकमं--गुणकमं 


१. प्रगीतमन्त्रसाध्यगुणिनिष्ठगुणाभिघान स्तोत्रम्‌-गाये जाते ऋमनत्रों से 
गुणी के गुण का कथन स्तोत्र, तथा अप्रगीतमन्त्रसाध्यगुणिनिष्ठगुणाभिघानं 
शस्त्रम्‌। बिना गाए यथापठित ऋष्गन्‍्त्रों से गुणी के गुण का कथन शस्त्र 
कहा जाता है । 
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माना जाता है, ऐसे ही स्तोत्र और शस्त्र हैं। स्तवन और शंसन में याज्या के 
समान देवता का कथत होने से इन्हें भी ध्स्कारकर्म-गुणकर्म माना जाना चाहिए। 
स्तवन और शंसनविषयक वाक्य वैदिक “वाङ्मय में देखे जाते हैं--'आज्य: 
स्तुवते, पृष्ठैः स्तुवते’ आज्यसंज्ञक एवं पृष्ठसंज्ञक स्तोत्रों से देवता को स्तुति 
करता है; इसी प्रकार 'प्रउगं शंसति, निष्केवल्यं शंसति'---प्रउगसंज्ञक शस्त्र को 
पढ़ता है, निष्केवल्य शस्त्र को पढ़ता है,--ये स्तवन और शस्त्र गुणवचन हैं। ये 
ऐसे ही वाक्य हैं, जैसे--इनद्रस्य नु वीर्याणि प्रवोचम्‌' (ऋ० १।३२।१) 'इन्द्र के 
पराक्रम का वर्णन करता हूँ', इत्यादि वाक्य हैं। ये स्तवन और शंसन-कर्म भी 
देवता के गुणों का वर्णन करते हैं, यही इनका प्रयोजन है । देवता-सम्बन्धी गुणों 
के प्रकाशनरूप संस्कार से इन्हें मुणकर्म मानना युक्त होगा ॥ १३॥। 
आचार्य सूत्रकार जिज्ञासा का समाधान करता है-- 


अर्थेन त्वपकृष्येत देवतानामचोदनाथेस्य गुणभूतत्वात्‌ ॥१४॥ 


[अर्थेन] अर्थे के अनुसार अर्थात्‌ देवताप्रकाशनरूप प्रयोजन से [तु] तो 
(यह पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है), [अपकृष्येत] अन्यत्र ले-जाया 
जायेगा [देवतानामचोदना | देवतावाचक नाम से युक्त मन्त्र द्वारा किया जाने 
वाला स्तवन और शंसन का यह बिधान, [अर्थस्य] स्तवन और शांसनरूप कर्म 
के [गुणभूतत्वात्‌ | देवता के प्रति गुणभूत होने से। 

सोमयाग के अन्तर्गत माहेन्द्र (महेन्द्र देवता के उद्देश्य से किए जानेवाले) 
ग्रहयाग की सन्निधि में 'इन्द्रप्रगाथ' पठित है। 'इनदरप्रगाथ' पद का अर्थ है-- 
इन्द्र का स्त्रवन व प्रशंसन करनेवाले मन्त्र । ये मन्त्र ऋ० ७।३२।२२,२३ हैं । 
जब इन मन्त्रों द्वारा सामगान के रूप में देवता की स्तुति की जाती हूँ, तब इसका 
नाम स्तोत्र तथा जब यथापठित मन्त्र द्वारा पाठ करके देवता की प्रशंसा की 
जाती है, तब 'शस्त्र' कहा जाता है। ये स्तोत्र व शस्त्र देवता के स्तवनरूप 
स्वतन्त्र कर्म हैं, एवं अपूवे के उत्पादक हैं । परमात्मा की स्तुति करने से आत्मा 
में घर्म-विशेष का उद्रेक होता है; वही अदृष्ट व अपूर्व की उत्पत्ति है । 

यदि स्तोत्र और शास्त्र को संस्कारकर्म माना जाता है, तो बह मन्त्रनिदेश 
गौण होगा, तथा देवता प्रधान । संस्कारकर्म का तात्पर्य है--अकृृत अनुष्ठान में 
मन्त्र द्वारा देवता को प्रस्तुत करना । देवता के वर्णन के लिए प्रयुक्त होने के कारण 
मन्त्र, देवता की प्रतियोगिता में गुणभूत तथा देवता प्रधान है। ऐसी स्थिति में 
इन्द्र देवताविषयक स्तोत्र-शस्त्र को माहेन्द्र ग्रहयाग के सामीप्य से हटाकर वहाँ 
स्थानान्तरित करना होगा, जहाँ इन्द्र देवता के उद्देश्य से अनुष्ठान का विधान 
हो; क्योंकि स्तोत्र आदि द्वारा देवता का प्रस्तुत करना नहीं अपेक्षित होगा । ऐसी 
दशा में 'इ्द्र्रमाथ' (इन्द्रविषयक स्तोत्र-श्षस््र) जिस क्रम में पढ़ा है, उसकी 
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बाधा होगी; तथा स्थानान्तरित होने से माहेन्द्र ग्रहयाग के सामीप्य का भी 
अवरोधे होगा, अर्थात्‌ यह सामीप्य भी बाधित होगा । अत: प्रस्तुत स्तोत्र-शस्त्र को 
संस्कारकमं माने जाने के पक्ष का--दोषपूर्ण होने से- परित्याग करना ही 
उचित है । 

फलतः ये स्वतन्त्र कमं हैं, जो इन्द्ररूप परमात्मा की स्तुति आदि द्वारा 
आध्यात्मिक भावनाओं के उड्भांवनरूप अपूर्व के उत्पादक हैं ॥१४॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है-ऐन्द्र स्तोत्रे-शस्त्र को संस्कारकर्म ही क्यों न माना 
जाय ? माहेन्द्र ग्रहयाग की सन्निधि में इन्द्रप्रगाथ (ऐन्द्र स्तोत्र-शस्त्र) के पठित 
होने मात्र से उक्त पक्ष का परित्याग करना आवश्यक न होगा; क्योंकि महेन्द्र 
और इन्द्र एक ही देवता है । शिष्य की जिज्ञासा को आचाय॑ ने सूत्रित किया-- 


वशावद्वा गुणार्थ स्यात्‌ ॥१५॥ 


[वशावत्‌] वशा के समान [वा] निदिचत रूप से [ गुणार्थम्‌ ] गुणनिर्देश के 
लिए [स्यात्‌ ] है, ऐन्द्रप्रगाथ । 

माहेन्द्र प्रहयाग प्रसंग में पठित ऐन्द्र स्तोत्र-शस््र को स्थानान्तर करने की 
आवश्यकता नहीं है, क्योंकि महेन्द्र और इन्द्र पदों से बोधित देवता एक ही है। 
यह स्पष्ट है, “महेन्द्र पद महत्त्व-गुणसहित इन्द्र का कथन करता है, जबकि 
केवल (इन्द्र पद महत्व-गुणरहित इन्द्र का । परन्तु आास्त्र में अन्यत्र ऐसा देखा 
जाता है कि गुणनिर्देश से रहित पद भी गुणसहित अर्थ के निर्देश के लिए प्रयुक्त 
होता है। अतिदेश वाक्य है- “छागस्य' बपाया मेदसोजनुब्रूहि' छांग की वपा और 
मेद के लिए कथन करो । यहाँ 'छाग' पद जातिवाचक होने से पुरिलग-स्त्रीलिग 
सबका बोधक हैं । अतः “छाग' पद यहाँ “छागी' का वाचक है, जिसके लिए कहा 
गया है--'सा वा एषा सर्वेदेवत्या यदजा बशा' निश्चय ही वृह सब देवताओं वाली 
है जो यह वशा (बन्ध्या) अजा है। मूल में 'छाग' पद उक्त प्रकार से छागी का 
वाचक गुणरहित प्रयुक्त भी वशा = (वन्ध्यात्वगुणयुक्त) अजा का निर्देश करता 
है। इसी प्रकार माहेल्द्र ग्रहयाग प्रसंग में पठित ऐन्द्रप्रगाथ का 'ऐ्द्र' पद गुण रहित 
भी, महत्व--गुणसहित इन्द्र (महेन्द्र) का बोधक होगा । अतः ये एक देवता होने 
से ऐन्द्रप्रगाथ का इन्द्र देवतावाले कमं में स्थानान्तरण अपेक्षित नहीं है। अतः 
पूर्वोक्त कोई दोष न होने से इन्द्र-सम्बन्धो इस स्तोत्र-शस्त्र को संस्कारकर्म 
मानना उपयुक्त होगा॥ १४ 

आचाय सूत्रकार ने उक्त जिज्ञासा का समाधान किया-- 


१. तै» ब्रा» ३।६।८॥ यजु० २१।४१॥ 


अथ द्वितीयाध्याये प्रथम: पादः २११ 


न श्रुतिसमचायि'त्वात्‌ ॥१६॥ 


[च] संस्कार कर्म मानने पर ऐन्द्रप्रगाथ का स्थानान्तरण अपेक्षित न होगा, 
यह्‌ कशन युक्त नहीं है; क्योंकि [ श्ुतिसमवायित्वात्‌ ] 'महेन्द्र' पद का श्रूयमाण 
तद्धित प्रत्यय के साथ स्पष्ट सम्बन्ध होने से । 

“अभि त्वा शूर नोनिम' [ऋ० ७।३२।२२, २३] इत्यादि ऐन्दरप्रगाथ (स्तोत्र, 
शस्त्र) की ऋचाओं में 'इन्द' पद श्रूयमाण है, अर्थात्‌ श्रुतिपठित है, 'महेन्द्र' पद 
नहीं। इसके अतिरिक्त न्द्रः प्रगाथः' में “इन्द्र” पद से तद्धित 'अण्‌' प्रत्यय 
“साऽस्य देवता' [४।२।२४] इस पाणिनि-नियम के आधार पर होता है--'इन्द्रो 
देवता अस्य प्रगायस्य, इति ऐनद्रः प्रगाथः’ इन्द्र देवता है इस प्रयाय का, इसलिये 
यह प्रगाथ 'ऐन्द्र' है । यहाँ तद्धित प्रत्यय की प्रकृति 'इन्द्र' है; प्रत्यय जिस प्रकृति 
के आगे होता है, उससे मिलकर उसी का बोघ कराता है, अन्य का नहीं---यह 
प्रत्यय का स्वभाव है । इस प्रकार “महेन्द्र पद के आगे तद्धित प्रत्यय महेन्द्र प्रकृति 
का बोध कंरायेगा; उसके एकदेश 'इन्द्र' का नहीं-- "महेन्द्रो देवता अस्य ग्रहस्य, 
इति माहेन्द्रो ग्रह: । ग्रह नामक यागविशेष ज्योतिष्टोम के अङ्ग हैं । यहाँ “महेन्द्र 
समस्त (समासयुक्त महाँरचासों इन्द्र: महेन्द्रः) प्रातिपदिक अर्थवान्‌ है; उसका 
एकदेश (इन्द्र नहीं । यह केवल तद्धितार्थ को अभिव्यक्त करता है, अर्थात्‌ इन्द्र 
को इवि का देवता होना । एक बार फे उच्चारण में समासार्थ--इनद्र का महत्त्व, 
और तदिताथं--हवि का देवता होना, ये दोनों अर्थे अभिव्यक्त नहीं हो सकते। 
फलतः महेन्द्र से इन्द्र भिन्न देवता है, यह स्पष्ट होता है । इस कारण ऐन्द्र प्रगाथ == 
स्तोत्र-शस्त्र को संस्कारकर्म मानने पर इसका स्थानान्तरण वहाँ प्राप्त होगा, 
जहाँ इन्द्र देवता के उद्देश्य से याग का विधान हो । ऐसा होने पर सन्निधि की 
बाघा और अपकषं (स्थानान्तरण) आदि दोष प्रस्तुत होंगे । अतः प्रक्रान्त स्तोत्र- 
शस्त्र को संस्कारकम माने जाने का पक्ष सर्वथा त्याज्य है ॥ १६॥ 

आचार्य सूत्रकार ने इन्द्र और महेन्द्र देवता के भिन्न होने में अन्य हेतु प्रस्तुत 
किया-- 


व्यपदेशभेदाच्च ॥१७॥ 
[व्यपदेशभेदात्‌ ] व्यपदेश -- निर्देश के भेद से [च]भी, यह जाना जाता है 
कि इन्द्र महेन्द्र से भिन्त देवता है । 
द्श-पूर्णमास इष्टि के प्रसंग में गो-दोहन के अनन्तर इन्द्र और महेन्द्र भिन्त 
१. रामेश्वर सुरि विरचित “सुबोधिनी” नामक बृत्ति में सूत्र का पाठ “न श्रुति- 
समवायत्वात' है। 


२१२ मीमांसा-दर्शन 


पदघटित कथन से दोनों का भेद स्पष्ट होता है। बहाँ पर वाक्य हैं--'बहु 
दुग्धीन्द्राय देवेभ्यो हूविः' तथा 'बहु दुग्धि महेन्द्राय देवेभ्यो हवि:” गो-दोहन के 
अनन्तर उक्त प्रकार वाणी का उच्चारण किया जाता है । यदि इन्द्र और महेन्द्र 
देवता एक ही हो, तो दोनों पदों से पृथक्‌ कथन करना व्यर्थ होगा । इसके अति- 
रिक्त मन्त्र में विकल्प-दोष भी प्राप्त होगा । इन्द्र और महेन्द्र दोनों को एक देवता 
मानने पर मन्त्रों पर विकल्प हो जायगा कि किसी भी एक मन्त्र से वाणी का 
विसर्जन करे । यह अशास्त्रीय होगा; क्योंकि ऐसे विकल्प का कोई संकेत यहाँ 
नहीं है ॥ १७॥ 

आचार्य सूत्रकार ने इन्द्र-्महेंन्द्र देवताओं के भिन्न होने में अन्य हेतु प्रस्तुत 
किया-- 

गुणश्चानर्थक: स्यात्‌ ॥१८॥ 


[च] और इन्द्र तथा महेन्द्र को एक देवता मानने पर [गुणः] महत्‌ गुण 
[अनर्थकः] अनर्थक --व्य्थ [स्यात्‌ ] हो जायगा 

विधि शब्द से यह जानने पर कि अमुक कर्म में इन्द्र देवता है, उसको हवि 
दी जानी है, तो इन्द्र-महेन्द्र के एक होने पर जहाँ महेन्द्र देवता है, वहाँ भी इन्द्र 
को हवि दी जायगी, तब इन्द्र के महत्‌ गुण का कथन निष्प्रयोजन होगा । किसी 
विशेष्य पद का कोई विशेषण पद उस विशेष्य को अन्य विशेष्य से पृथक्‌ रखता 
है। यदि 'इद्ध' का महत्‌ विशेषण उसको अन्य विशेष्य से पृथक्‌ रखता, तो वह 
व्यर्थ है। इसके अतिरिक्त यह भी द्रष्टव्य है कि ग्रह के ग्रहण प्रसंग में “महेन्द्र 
ग्रहं गृह्हाति' कहा है। उसका सम्बन्ध इन्द्र से नहीं है। यदि ऐसा होता, तो 'ऐन्द्र 
अहं गृह्हाति' कहा जाता । तब 'महत्‌' गुण का कथन व्यर्थ होता। इससे स्पष्ट 
है- इन्द्र और महेन्द्र पृथक्‌ देवता हैं ॥१८॥ 

सूत्रकार ने इनके भिन्न होने में अन्य हेतु प्रस्तुत किथा-- 


तथा याज्यापुरोर्चोः ।१९॥ 

[तथा ] उसी प्रकार-जिस प्रकार 'व्यपदेशभेदाच्च' सूत्र भें 'बहु दुग्धि' मन्त्रों 
में इन्द्र और महेन्द्र का पृथक्‌ निर्देश होने से उनका भिन्न देवता होना सिद्ध है, 
तथा उन्हें अभिन्न मानने पर मन्त्र का जिकल्प-दोष दिया गया है-- [माज्या 
पुरोश्चोः] याज्या और पुरोऽनुवाक्या में इन्द्र और महेन्तर का पृथक्‌ निर्देश है। 


१. द्रष्टव्य- तैभब्रा० ३।२।३॥ तथा सन्तुलन करें-"तिसुणु दुग्धासुः बहु दुरधी- 
न्द्राय देवेभ्यो हविरिति त्रिस्क्त्वा वाचं विसृजते। माहेनद्रायेति वा ॥ मानव 
श्रौ० सु० ११ ३ै।२६॥ 


अथ द्वितीयाध्याये प्रथमः पाद: २१३ 


इन्द्र देवता की याज्या और पुरोऽनुवाक्या, तथा महेन्द्र देवता की याज्या और 
युरोऽनुवाक्या के भेद से मी इन देवताओं का परस्पर भिन्न होना प्रमाणित होता 
है। इन्द्र देवता की पुरोऽनुवाक्या 'एन्द्र सानसि रयिम्‌' [ऋ० १5१] ऋचा है 
तथा याज्या “प्र ससाहिषे पुरुहूत शत्र्न्‌' [ऋ० १०।१५०।१ ] ऋचा है। इसके 
बिपरीत महेन्द्र की याज्या "भुवस्त्वमिन्द्र ब्रह्मणा महान्‌' | ऋ० १०५०४ | 
ऋचा है, एवं पुरोऽनुवाक्या 'महाँ इन्द्रो य ओजसा” [ऋ० ८।६।१] ऋचा है!। 
इससे इन्द्र और महेन्द्र का भेद स्पष्ट प्रतीत होता है । यदि इन्द्र और महेन्द्र को एक 
देवता माना जाता है तो याज्या पुरोऽनुवाक्या में विकल्प प्राप्त होगा। ऐसी 
अवस्था में किसी एक याज्या पुरोऽनुवाक्या का बाध स्वीकार करना होगा, जो 
अशास्त्रीय है ॥१६॥ 

सूत्र १४ में जिज्ञासु द्वारा प्रस्तुत 'वशावत्‌' दृष्टान्त के विषय में आचाय सुत्र- 
कार ने बताया 


वशायामर्थंसमवायात्‌ ॥२०॥ 


[वश्ञायाम्‌ ] मन्त्र में पठित 'छाग' पद का प्रयोग--'अजा वशा” के अर्थे में 
किया गया--युक्त है, [ अर्थसमवायात्‌ ] अर्थे-- प्रयोजन से सीधा सम्बन्ध होने के 
कारण। 

“अग्नये छागस्य वपाया मेदसोऽनुब्रूहि' मन्त्र में 'छाग' पद जातिवाचक होने 
से छागी के लिए प्रयुक्त है, यह प्रथम कहा गया। परन्तु छाग या छागी पद से 
किसी कर्म का विधान नहीं है, सोमयाग के अन्तर्गत अग्निषोमीय पशुयाग का 
विधान सर्वत्र बताया है। वहाँ लिखा है--सा वा एषा, सर्वदेवत्या यदत्रा वशा, 
वायव्यामालभेत्‌?--निइचय ही वह सब देवोंवाली है, जो यहं अजा वशा है, वायु 
देवतावाली अजा का आलभन करे । यहाँ कमं का निर्देश अथवा विधान 'अजा 
वशा' पद से किया गया है । प्ररन यह है कि पशुयाग के विधिवाक्य 'अग्तिषोमीयं 
पशुमालभेत में सामान्यपशु पद का प्रयोग होने से किसी मी पशु का आलभन किया 
जाय ? अथवा केवल अज -- बकरा पशु का ? इस बिषय में आचार्यो ने सिद्धान्त 
किया है*--छागो वा मन्त्रवर्णात्‌ । अग्नये छागस्य वपाया भेदसोऽनुतरूहि' मन्त्र में 
छाग का निर्देश है । परन्तु 'छाग' पद के निर्देश द्वारा किसी कमं का विधान न होने 
से यदि छाग पदबोध्य 'अज' का ग्रहण यहाँ न किया जाय, तो छाग के प्रयोग में 
"समर्थ मन्त्र का पाठ व्यर्थं हो जायगा । इसलिए विधिवाक्य में पठित 'पशु' पद से 


१. द्रष्टव्य --आश्वलायन श्रौतसूत्र, ( १।६।१) । 
२. इसका विस्तृत वर्णन आगे मीमांसा-दर्शन के अध्याय ६, पाद ८, अधिकरण 
१० तथा सुत्र ३० से ४२ तक में किया गया है। 
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छाग=अज पशु का ग्रहण ही अभीष्ट है । 

पशुयाग प्रसंग में कर्म का विधान करते हुए 'अजा वज्चा' का निर्देश पूर्वोक्त 
वाक्य में उपलब्ध है। 'वश्ञा' पद का अर्थ 'बन्ध्या' है। बन्ध्या होने की विशेषता 
“अजा में ही सम्भव है, 'अज' में नहीं। इसलिए निगमपठित “छाग' पद सीधा 
अजा का बोध करायेगा, अज का नहीं । वन्ध्या होने रूप अर्थ का सम्बन्ध स्व- 
भावतः अजा के साथ है। यहाँ गुणरहित या गुणसहित होने का प्रश्न नहीं उठता, 
अतः माहेन्द्रग्रह और ऐन्द्रप्रगाथ के प्रसंग में 'वशा' का दृष्टान्त प्रस्तुत करना 
असंगत है। इन्द्र अपने रूप में पूर्ण देवता है, उसे हवि के लिए अन्य किसी विशेषण 
की अपेक्षा नहीं है। इसलिए ऐसी दशा में यदि 'ऐ्द्र प्रगाथ' को संस्कारकर्म 
माना जाता है, तो इन्द्र देवतावाले कमं में उसका स्थानान्तरण आवश्यक होगा, 
जो दोषपूर्ण है। अतः इसे प्रधान कर्म मानना उपयुक्त होगा। 

रामेश्वर सूररि विरचित सुबोधिनी वृत्ति में उक्त अथं की स्पष्ट अभिव्यक्ति 
केलिए प्रत्यक्ष पद का अध्याहार स्वीकार किया है। अभिप्राय है--मन्त्र में 
श्रूयमाण छाग-पदबोधित जो छागी है, उससे अभिन्न अर्थात्‌ तद्रूप ही 'वणा' है, 
यह प्रत्यक्ष से जाना जा सकता है, परन्तु इन्द्र पद से उपस्थाप्य देवता में महत्त्व- 
गुण केवल शास्त्र से जाना जाता है, यह दृष्टान्तगत वैषम्य है । फलतः उक्त प्रसंग 
में १४वें सूत्र से प्रस्तुत 'वशा'-दृष्टान्त असंगत है ॥२०॥ 

शिष्य पुनः जिज्ञासा करता है--'ऐन्द्र प्रगाथ' को संस्कारकर्म मानने पर यदि 
प्रयोजन की पूर्ति के लिए स्थानान्तरण होता है, तो हो जाय, इसमें क्या हानि है ? 
आचार्य ने शिष्य-जिज्ञासा को सूत्रित किया -- 


यच्चेति वाश्थेवत्त्वात्‌ स्यात्‌ ॥२१॥ 


[वा] पद पूर्वत्रतिपादित सिद्धान्त-पक्ष की निवृत्ति का अथवा जिज्ञासा के 
प्रकारान्तर का चोतक है। तात्पर्य है--ऐन्द्र स्तोत्र-शस्त्र (प्रगाथ) प्रधानकमं 
नहीं है। [यत्‌-च-इति ] और यहं जो कहा कि संस्कारकमं मानने पर इन्द्रप्रगाथ 
का स्थानान्तरण हो जायगा, सो वह [ अर्थवच्वात्‌ ] प्रयोजनवाला होने से [ स्यात्‌] 
हो जाय । 

ऐन्द्रस्तोत्र-शस्त्र को संस्कारकर्म मानने पर यदि इन्द्र देवता के उद्देश्य से 
किये जानेवाले कर्म के प्रसंग में उनका स्थानान्तरण होता है तो बह सप्रयोजन होने 
से दोषावह नहीं होगा । इन्द्र की स्तुति व प्रशंसा इसी प्रयोजन से है कि वह इन्द्र 
देवतावाले कमं में सम्बद्ध हो, तब प्रगाथ के स्थानान्तरण में कोई दोष नहीं; 
क्योंकि इसी प्रयोजन के लिए वह है । 

कुतूहलवृत्ति और सुबोधिनीवृत्ति में सूत्र के 'च्चेति? पदों के स्थान पर 
'यत्रेति' पाठ है । यह निर्देश उस स्थान का संकेत कर रहा है, जहाँ 'ऐन्द्र प्रगाथ” 
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के स्थानान्तरण होने का प्रथम उल्लेख किया। तात्पयं है--जहाँ ऐन्द्र प्रगाथ का 
प्रयोजन पूरा होता है, वहाँ उसका उत्कर्ष या अपकर्ष हो जाय; इसमें कोई हानि 
नहीं । इन्द्र देवता के उद्देश्य से जहाँ कर्म क्य विधान हैं, उस लिङ्ग के आधार पर 
"नदर प्रगाथ' अपने क्रम व सान्निध्य को छोड़कर वहाँ उपस्थित किया जाता है, 
तो यह शास्त्रीय मर्यादा के अनुसार है' । अतः ऐन्द्र स्तोत्र-शस्त्र को गुणकम मानने 
में कोई दोष नहीं ॥२ १॥ 

सूत्रकार ने जिज्ञासा का आंशिक समाधान किया-- 


न त्वाम्नातेषु ॥ २२ ॥ 


[तु] सूत्र में 'ठु' पद पूर्वोक्त ऐक्द्रप्रगाथ के स्थानान्तरण का बाघक है। 
[आम्नातेषु ] प्रत्यक्ष पठित कर्मों में जहाँ अन्य प्रयोजन [न ] नहीं है, वहाँ उत्कर्ष 
सम्भव नहीं । 

उक्त प्रकार से यदि उत्कर्ष सवत्र माना जाता है, तो अनेकत्र ऐसे स्थलों में 
वह निरर्थक होगा; क्योंकि उसका प्रयोजन अथवा उपयोग वहाँ (स्थातान्तर में) 
नहीं है । इसलिए जहां वे मन्त्र पठित हैं, वहीं पर वे देवता (परमात्मदेव) की 
स्तुति (स्तोत्र) व प्रशंसा (शस्त्र) द्वारा अदृष्ट के जनक होने से प्रधान कमे हैं, 
यही मानना उपयुक्त होगा । 

कतिपय मन्त्र 'यम'२ देवता विषयक हैं । बैदिक वाङ्मय में? इनके स्तोत्र- 
शस्त्र होने का कथन हैँ। शाबरभाष्य में कतिपय निर्देश हैं--'याम्या: शंसति; 
शिपिविष्टिवतीः शंसति; पितृदेवत्याः शंसति; आग्निमारुतं शंसति'--'थम देवता- 
वाली ऋचाओं को पढ़ता है; शिपिविष्ट* पद से युक्त ऋचाओं को पढ़ता है; 


१. द्रष्टव्य--“भुतिलिझ्भवाक्यप्रकरणस्थानसमाख्यानां समवाये पारदौर्बल्यम्‌, 
अर्थविप्रकर्षात्‌? [ मीमांसा, ३।३।१४ ] श्रुति, लिङ्ग, वाक्य, प्रकरण, 
स्थान, समास्या में से किन्ही दो की जब किसी कारये में एकसाथ प्राप्ति हो, 
तो उनमें पूर्व की अपेक्षा पर दुर्बल होता है। लिङ्ग के मुकाबले स्थान 
(सन्निधि) के दुर्बल होने से स्थान-सान्निध्य को वाधकर लिङ्ग के बल पर 
ऐन्द्र प्रगाथ इन्द्र-देवताक कर्म में स्थानान्तरित हो जायगा । 

. द्रष्टव्य-ऋ० १०।१४।१३-१६॥ तथा ऋ० १०।१३५॥ 

द्रष्टव्य--ऐ ०ब्रा०, ३।३५॥ आइवण्श्रौ० ६।१०॥ शांखा० श्रौ० ८।६।१३॥ 
द्रष्टव्य---ऋ ० ७।६६।७ तथा ७।१००।६, ७॥। 

« द्रष्टव्य--क्र० १०।१५ सूक्त ॥ 

. शाबर भाष्य में केवल 'आग्निमारुते' पाठ है, इसका पूर्वापर से कोई स्पष्ट 


II 
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है। यदि ये प्रसंग केवल देवता को प्रस्तुत करते हैं, तो इनका उत्कर्ष (स्थानां- 
तरण) उन प्रसंगो में होना चाहिए, जहाँ उन देवताओं के उद्देश्य से कमों का 
विधान हो; परन्तु ऐसा सम्भव न होने के कारण इनका उत्कर्ष अभीष्ट नहीं है। 
क्योंकि इन ऋचाओं. का कहीं अन्यत्र उपयोग नहीं, इसलिए ऐसे स्तोत्र-शस्त्र को 
यथास्थान ही देवता के रूप में परमात्मा के स्तवन-शंसनरूप प्रधान कर्म 
मानकर अदृष्टजनक स्वीकार करना उपयुक्त होगा। इन्ही के समान 'ऐन््रप्रगाथ' 
का उत्कर्ष भी अभीष्ट नहीं माना जाना चाहिए । वह भी अपने रूप में प्रधान 
कमं है। 

झाबर भाष्य में कतिपय यूक्तों का उल्लेख किया हैं, जिनका कहीं अन्यत्र 
कर्म आदि में उपयोग नहीं है । ये हैं--कुषुम्मक सूक्त (ऋ० १।१६१), अक्ष सूक्त 
(ऋ० १०।३४), मूषिका सूक्त इत्यादि। इनका भी अन्यत्र कर्म में उपयोग न 
होने से इन्हें भी यथास्थान अध्ययन या पाठ आदि हारा अदुष्ट का जनक मानना 
चाहिए ॥२२॥ 

अन्यत्र उपयोग न होने के कथन पर जिज्ञासु ने तत्काल आपत्ति की, जिसको 
सूत्रकार ने सूत्रित किया-- 

दृश्यते ॥२३॥ 

[दृश्यते] देखा जाता है, उक्त प्रसंगों का उपयोग अन्यत्र । 

उक्त प्रसंग वेद में जहाँ पढे गये हैं, वहाँ से अन्यत्र प्रसंगो में उनका उपयोग 
देखा जाता है । इसलिए उनके उत्कर्ष में कोई बाघा नहीं होनी चाहिए। इससे 
उनकी अर्थवत्ता (प्रयोजनवाला होना) सिद्ध है । ऐसे कतिपय स्थलों की अर्थवत्ता 
भाष्य में बताई है--अक्षसूक्त की राजसूय याग में । राजसूय प्रसंग में अक्षसूक्त 
का उत्कष होने से उसकी वहाँ अर्थवत्ता है । कहा जाता हैं कि राजसूय में इसके 
अनुसार द्यूतक्रीडा का विधान है। परन्तु यह कथन नितान्त असंगत है; क्योंकि 
अक्षसुक्त में तो जुआ खेलने का स्पष्ट निषेध है--अक्षैर्मा दीव्य:' पासों से मत 
खेलो । अक्षसूक्त का राजसूय में यही उपयोग माना जाना चाहिए कि राजसूय--- 
जैसा भी याग है उसे--जुए का खेल न बनाया जाय । यदि किन्हीं स्तोत्र-शस्त्र 
या ऋचाओं की अर्थवत्ता अन्यत्र कहीं कर्म में स्पष्ट प्रतीत नहीं होती, तो उनकी 


सम्बन्ध प्रतीत नहीं होता। कुतूहलवृत्तिकार ने 'आग्निमार्ते शस्त्रे 
याम्याः शंसत्ति पित्र्याः शंसति’ ऐसा निर्देश कर पू्चे-पदों के साथ सम्बन्ध 
जोड़ने का प्रयास किया है। अग्नि और मरत्‌ देवता सम्बन्धी शस्त्र में यम 
देवतावाली. और पितृ देवतावाली ऋचाओं को पढ़ता है । यहाँ पाठ ऐ० 
ब्रा» (३।३५) के अनुसार दिया है। 
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अर्थवत्ता 'वाचस्तोम”* कर्म में बताई गई है। सभी ऋग्‌, यजुः, साम का 
'वाचस्तोम' कम में पाठ का विधान है । इसी प्रकार अश्वमेघ प्रकरण में 'पारि- 
प्लब' आख्यान का कथन है । इसका तात्प है--याग के चालू प्रसंग में अवकाश 
के अवसरों पर किसी भी वेद के मन्त्रों का पाठ होते रहना चाहिए। इसके लिए 
शास्त्रीय विशेष निर्देश या व्यवस्था नहीं है, इसीलिए इसका नाम 'पारिष्लव' है, 
जिसका मानार्थ होता है- अब्यवस्था । 

इसी के अनुसार सोमयाग में प्रसंग है--अश्वि देवतावाली ऋचाओं से 
सूर्योदय तक शंसन (शस्त्र= यथापाठ उच्चारण) करे। यदि इस शस्त्र के पढ़ते 
हुए सूर्योदय न होवे, तो ऋग्वेद के किन्हीं भी सूक्तों या ऋचाओं का पाठ सूर्योदय 
होने तक करते रहता चाहिए । इस सबका यही तात्पर्य है-अनुष्ठानों के चालू 
प्रसंग में अवकाश के अवसरों पर मनुष्य-वाणी का प्रयोग नहीं होना चाहिए। ऐसे 
अवसरों पर उन स्तोत्र-शस्त्र अथवा ऋचाओं का पाठ किये जाने से अर्थवत्ता-- 
उपयोगिता सिद्ध हो जाती है, जिनका अन्यत्र कर्मो में उपयोग होने का स्पष्ट 
निर्देश शास्त्र में न हुआ हो । फलतः सभी स्तोत्र-शस्त्र की अर्थवत्ता अन्यत्र सम्भव 
होने से उनका उत्कर्ष माने जाने में कोई बाधा न रहने के कारण यह कथन निरा- 
घार हो जाता है कि अनेक आम्नात == पठित स्तोत्र-शस्त्र की अन्यत्र अर्थवत्ता- 
उपयोगिता सम्भव न होने से उत्कर्ष माने जाने पर उनकी निरर्थकता हो जायगी। 

रामेशवरसूरिविरचित सुबोधिनी व्याख्या में उक्त दो (सं० २२, २३) सूत्रों 
की गणना व व्याख्या नहीं है। २१वें सूत्र के बाद वहाँ २२वाँ सूत्र वह है, जो. यहाँ 
संख्या २४ पर निदिष्ट है । वस्तुतः ऐसा ज्ञात होता है कि ये सूत्र मूल रचना के 
नहीं हैँ । सम्भवतः मध्यकालिक व्याख्याकारो ने २१वें सुत्र में उठाई जिज्ञासा 
का - अन्य बाधक आपत्ति उंठाकर- समाधान करने का प्रयास किया, तथा उस 
प्रयास को अगले (२३वें) सूत्र से निरस्त किया । इसके पीछे उनकी यह भावना 
स्पष्ट ज्ञात होती है कि वे समस्त वेद की अर्थवत्ता या उपयोगिता को केवल 
कर्मकाण्ड में प्रयोग होने की सीमा के अन्तगंत मानते रहे हैं, जो मूल शास्त्रीय 
मान्यता के अनुकूल नहीं है । क्योंकि वेद समस्त सत्य विद्याओं के ग्रन्च हैं, इसी 
कारण सम्भवतः अनेक व्यास्याकारों ने इनको मूल सूत्र होने की मान्यता नहीं 
दीी॥२३॥ 

सूत्र २१ में जो जिज्ञासा उभारी गई है, सूत्रकार उसका यथावत्‌ समाधान 


१. 'वाचस्तोम' कर्म क्या है ? यह स्पष्ट नहीं हो सका। सम्भव है, अपेक्षित 
अवसरों पर ऋचाओं का अनवरत पाठ करना उक्त नाभ का कर्म हो। इसका 
शब्दाय है, स्तुति एवं प्रशंसापूर्ण वाणियों का ढेर । 

२. परन्तु हमने यहाँ शाबर भाष्य के अनुसार परम्परामूलक रहने दिया है। 


२१८ भीमांसा-दशेन 


प्रस्तुत करता है-- 


अपि वा श्रुतिसंयोगात्‌ प्रकरणे स्तौतिशंसती क्रियोर्त्पात्त 
विदध्याताम्‌ ॥२४॥ 


[अपि वा] ये पद, स्तोत्र-शस्त्र के पूर्वोक्त-संस्कारकमं होने--का निरास 
कर उन्हें प्रधानकमं बताने के द्योतक हैं। प्रधानकमं होने में हेतु दिया -- [श्रुति 
संयोगात्‌ | श्रूयमाण सप्तमी विभक्ति के सम्बन्ध से । इसलिए [प्रकरणे ] महेन्द्र 
ग्रह प्रसंग में पठित [स्तीति शंसती ] स्तौति और शंसति ये क्रियापद धात्वर्थ के 
आधार पर [क्रियोत्पत्तिम्‌ ] क्रिया--कार्ये = अपूर्वं रूप की उत्पत्ति का [विद- 
घ्याताम्‌ | विधान करते हुँ । 

स्तोत्र-शस्त्र के प्रसंग मै 'कवतीषु स्तुवते, शिपिविष्टवतीषु स्तुवते” इत्यादि 
में सप्तमी विभक्ति का सम्बन्ध श्रूयमाण है । तात्पर्य है--'क' वाली ऋचाओं पर 
स्तवन करता है, अर्थात्‌ 'क' वाली ऋचाओं' का सामगान-रूप में उच्चारण करते 
हुए स्तुति करता है । इसी प्रकार 'शिपिविष्ट' पद'वाली ऋचाओं का सामगान- 
रूप में उच्चारण करता हुआ देवता का स्तवन करता है। स्तौति-शंसति' धातुओं 
का मुख्य अर्थ स्तुति करना है। स्तुति क्या है ? गुणी के विद्यमान और अविद्य 
मान गुणों का प्रकाश करना। यह स्तुति मुख्य कमं है, और अपुर्वोत्पत्ति का 
विधायक है। यहाँ कर्मान्तर के लिए देवता को उपस्थित करना, इसका नितान्त 
भी तात्पर्य नहीं है। इसलिए जहां माहेन्द्र ग्रह प्रकरण में यह स्तोत्र-शस्त्र (ऐन्द्र 
अगाथ) पठित है, वहीं पर यह अदृष्ट (अपूर्व) का जनक प्रधान कर्म है । इसलिए 
यह कहता निराधार है कि यदि ऐन्द्र प्रगाथ के उत्कर्ष का कोई प्रयोजन है, तो 
उत्कर्ष हो जाय। वस्तुतः अपने प्रकरण में ही अपूव का जनक होने से प्रधान कर्म 
होने के कारण ऐन्द्र प्रगाथ के उत्कर्ष का अवकाश ही नहीं रहता । 

यह कोई आवश्यक नहीं हैँ कि अपूवे का जनक (साधन = करण) होने से 
'कवतीषु स्तुवते' में 'कवतीमि: स्तुवते’ यह तृतीया विभक्ति का श्रवण हो। 
विभक्ति कोई भी हो स्तौति' घात्वर्थं के आधार पर स्तुति के लिए ही देवता का 
नाम लिया जाता है। धात्वर्थ के प्रधान होने से स्तवन-शंसन प्रधान कर्म हैं, देवता 
को अस्तुत करनेवाले संस्कारकं नहीं । 

“इन्द्रस्य नु वीर्याणि प्रवोचम्‌' इत्यादि में, श्रूयमाण षष्ठी विभक्ति देवता 
१. द्रष्टव्य ऋ० ४।३१।१-३॥ तथा साम०, ६८२, ६८ ३, ६८४, का त्रिक, 

(सातवलेकर संस्करण} । 
२, इष्टव्य--ऋ० ७।६८।७, ७।१००।७॥ साम० १६२७। ऋ० ७।१००।६॥ 
साम० १६२५। (सातवलेकर संस्करण) 


अथ द्वितीयाध्याये प्रथमः पादः २१९ 


की स्तुति का ही प्राधान्य अभिव्यक्त करती है । यदि देवता (इन्द्र आदि) पद के 
प्रथमान्त होने पर भी स्तुति का ही प्राधान्य रहता है, जैँसे- "इन्द्रो यातोऽवसि- 
तस्य राजा' इन्द्र जंगम और स्थावर का राजा है-यहाँ स्तुति ही प्रधान है, देवता 
का कथन वाक्य-सम्बन्भर से स्तुति के लिए ही हैं। अतः ये स्तोत्र-शस्त्र अपुर्वोत्पत्ति 
का विधान करने के कारण प्रधान कमे हैं, यही मान्य सिद्धान्त है ॥२४॥ 
स्तोत्र-शस्त्र के प्रधान कमं होने में सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


शन्दपृथक्त्वाच्च ॥ २५॥ 


[शब्द पृथक्त्वात्‌ ] शब्द से पृथक्त्व -= नियत नानात्व का बोध होने के कारण 
[च] भी, स्तोत्र-शस्त्र प्रधान कमे हैं। 

अग्निष्टोम नामक याग में बारह स्तोत्र और बारह शस्त्र होते हैं, यह शब्द- 
प्रमाण से जाना जाता है। यदि इन्हें प्रधान कर्म नहीं माना जाता, तो नियत बारह 
संख्या का होना सम्भव न होगा; क्योंकि स्तोत्र-शस्त्र को संस्कारकमे माने जाने 
पर इनका प्रयोजन देवता का प्रकाशन करवा ही होगा । उस दशा में देवता का 
स्तवन व शंसन एक ही गिना जायगा । तीन ऋचाओं का साम एक 'स्तोत्र' होता 
है, इसी प्रकार यथापठित तीन ऋचाओं का एक “शस्त्र । प्रधान कर्म मानने पर 
स्तोत्र-शस्त्र की संख्या नियत रहती है। यदि ऐसा न माना जाय, और भेद का 
आश्रय लिया जाय तो प्रत्येक ऋचा एक स्तोत्र-शस्त्र के रूप में गिनी जाने से 
इनकी नियत बारह संख्या का होना सम्भव न होगा। स्तोत्र-शस्त्र की बारह संख्या 
होने का शास्त्रीय” निर्देश [तै० ब्रा० १।२।२] इनके प्रधान कर्म होने को सिद्ध 
करता है ॥२५॥ 

१. तै० ब्रा० १।२।२ में कहा है, 'ढादशाग्निष्टोमस्य स्तोत्राणि’ इसके भाष्य में 
सायणाचार्य ने द्वादश स्तोत्रों का परिगणन इस प्रकार किया है--प्रातः 
सवन में-“'बहिष्पवमान' नाम का एक स्तोत्र, और चार 'आज्य'-संज्ञक स्तोत्र 
(१4४%) । माध्यन्दिन सवन में --'साध्यन्दित पवमान’ नाम का एक 
स्तोत्र, और 'पृष्ठ'-संज्ञक चार स्तोत्र (१-४-= ५) । तृतीय सवन में-- 
'आर्भक्पनमान -संज्ञक एक स्तोत्र, और 'यज्ञायन्नीय' नाम का दुसरा। इस 
प्रकार तीनों सवनों में ५7- ५--२= १२ स्तोत्र होते हैं । 

स्तोत्रों के समान ही शस्त्रो की भी संख्या जाननी चाहिए । द्वाद 
शस्त्रं के नाम इस. प्रकार हैं --प्रात: सवन में-- (१) आज्य, (२ ) प्रउग, 
(३) मैत्रावरुण, (४) ब्राह्मणाच्छंसी, (५) अच्छावाक । माध्यन्दिन सवन 
में--(१) मरत्वतीय, (२) निष्केवल्य, (३) मैत्रावरुण, (४) ब्राह्मपा- 
च्छंसी, (५) अच्छावाक । तृतीय सवन में--(१) वैश्वदेव, 


२२० मीमांसा-दर्शन 
स्तोत्र-शस्त्र के प्रधान कर्म होने में सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-~ 


अनथकञ्च तहचनम्‌ ॥२६॥ 


[अनर्थकम्‌] अनर्थक हो जाता है [च] तथा [तद्वचनम्‌ ] स्तोत्र-शस्त्र का 
कथन, अग्निष्टोम में । 
यदि स्तोत्र-शस्त्र को संस्कारकं माना जाता है, तो अग्निष्टोम याग में 
आग्नेय ग्रह का कथन करने पर बताया, अग्नि देवतावाली ऋचाओं के आघार 
पर--अर्थात्‌ उनका उच्चारण करते हुए स्तवन करते हैं; अग्नि देवतावाली 
ऋचाओं में शंसन करते हैं--स्तोज-शस्त्र का यह विधान अनर्थक हो जाता है। 
'अग्तिष्टोम' पद का अर्थ है--वह कर्म, जिसमें अग्नि का स्तवन किया जाय। 
झग्निस्तुति से कमं की समाप्ति होते के कारण इसका नाम “अग्निष्टोम' है। 
सोमयाग की समाप्ति सात प्रकार से होती हैं, उनके नाम हैं--अग्निष्टोम, उक्थ, 
घोडशी, अतिरात्र, अत्यग्निष्टोम, वाजपेय, आप्तोर्याम । समाप्ति के कारण होने 
से. -सन्तिष्ठतेऽनया--इनको 'संस्था' कहा जाता है । सोमयाग कर्म की जिस नाम 
से समाप्ति होती है, उसी के आधार पर यह नामकरण है। यदि स्तोत्र-शस्त्र 
संस्कारकं हैं, अर्थात्‌ देवता का प्रकाशनमात्र करते हैं, तो आग्नेय ग्रहकर्म में 
ग्रहों के आग्नेय (अग्नि देवताजाले) होने से उसी अग्निं देवता के प्रकादानरूप 
स्तोत्र-शसत्र स्वभावतः आग्नेयी (अग्नि देवतावाली) ऋचाओं से ही सम्बद्ध 
होंगे, फिर वहाँ 'आग्नेयीषु स्तुवन्ति, आग्नेयीषु, शंसन्ति यह स्तोत्र-शस्त्र का 
विशेष विधान करना निष्प्रयोजन हो जाता है। अतः यह विधान स्तोत्र-शस्त्र के 
प्रधान कर्म होने को सिद्ध करता है। इन्हें प्रधान कर्म मानने पर ही उक्त विधि 
की सफलता है; क्योंकि अदुष्टोत्पत्ति की साघनता आग्नेयी ऋषाओं में सम्भव 
nC Ne POSES RE 
(२) आग्निमाश्तः । तीनों सबनों में ५+ ५=९२= १२ शस्त्र । 
स्तोत्र-शस्त्र को प्रधान कमे न मानने की दशा में उनका प्रयोजन देवता 
का प्रकाशन या प्रस्तावन ही रह जाता हैं; तब स्तोत्र-शस्त्र की संख्या 
बारह न रहकर प्रकाशनरूप एकमात्र रहेगी । यदि फिर भी भेद स्वीकार 
किया जाता है, तो प्रति ऋचा स्तवन और शंसन होने से स्तोत्र-शस्त्रों की 
संख्या १२ तक ही सीमित नहीं रहेगी। प्रत्येक स्तोत्र का गान 'तृचे साम 
गीयते” नियम से तीन-तीन ऋचाओं पर गाया जाता है। स्तोत्र-शस्त्र को 
प्रधान कर्म मानने पर जितनी ऋचाओं में स्तोत्र या शस्त्र पूर्ण हो जाता है, 
उसे एक स्तोत्र व शस्त्र माना जाता हैं । इस प्रकार द्वादश संख्या उपपन्न हो 
जाती है 
(यु०्मी०, इसी सूत्र की व्याख्या पर) । 


अथ प्रथमाघ्यायै प्रथम: पादः २२१ 


है, यह केवल शास्त्रैकगम्य है, इसी कारण आग्नेयीषु स्तुवन्ति’ इत्यादि विधान 
किया ॥२६॥ 

इसीकी पुष्टि में सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-' 

अन्यश्चाथेः प्रतीयते ॥२७॥ 

[अन्यः] अन्य--भिन्न [च] तथा [अर्थः] अर्थ == प्रयोजन अर्थात्‌ फल 
[प्रतीयते ] जाना जाता है। 

शास्त्र से यह जाना जाता है कि स्तोत्र का फल भिन्न है और शस्त्र का 
भिन्त। म॑त्रायणी संहिता [४०७] में बताया है--'सम्बद्धे वे स्तोत्र च शस्त्र 
च' इसके अनुसार स्तोत्र और शस्त्र परस्पर भिन्न हैं, ऐसा जाना जाता है, 
क्योंकि सम्बद्ध बताये जाने की मावना का मूल, इनका परस्पर भिन्न होना है । 
सम्बन्ध दो भिन्न वस्तुओं में ही सम्भव है। इसी आधार पर स्तोत्र और शस्त्र 
भिन्न-भिन्न अपूर्व (अदृष्ट-फल) के उत्पादक हैं । यदि ऐसा नहीं माना जाता 
है, तो स्तोत्र-शस्त्र दोनों का एक ही देवता--स्मरण प्रयोजन होने से, जो स्तोत्र 
है वही शस्त्र है, ऐसा माना जायगा । इस दशा में शास्त्र का सम्बस्धविधायक 
कथन अनुपपन्न होगा । 

कुतूहल- वृत्तिकार ने दोनों के भेद का उपपादक एक अन्य वाक्य उदाहृत किया 
है--स्तुतमनुशंसति' । स्तोत्र के अनु== पश्चात्‌ शंसन (शस्त्र) का यह्‌ निर्देश 
दोनों के भेद को स्पष्ट करता है। इससे स्तोत्र-शस्त्र के स्वतन्त्र कर्म होने पर 
प्रधान कर्म होना सिद्ध होता है ॥२७॥ 

इसी प्रसंग में सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया 


अभिधानं च कर्मवत्‌ ॥२८। 


[अभिधानम्‌] अभिधान = कथन =निर्देश [च] भी [कमंवत्‌] कर्म के 
समान देखा जाता है । 

अधान कर्म के समान ही स्तोत्र-शस्त्र का निर्देश शास्त्र में देखा जाता है । 
प्रधान कर्म का निर्देश कर्म, कारक विभक्ति अर्थात्‌ द्वितीया विमक्ति के साथ देखा 
जाता है। 'अग्निहोत्रं जुहोति, सन्ध्याम्‌ उपासीत, समिघो यजति' अग्निहोत्र 
आदि प्रधान कर्मों का जैसे द्वितीया विभक्ति के साथ निर्देश है, ऐसे ही स्तोत्र- 
शस्त्र का निर्देश शास्त्र में उपलब्ध होता है, जेसे स्तोत्र का--'पुष्ठानि उपयन्ति' । 
यहाँ 'पृष्ठ'-संज्ञक स्तोत्र का द्वितीयान्त निर्देश है। इसी प्रकार 'प्रउगं शंसति, 
निष्केवल्यं शंसति' में 'प्रडग'-संशक तथा “निष्केवल्य'-संज्ञक दास्त्र का द्वितीया 
विमकत्यन्त निर्देश है । इस आधार पर भी स्तोत्र-शस्त्र को प्रधान कमे मानना 
युक्त है ॥२८।। 


२२२ मीमाँसा-दशैन 
इसी अर्थ की पुष्टि के लिए सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 
फलनिवृ तिशच ॥ २६॥ 


[फलनिवृत्ति:] फल की सिद्धि [च] भी, स्तोत्र-शस्त्र के प्रधान कर्म होने 
को स्पष्ट करती है। 

स्तोत्र और शस्त्र के नाम से अपूर्वोत्पत्तिरूप फल की सिद्धि का निर्देश 
शास्त्र में देखा जाता है। 'एष वै स्तुतशस्त्रयोदोह:'--यह निश्चित ही स्तोत्र और 
शस्त्र का दोह = फल है। स्तोत्र-शस्त्र से फलसिद्धि होने का निर्देश, इनको प्रधान 
कर्म माने जाने की पुष्टि करता है। यहाँ देवता के नाम से फल का निर्देश नहीं 
है। यह तभी सम्भव होता, जब स्तोत्र-शस्त्र को केवल देवता के गुण-कथन द्वारा 
उन्हें देवता का स्मारकमात्र माता जाता । 

तैत्तिरीय संहिता (३।२।७) में स्तोत्र-शस्त्र से फलसिद्धि का स्पष्ट निदेश 
उपलब्ध है। वह यजमान-सम्बन्धी वचन है। उसका भावार्थ है~उद्गाताओं से 
गीयमान हे स्तोत्र ! तू स्तोत्रों में उत्तम है, लू मेरे लिए श्रेष्ठ फल का दोहन कर, 
अर्थात्‌ मुझे फल प्राप्त करा। इसी प्रकार शस्त्र के विषय में कहा--होताओं से 
उच्चरित हे बस्त्र ! तू शस्त्रों में उत्तम है, तू मेरे लिए सुफल का दोहन कर; 
अर्थात्‌ मुके प्राप्त करा। यहाँ स्तोत्र-शस्त्र से फलसिद्धि का निर्देश है, देवता के 
नाम से नहीं । अतः स्तोत्-शस्त्र के बदृष्ठफलोत्पादक स्वतन्त्र कमं होने से उन्हे 
प्रधान कर्म मानना सर्वथा न्याय्य है। 

यहाँ इस उपपादन का केवल इतना प्रयोजन है कि स्तोत्र-शस्त्र के प्रधान 
कमं होने से इनका उत्कर्ष (स्थानान्तरण) देवता के अनुसार नहीं होगा। प्रधान 
कमं होने का अन्य प्रयोजन एतहिषयक सन्देह-स्थल में देखा जाता है। जहाँ 
ग्रहयाग का देवता भिन्न हो, और स्तोत्र-शस्त्र का भिन्न, वहाँ सन्देह होता है-- 
क्या ग्रहयाग के देवता के अनुसार स्तोत-शस्त्र में देवता का ऊह ( = परिवर्तेन) 
किया जाय, अथवा नहीं ? जैसे अग्निष्टूत्‌ नामक एकाह याग में आग्नेय ग्रहृ 
कहे गये हैं। उससे सम्बद्ध स्तोत्र-शस्त्र के देवता, ग्रह के देवता अग्नि से भिन्न हैं। 
क्या यहाँ स्तोत्र-शस्त्र के देवता के स्थान पर ग्रह देवता का परिवर्तन कर लिया 
जाय ? इस सन्देह का समाधान यही किया गया है कि स्तोत्र-स्त्र के प्रधानकर्म 
होने से उनमें किसी प्रकार का ऊहं--परिवतेन या निकार नहीं किया जा सकता । 
इनके प्रधान कर्भ माने जाने का यहं भी प्रयोजन है ॥२९॥। (इति स्तोत्र-शस्त्र- 
प्राधान्याधिकरम्‌- ५) । 


(मन्त्राऽविधायकत्वाधिकरणम्‌--६) 
शिष्य जिज्ञासा करता है--जो क्रियापद (आख्यात) मन्त्र में प्रयुक्त हैं, वे 


अथ द्वितीयाध्याये प्रथमः पादः २२३ 


ही वैदिक वाङ्मय के ब्राह्मण आदि ग्रन्थों में देखे जाते हैं मन्त्रभाग में क्रियापद 
केवल धात्वर्थं का अभिधायक माना जाता है, जबकि बही कियापद ब्राह्मण आदि 
ग्रन्थों में विधायक-- विधि के अनुष्ठान में प्रेरित करनेवाला कहा जाता है । ऐसा 
क्यों ? 

शुरु--इस विषय में तुम्हारा क्या विचार है ? 

शिष्य--जब दोनों स्थानों में क्रियापद समान हैं, तो अर्थाभिव्यक्ति--अर्थ 
के प्रकाशित करने में भी समानता होती चाहिए। मन्त्रभाग में प्रयुक्त क्रियापद 
को भी विधायक माना जाना चाहिए। सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा को सूत्रित 
किया-- 


विधिमन्त्रयोरेकार्थ्यमेकशब्द्यात्‌' ॥३०।। 


[विधिमन्त्रयोः] विधि-विघायक ब्राह्मणग्रन्थ और मन्त्र में पठित क्रियापदों 
का [ऐकार्थ्यम्‌] समान अथं होता है, [ऐकशब्द्यात्‌ ] उभयत्र समान शब्द होने 
से। 

ऋग्वेद [६।२८।३] में मन्त्र है-- 


न ता नशन्ति दभाति तस्करो नासामागित्रो व्यथिरा दधर्षसि। 
देवाँश्च याभियंजति ददाति च ज्योगित्ताभिः सचते गोपतिः सह्‌ ॥ 


यह सूक्त गायों के विषय का है; सूक्त का देवता गाय हैं। वे गाय नष्ट नहीं 
होती, चोर उन्हें दुःखी नहीं करता, शत्रु द्वारा प्रेरित प्रतिकूलता भी उनपर 
आक्रमण नहीं करती । देवों को लक्ष्य कर जिन गायों (गोघृत-दुग्ध आदि) से 
यजन करता व दान करता है, गोपति चिरकाल तक उन गायों के साथ संगत 
रहे। गायों का विछोह गोपति को कभी अनुभव न करना पड़े । 

इस मन्त्र में यजति, ददाति' आख्यात-पद उदाहरण के रूप में यहाँ प्रस्तुत 
हैं। मन्त्र में इनका केवल इतना अर्थ है कि यजन एवं दान करना चाहिए, यह 
अमीष्ट कर्म है। परन्तु ब्राह्मण में इसका अर्थ द्रव्य, देवता, क्रिया अर्थात्‌ अनुष्ठान 
आदि समस्त विधि-विधान अभिहित होता है। ऐसा न होकर सर्वत्र समान अर्थ 
होना चाहिए, क्योंकि 'यजति' आदि आसख्यात-पद उभयत्र समान रूप से प्रयुक्त 
हैँ । तात्पय है, मन्त्र में भी आख्यात-पदों को विधायक (विधि का बोधक) माना 
जाना चाहिए ॥३०॥ 

आचार्ये सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


१. रामेश्वर सूरि विरचित सुबोधिनी व्याख्या में 'एकशब्दात्‌' पाठ है! 


२२४ मीमाँसा-दशैन 


अपि वा प्रयोगसामर्थ्यान्मन्त्रोऽभिधानवाच स्यात्‌ ॥३१॥ 


[अपि वा] ये पद पूर्वोक्त कथन की आंशिक निवृत्ति के द्योतक हैँ-अथवा 
ऐसे भी मान लेना चाहिए [प्रयोगसामर्थ्यात्‌ ] प्रयोग के सामर्थ्यं =: साफल्य से 
[मन्त्रः] मन्त्रगत आख्यात-पद [अभिधानवाची | धात्वर्थमात्र का बोधक अर्थात्‌ 
क्रियमाण कर्म (याग, दान आदि) का केवल बोध करानेवाला [स्यात्‌ ] होता है। 
इसी में उसकी सफलता है । 

उदाहृत प्रसंग में मन्त्रगत 'यजति, ददाति' आदि आख्यात-पदों का--गाय 
के घृत-दुग्ध आदि से थाग का अनुष्ठान करना चाहिए, एवं गोदान करना चाहिए, 
यह बोध कराना ही-- फल है, अर्थात्‌ इन पदों का इतना ही प्रयोजन है । ब्राह्मण- 
भाग में प्रयुक्त आख्यात-पदों का यदि इतना ही अर्थ हो, तो वह निष्फल है; वह 
तो मन्त्रगत पदों से अभिव्यक्त हो चुका है, इसलिए वहाँ आख्यात-पद याग एवं 
दान आदि का विधायक माना जाता है। तात्पर्य है--वह आख्यात-पद धात्वर्थ- 
मात्र को न कहकर यागसम्बन्धी द्रव्य, देवता, क्रिया' आदि सबके विधान को 
अभिव्यक्त करता है । मन्त्र कर्म की केवल उपादेयता को बताता है, ब्राह्मण उसके 
विधि-विधान को । अतः मन्त्र को अविधायक माना गया है। 

मध्यकालिक मीमांसकों की परम्परा में उक्त मान्यता रही है; बस्तुतः यह 
सिद्धान्त घ्रायिक है । मभ्त्रगत आख्यात-पद भी विधायक देखे जाते हैं। इस विषय 
में यजुर्वेद का चौबीसवाँ अध्याय द्रष्टव्य है, विशेषकर संख्या बीस से लेकर आगे 
के कतिपय मन्त्र । इनमें 'आलभते' आख्यात-पद को विधायक माना जाता है। 
मीमांसा में धमं का लक्षण 'चोदना' कहा है, इसका अर्थ है-प्रेरक वावयबोधित 
कत्तव्य । प्रेरणा निवृत्ति और प्रवृत्ति दोनों के लिए होती है, “सुरां न पिबेत्‌' सुरा 
न पिये, यह निवृत्ति के लिए प्रेरणा है। अग्निहोत्रं जुहुयात्‌' अग्निहोत्र होम करे, 
यह प्रवृत्ति के लिए प्रेरणा है। इनको विधायक वाक्य माना जाता है। इसी प्रकार 
'अक्षेर्मा दीव्यः कृषिमित्‌ कृषस्व’ [ऋ० १०।३४।१३] ये मन्त्रगत वाक्य भी 
पूर्वोक्त वाक्यों के समान ही निवत्तंक और प्रवत्तक हैं। अतः इन्हें भी विधायक माने 
जाने में कोई आपत्ति नहीं होनी चाहिए । इसी कारण सूत्रकार ने गत सूत्र में मन्त्र 
का जो लक्षण किया कि--मन्त्र अविधायक होता है, वस्तुतः यह लक्षण प्रायिक 
है । अगले सूत्र [३२] में शबर स्वामी भाष्यकार ने स्वयं इस तथ्य को स्वीकार 
किया है ॥३१॥ (इति मन्ताऽविधायकत्वाधिकरणम्‌--६} । 


(मन्त्रनिर्वचनाधिकरणम्‌--७) 


शिष्य जिज्ञासा करता है--गत सूत्र में 'मन्त्र' को अभिधानवाची अर्थात्‌ 
घात्वर्थंमात्र का बोधक कहा गया, पर यह नहीं बताया कि मन्त्र है क्या ? सूत्र- 


अथ द्वितीयाध्याये प्रथर्मः पार्दै: २२५ 


कार ने मन्त्र का लक्षण बताया-- 

तच्चोदकेषु मन्त्राख्या ॥३२॥ 

[तत्‌--चोदकेषु ] कर्म की उपादेयता के प्रेरक वाक्यो में [मन्त्राख्या ] "मन्त्र 
संज्ञा का व्यवहार होता है । 

गत सूत्र में मन्त्र का जो स्वरूप बताया गया--मन्त्र अभिधानवाची है, इसका 
यही तात्पयें है कि--कर्म की उपयोगिता का कथन करनेवाला मन्त्र है । हमारे 
विचार से मन्त्र का यह लक्षण यथार्थ है, निर्दोष है। उसी भाव को- सूत्रकारने 
अधिक स्पष्ट करने के लिए प्रस्तुत सूत्र द्वारा पदान्तरों से. अभिव्यक्त किया है। 
सूत्र के 'तत्‌' सर्वनाम पद का अर्थ है--कर्म की उपादेयता-अनुपादेयता । कौन कर्म 
उपादेय है, कौन अनुपादेय, इतने मात्र अर्थ का बोध करानेवाले वाक्यों में “मन्त्र” 
संज्ञा का व्यवहार किया जाता है। वेद अर्थात्‌ मुल संहिताभाग में प्रयुक्त आख्यात- 
पद कमं की केवल उपादेयता-अनुपादेयता का बोध कराते हैं। ऐसे आख्यांत-पदों 
से युक्त वाक्यसमूह 'मन्त्र' कहा जाता है। 

अनेक बार ऐसे वाक्यों में भी 'मन्त्र' पद का व्यवहार होता देखा जाता है, 
जहाँ आह्यात-पद केवल धात्वर्थ का निर्देश न कर, याग-होम-दान आदि के विधि- 
विधान का बोधक होता है। ऐसे वाक्यसमूह में मन्त्र पद का प्रयोग औपचारिक 
ही समभना चाहिए, 'सिंहो माणवकः” के समान । समस्त मन्त्रभाग में प्रयुक्त 
आस्यात-पद--चाहे वह सिद्ध अर्थ का बोध कराने के लिए प्रयुक्त है, अथवा 
क्रियमाण कर्म की उपादेयता या अनुपादेयता का बोध कराने के लिए, इतने मात्र 
से अतिरिक्त उसका अन्य कोई बोध्य अर्थ नहीं होता । मन्त्र का यह लक्षण केवल 
मूल वेदसंहिता में घटित होता है । 

फलतः मन्त्रगत आख्यात-पद--याग, दान, होम, उपासना, कृषि प्रभृति 
क्रियमाण कर्मों की उपादेयता--एवं अनेक निषेधयुक्त आख्यात-पद कर्म की अनु- 
पादेयता --मात्र का बोध कराते हैं। इसके अतिरिक्त अनेक आख्यात-पद सिद्ध 
वस्तुओं के अस्तित्व का--उनकी विशेषताओं के साथ--बोध कराते हैं। इसमें 
उनके शुद्ध धात्वर्थ का ही अभिव्यञ्जन होता है। इस प्रकार मन्त्र अर्थात्‌ मूल वेद- 
संहिता का यह लक्षण अपने रूप में पर्याप्त व निर्दोष है। 

अनेक विस्तृत वस्तु (= आख्यात) समुदाय के स्वरूप का लक्षण द्वारा निरू- 
पण करने पर उसके समभने में बड़ी सुविधा होती है । सर्वत्र बिखरे आख्यात-पदों 
का--एक-एक का नाम लेकर यहु बताना--कि, यह विधायक है और यह अवि- 
घायक--सम्भव नहीं । इसके आधार पर मन्त्र-्ाह्मण का विभाजन भी असम्भव 
होगा । अतएव आचायों ने लक्षण के महत्त्व को समते हुए बताया है-- 
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ऋषयोऽपि पार्थानां नान्तं यान्ति पृथबत्वशः । 
लक्षणेन तु सिद्धानामन्तं यान्ति विपष्चितः ॥ 
ऋषिजन भी पृथक्‌-पृथक्‌ रूप से पदार्थों का अन्त नहीं पाते, परन्तु लक्षण से 
सिद्ध = निदिष्ट--निरूपित वस्तुओं का बुद्धिजीवी जन मी अन्त पा जाते हैं । इस 
प्रकार लक्षण द्वारा 'मन्त्र' पद से चार संहिंताओं--ऋक्‌, यजुः, साम, अथर्व को 
बोध होता है; क्योंकि इन संहिताओं में किसी कमं के विधि-विधान प्रकार का 
निरूपण नहीं है । यहाँ आख्यात-पद केवल कर्म की उपादेयता आदि को बताता है। 
विधि-विधान का प्रकार बताना ब्राह्मण आदि ग्रन्थों का विषय है ॥ ३२॥ (इति 
मन्त्रनिवंचनाधिकरणम्‌--७) । 


(ब्राह्मणनिर्वचनाधिकरणम्‌- ८) 
गत सूत्र से मन्त्र का लक्षण कर आचार्य ने ब्राह्मण का लक्षण बताया-- 


शेषे ब्राह्मणशब्दः ॥ ३३॥ 

[शिषे ]मन्त्र से अतिरिक्त जो भाग आम्नाय का बच जाता है, उसमें [ ब्राह्मण- 
शब्द: ] ब्राह्मण पद का व्यवहार समझना चाहिए । 

यज्ञादि कमो की निष्पत्ति में जिन ग्रन्थों का प्रयोग किया जाता है, उनको 
सूत्रकार ने [१।२।१ सूत्र में] 'आम्नाय' पद से कहा है। “श्रुतिस्तु वेद आम्नाय' 
कोश) के अनुसार श्रुति, वेद, आम्नाय पद समान अर्थं को कहते हैं । कौशिक सूत्र 
(१।३) में कहा है--'आम्नायः पुनर्मन्त्राइच ब्राह्मणानि च' इसके अनुसार मन्त्र 
और ब्राह्मण दोनों को आम्नाय अथवा वेद पद से कहा जाना चाहिए । वस्तुतः 
इन पदों का प्रयोग मुख्य रूप से चार मूल संहिताओं - ऋक, यजुः, साम, अथव के 
लिए होता है। वैदिक साहित्य के अन्तर्गत ब्राह्मणभाग के लिए 'बेद' पद का 
प्रयोग नितान्त पारिभाषिक है; जैसे पाणिनीय व्याकरण अष्टाध्यायी में वृद्धि और 
गुण-पदों का प्रयोग है । इसलिए 'मन्तरब्राह्मणयोवेदनामधेयम्‌' इत्यादि वाक्यों का 
क्षेत्र केवल यज्ञसम्बन्धी ग्रन्थों के व्यवहार तक सीमित है । अन्यत्र व्यवहार में यदि 
ऐसा प्रयोग किया जाता है, तो उसे नितान्त औपचारिक ही समझना चाहिए। 

अब प्ररन होता है, यदि सूत्रकार को मुख्य रूप में मनत्र-्राह्मण दोनों के लिए 
बेद पद का प्रयोग अभिप्रेत होता, तो गत सूत्र से मन्त्र का लक्षण कर देने पर 
ब्राह्मण” का लक्षण करना अनावश्यक था, क्योंकि वह परिशेष से स्वतः सिद्ध हो 
जाता । जो मन्त्र-लक्षण के अन्तर्गत नहीं आता, वह शेष अर्थात्‌ बचा हुआ ब्राह्मण 
है। फिर मी सूत्रकार ने पृथक्‌ सूत्र लिखकर लक्षण किया, इसमें 'शेष' पद का क्या 


१. अमरकोश 
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अभिप्राय है ? यह विवेच्य हैँ। 

चालू प्रसंग में मनत्र-ब्राह्मण-स्वरूप को समझने के लिए मुख्य आधार आख्यात- 
पदप्रयोग को माना है। जहाँ आख्यात केवल अभिधेयवाची अर्थात्‌ धात्वर्थमात्र का 
बोघक है, केवल कर्म की उपादेयता-अनुपादेयता का बोध कराता है, वह मन्त्र है। 
तथा वैदिक वाडमय के जिन ग्रन्थों में बाहुल्य से आख्यातपद केवल घात्वर्थ को न 
कहकर योगसम्बच्धी द्रव्य, देवता, क्रिया आदि सबके विधान को अभिहित करता 
है, वह ब्राह्मण है । सूत्र में शषेष' पद का यही अर्थ है; आख्यात-पद के धात्वर्थेमाम 
से अतिरिक्त बचा हुआ अर्थ । यहु द्रव्य, देवता, क्रिया आदि आख्यात का अर्थ 
अधिकता से,जिन ग्रन्थों में अभिहित हुआ है, उन्हें ब्राह्मण जानना चाहिए। 

ऐसे प्रयोग के आधार को संकेत मानकर वृत्तिकार उपवर्ष ने जिज्ञासुओं की 

सुविधा के लिए अन्य अनेक प्रकार के साधन बताये हैं, जिनसे ब्राह्मण-ग्रन्धों की 
पहचान होती है । उत्तको सम्भवतः उपवषं ने स्वयं, अथवा किसी अन्य आचार्य ते 
निम्न प्रकार श्लोकबद्ध किया है-- 


हेतुर्निर्वचनं निन्दा प्रशंसा संशयो विधिः । 
प्रक्रिया पुराकल्पो व्यवधारणकल्पना ॥ 
उपमा च बज्ञेते तु विषयो ब्रशह्मणस्य हि । 
एतढ्ठे स्वेदेषु नियतं विधिलक्षणम्‌ ४? 


हेतु- जहाँ हेतु, साधन का निर्देश किया गया हो वहु ब्राह्मण जानना चाहिए, 
जैसे--ू्षेण जुहोति, तेन हि अन्नं क्रियते” सूप से होम करता है, क्योंकि उससे 
अन्न साफ किया जाता है । यहाँ होम का साघन-हेतु सूप कहा है, यह ब्राह्मणग्रन्थ 
की पहचान है; अथवा ऐसा कथन जहाँ हो, वह ग्रन्थ ब्राह्मण कहा जाता है। 

निवंचन--किसी पद का अर्थ बताना, जैसे--तद्‌ दध्नो दधित्वम्‌' वह दही 
का दहीपन है। यहाँ दही अथं को स्पष्ट किया गया है। 

निन्दा--बुराई या दुर्बलता का कथन होना जँसे--'उपबीता वा एतस्याग्नयः 
इसकी अग्नियाँ निश्चित निर्वीयं--अशक्त हो गई हैं, बुझ गई हैं । होम--अग्नि- 
कार्य का न होता निन्दा है। 

प्रशंसा स्तुति करना, जैसे-- “वायुर्वे क्षेपिष्ठा देवता' केवल वायु अत्यन्त 
शीघ्रकारी देवता है । यह वायु देवता की स्तुति है । 

संशय--किसी विषय में सन्देह प्रकट करना, जैसे--'होतव्यं गार्हपत्ये न 


१. इन इलोकों के विषय में ब्रह्माण्ड पुराण [ १।३३।४७-४०] ; तथा वायुपुराण 
[१९।१३३-१३९] द्रष्टव्य हुँ । 
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होतब्यम्‌' गार्हपत्य अग्नि में होम करना चाहिए अथवा नहीं ? ऐसा कथन बह्याण- 
ग्रन्थ का चिह्न माना जाता है। 

विधि---विधान करना, किसी कार्य का निर्देश करना, जैसे--यजमान- 
सम्मिता औदुम्बरी भवति'औदुम्बरी = उदुम्बर--गूलर वृक्ष की शाखा यजमान 
के बराबर ऊँची होती है । यह शाखा के परिमाण का विधान है। 

सोमयाग के सदोमण्डप में गूलर वृक्ष का बना एक स्तम्भ बीच में गाड़ा जाता 
है, जिसे छूकर उद्गाता सामगान करता है। यजमान के बराबर ऊंचाई भूतल से 
ऊपर नापी जाती है; जो माग स्तम्भ का भूमि के अन्दर गड़ा रहता है, वह अति- 
रिक्त है । अनेक यजमान होने पर, किसी एक यजमान के साथ स्तम्भ की समता 
अन्यों के लिए भी वही उपयुक्त मानी जाती है। 

परक्रिया---अथवा परक्ृृति, अन्य के किए कार्ये का निर्देश करना, जँसे-- 
“माषानेव मह्यं पचत' मेरे लिए माष == उड़द ही पकाओ। यह अन्य के कार्य का 
कथन है । 

पुराकल्प--पहले की किसी घटना का उल्लेख करना, जैसे--'उत्मुकैह स्म 
पूर्व समाजग्मुः" उल्मुकों--अंगारों के साथ ही पुजन आए थे । 

स्तुति, निन्दा, परक्कति, पुराकल्प का अर्थवाद के रूप में निर्देश गौतमीय 
न्यायसूत्र [२।१।६४] में भी किया गया है। परकृति की व्याख्या करते हुए 
वात्स्यायन में लिखा है--अन्य कर्त्ताओं द्वारा अनुष्ठित परस्पर-विरुद्ध विधि का 
कथन करना 'परकृति' है। उदाहरण दिया है--हुत्वा वपामेवाप्रेऽभिघारयन्ति, 
अथ पूषदाज्यम्‌; तबुह चरकाध्वर्थवः पृषदाज्यमेवाग्रेऽभिघारयन्ति अग्नेः प्राणाः 
पृषदाज्यं स्तोगमित्येवमभिदधति ।' तात्पर्य है---कतिपय होता हवन प्रारम्भ करके 
वपा का ही प्रथम अग्नि में सेचन करते हैं । परन्तु चरक शाखा के अध्वर्यु जन 
दघिमिश्चित घृत (==पृषदाज्यभ्‌) की ही प्रथम आहुति अग्नि में देते हैं; स्तुत्य 
दवि-घृत अग्नि के प्राण हैं, ऐसा प्रतिपादन करते हैं। इस सन्दर्भ में भिन्‍नकत्तुंक 
परस्पर-विरोधी दो विधियों का उल्लेख किया गया है। 

पुराकल्प-अर्थवाद की व्याख्या करते हुए वात्स्यायन-भाष्य में लिखा है-- 

पुराकल्प वह है--जिसमें बीते हुए अर्थो का इतिहास के समान विवरण 
प्रस्तुत किया जाता है । उदाहरण दिया है-- “तस्माद्वा एतेन ब्राह्मणा बहिष्पवमानं 
सामस्तोममस्तोषन्‌- योने यज्ञं प्रतनवामहे' इत्यादि । तात्पय॑ है--इस कारण 
उक्त क्रम के अनुसार वेदज्ञ ऋत्विजों ने बहिष्पवमान नामक साम स्तोत्र के द्वारा 
स्तुति की । यह इतिहास के समान प्रतीत होनेवाला- बीते इए अर्थ का-विवरण 
है। 

कुमारिल भट्ट ने एकपुरुषकत्तुंक उपाख्यान को 'परकृति' तथा बहुपुरुष- 
कत्तुंक उपाल्यान को भुराकल्प' कहा है। यथाकम उदाहरण हैं---“तहुह स्माहषषि 
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बर्कुर्वाष्णो माषान्‌ मे पचत न वा एतेषां हविगृह्हुन्तीति' [ज्ञत० १।१।१।१०] । 
बर्कू वाणं ने कहा मेरे लिए उड़द पकाओ, क्योंकि इनकी हनि देवता ग्रहण नहीं 
करते। यह बु वाष्णं नामक एकपुरुषकत्तृंक उपाख्यान 'परकृति' है। दूसरे 
पुराकल्प का उदाहरण दिया है-“उल्मुकंह स्म पूर्वे समाजग्मुः” अंगारों (उल्मुक) 
के साथ पूर्वकालिक जन आए थे। यह बहुपुरुषकत्तँक उपाख्यान 'पुराकल्प' है। 
फिर भी इन आचायों के विभिन्न विवरणों में कोई विशेष तात्त्विक भेद नहीं है। 
वात्स्यायन द्वारा निर्दिष्ट परकृति के उदाहरण में बहुबचन का प्रयोग वेशम्पायन 
(चरकाध्वयुँ) के लिए आदरा्थं समझना चाहिए। तब भट्ट के अनुसार भी वह 
उदाहरण समञ्जस है। 

वृत्तिकार आचार्य उपवर्ष ने ब्राह्मणग्रन्थ की पहचान के लिए यह अतिरिक्त 
बताया है कि जहाँ 'इत्याह' का बहुतायत से प्रयोग हुआ है, वह ब्राह्मण है, तथा 
जो आख्यायिका-स्वरूप है, वह भी ब्राह्मण है । परन्तु यह सब प्रायिक है । अनेक 
पदों का प्रयोग न्यूनाधिक रूप में सर्वत्र (मन्त्र, ब्राह्मण, उभयत्र) पाथा जाता है; 
उपाख्यान का रूप अनेकत्र मन्त्रभाग में भी उपलब्ध है, मले ही वह कल्पनामूलक 
अथवा प्रतीकमात्र हो ॥३३॥ (इति ब्राह्मणनिवंचनाधिकरणम्‌--ऽ) । 


(उहाद्यमन्त्रताधिकरणम्‌-) 


शिष्य जिज्ञासा करता है--ऊह, प्रवर और नामधेय में पद आदि के परि- 
वर्त्तत को मन्त्र या ब्राह्मण माना जाय या नहीं ? अथवा इनमें से ऊह आदि को 
कया माना जाय ? आचार्य ने समाधात किया-- 


अनाम्नातेष्वमन्त्रत्वम्‌, आस्तातेषु हि विभागः ॥३४॥ 


[अनाम्नातेषु] जो पूर्वपठित नहीं हैं उनमें | अमन्त्रत्वम्‌ | मन्त्र नाम होने का 
अवकाश नहीं। [आम्नातेषु | पूर्वपठितों में [हि] क्योंकि | विभागः | मन्त्र है या 
ब्राह्मण ? यह्‌ विभाग स्वीकार किया गया है । 

ऊह्‌ और प्रवर के विषय में सुत्र [ १।२।५२ तथा १।२।१३] की व्याख्या देख 
लेनी चाहिए। जब यजमान यज्ञानुष्ठान के लिए संकल्प लेता है, तब संकल्प- 
मन्त्र--अगिनर्देवो द॑व्यो होता देवान्‌ यक्षद्‌ विद्वाँ श्चिकित्वान्‌' के आगे अपने गोत्र- 
ऋषि पूवंज का नाम जोड़कर पढ़ता है, यह प्रवर का उच्चारण है । जब यजमान 
होता का वरण करता है, तब प्रवरोच्चारण के अनन्तर यजमान अपना नाम जोड़- 
कर उच्चारण करता है; इसको नामधेय कहा जाता है । जिज्ञासा है, इन ऊह, प्रवर 
और नामधेय को मन्त्र या ब्राह्मण क्या साचा जाय ? क्योंकि जैसे मन्त्र या ब्राह्मण 
विशेष अर्थ का अभिधायक है, इसी प्रकार ऊह्‌ आदि भी विशेष अर्थ का अभिधान 
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करते हैं। 

सूत्रकार ने समाधान किया--यह ठीक है कि ऊह आदि कर्थ के अभिधायक 
हैं, परन्तु इन्हें न मन्त्र कहा जाता है, न ब्राह्मण । क्योंकि आचार्यो ने जिनके विषय 
में यह निर्देश कर दिया है कि के मन्त्र हैं और ये ब्राह्मण, उन्हीं के लिए इन पदों 
का प्रयोग किया जाता है। ऊह आदि के विषय में आचार्यो ने उन्हें मन्त्र या 
ब्राह्मण माने जाने का कोई निर्देश नहीं किया; इसलिए इन्हें मन्त्र या ब्राह्मण कोई 
नाम नहीं दिया जाता । 

तात्पर्य है-ऊह, प्रवर या नामधेय से युक्त मन्व वेद-संहिताओं में कहीँ 
पठित नहीं हैं; इसलिए इन्हें मन्त्र नहीं कहा जाता । इसका प्रयोजन है। वेदमन्त्र 
के वर्ण, पद या स्वर आदि का भ्रष्ट उच्चारण हो जाय, तो उसके लिए शास्त्र में 
प्रायश्चित्त का विधान है । वह ऊह आदि के ऐसे प्रसंग में नहीं किया जाता । इस 
कारण इनका मन्त्र न होना स्पष्ट होता है ॥३४॥ (इति ऊहाद्यमन्त्रताऽधिकर- 
णम्‌--९) । 

(ऋग्लक्षणाधिकरणम्‌--१०) 

सूत्र के अन्तिम पदों -'आम्नातेषु हि विभाग: का सम्बन्ध अर्थान्तर के साथ 
अगले सूत्रों से समझना चाहिए। अर्थान्तर है- [आम्नातेषु] मन्त्र नाम से 
आम्नात ==पठित वाङ्मय में [विभागः] वक्ष्यमाण रीति से विभाग समझना 
चाहिए। उसी को सुत्रकार ने बताया 


तेषामुग्‌ यत्रार्थवशेव पादव्यवस्था ॥३५॥ 


[तेषाम्‌] उन आम्नात मन्त्रों के मध्य [ऋक्‌] वे ऋक्‌ =ऋचा हैं [यत्र] 
जहाँ [अर्थ॑वशेन] अर्थं के अनुरोध से [पादव्यवस्था] पादों-चरणों की व्यवस्था 
देखी जाती है। 

वैदिक वाङ्मय तथा अन्यत्र भी--ऋक्‌, यजुः, साम--नामों से वेदसंहि- 
ताओं का उल्लेख हुआ है । उनका विचार करते हुए सूत्रकार ते ऋक्‌ आदि के 
लक्षणों का निर्देश किया । पादव्यवस्था का तात्पर्ये छन्दोबड रचना से है। किसी 
छन्द में तीन पाद, जंसे गायत्री में, किसी में चार, जैसे अनुष्टुप्‌ में, किसी में पाँच, 
जैसे पंक्ति में होते हैँ । इस प्रकार जिन मन्त्रों में पादव्यवस्था है, उनका नाम ऋक्‌ 
है । यह ऋग्वेद के नाम से प्रसिद्ध है । 

: सूत्रकार ने यह पादव्यवस्था अर्थानुरोध के अनुसार बताई है। तात्पर्ये है-- 
प्रत्येक पाद में क्रियापद के प्रयोगपूर्वक अर्थ पूरा हो जाना चाहिए, जैसे-- 'अग्नि- 
मीडे पुरोहितम्‌ पुरोहित अग्नि की स्तुति करता हूँ । इसमें अथं पूरा हो जाता है, 
अर्थानुरोध के अनुसार एक पाद है; एक पाद में अक्षरों की संख्या आठ रहती है। 
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क्रियापद का अगले पादों में सम्बन्ध हो जाने से उन पादों में क्रियापद का प्रयोग 
न होने पर भी अर्थ पूरा हो जाता है, जैसे-“यज्ञस्य देवमृत्विजम्‌' यज्ञ के देव 
ऋत्विज्‌ अग्नि की स्तुति करता हूँ, 'होतारं रत्नघातमम्‌' रत्नों का धारण करने 
।ले होता अग्नि की स्तुति करता हूँ । यह अर्थ के अनुसार पादों की व्यवस्था है। 

छन्दःशास्त्र के अनुसार यह निषदा गायत्री है। 

कहीं ऐसा देखा जाता है, जहाँ आठ अक्षर पुरे हो जाने पर एक पाद माना 
जाना चाहिए, पर वहाँ कियापद न होने से अर्थ पूरा नहीं हो पाता, जैसे अग्नि: 
पूर्वेभिऋंषिशि:' यहाँ आठ अक्षर पूरे हो गए, पर क्रियापद नहीं है; तब अर्थ की 
अभिव्यक्ति पूर्ण न होने से यहाँ पाद की व्यवस्था कैसे होगी? छन्दःशास्त्र के 
प्रामाणिक आचार्यों ने इसका उपाय बताया है--गायत्री छन्द के एक पाद के आठ 
अक्षरों को जगह बढ़कर दश अक्षर तक हो सकते हैं, और आवश्यकतानुसार घट- 
कर पाँच या चार अक्षर तक रह सकते हैं । इस व्यवस्था के अनुसार “अग्निः पूर्वे- 
भि्ऋषिमिरीडचः' इतना दश अक्षरवाला एक पाद होगा, इसमें ईडघः' क्रियापद 
आ जाने से अर्थ पूर्ण हो जायगा । अगला पद--'ूतर्नंरुत' पाँच अक्षर होगा, इसमें 
“ईडन: का सम्बन्ध अर्थानुरोघ से पूर्ववत्‌ रहेगा । इसका तीसरा पाद है--“स 
देवानेह वक्षति' यह आठ अक्षर का यथार्थ एक पाद है। इसप्रकार पादों की अक्षर- 
व्यवस्था सें तीन पादों का अस्तित्व अर्थे के अनुसार बना रहता है, और त्रिपदा 
गायत्री छन्द में कोई विसंगति नहीं आती ॥३५॥ (इति ऋग्लक्षणाधिकरणम्‌-- 
१०) । 

(सामलक्षणाधिकरणम्‌- ११) 

शिष्य-जिज्ञासानुसार सूत्रकार आचार्य ने साम का लक्षण बताया-- 

गीतिषु सामाख्या ॥३६॥ 


[गीतिषु ] गात के साथ उच्चारित किए जानेवाले मन्त्रो में [ सामाख्या | ताम 
यह्‌ नाम होता है । 

गीतिशास्त्र के अनुसार गाए जाते हुए मन्त्र बाकयों में प्रामाणिक जन 'साम' 
ताम का प्रयोग करते हैं। ऐसे मन्त्रों को गाए जाने पर वे कहते हैं--यह हम सामों 
को पढ़ते-पढ़ाते हैं । जब तक किसी ने दही या गुड़ नहीं खाया, तब तक बह अनु- 
भवी प्रामाणिक व्यक्ति के कथनानुसार ही इसे जानता है। खा लेने पर वह स्वथं 
दही की खटास व गुड़ की मिठास का अनुभव कर लेता है। इसी प्रकार संगीत का 
विशेषज्ञ होकर जब कोई व्यक्ति मन्त्रों के यान की पद्धति को सीख लेता है, तब 
वह स्वयं साम को जान जाता है। 'गीति' पद का अर्थ केवल 'गान' है, परन्तु सूत्र में 
गीति पद का प्रयोग गीतियुक्त मन्त्र के लिए हुआ है। गान साम नहीं है; जो मन्त्र 
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गाया जाता है, उस मन्त्र का नाम साम है । ऐसे गाए जानेवाले मन्त्रों की संहिता 
'सामबेद' के नाम से प्रसिद्ध है ॥३६॥ (इति सामलक्षणाधिकरणम्‌--११) । 


(यजुलेक्षणाधिकरणम्‌- १२) 

शिष्य-जिज्ञासानुसार आचार्य सूत्रकार ने यजुष्‌ का लक्षण बताया-- 

शेषे यजुःशब्दंः ११३७१ 

[जिषे] ऋक्‌ ओर साम-संज्ञक मन्त्रों से जो शेष--बचे रह जाते हैं, उनमें 
[यजुःशब्दः] यजुः शब्द का व्यवहार होता है। 

सूत्रकार ने यजुषू के पृथक्‌ लक्षण करने की आवश्यकता नहीं समझी क्योंकि 
ऋक्‌ और साम का पृथक्‌ लक्षण कर देने से--जो उन दोनों के विपरीत संहिता- 
भाग है, अर्थात्‌ जो न ऋक्‌ है न सामवत्‌ यजुष्‌ हैं, यह स्पष्ट हो जाता है। इसलिए 
जो मन्त्रभास व मीतिरूय है न पादबद्ध, वह यजुर्वेद नाम से प्रसिद्ध है । यद्यपि इसमें 
कतिपय मन्त्र पादबद्ध पठित हैं, फिर भी दोनों के विपरीत प्राचुर्यं से इसका यजु- 
वेद नाम उपयुक्त है ॥३७॥ (इति यजुर्लेक्षणाधिकरणम्‌--१२) । 


(निगदानां यजुष्ट्वाधिकरणम्‌-१३) 
शिष्य जिज्ञासा करता है--निगद नामवाले मन्त्रों को क्या यजुः के अन्तर्गत 


मानना चाहिए ? या यजु: आदि से भिन्न इनका चौथा प्रकार माना जाय ? सिद्धांत- 
पक्ष को अधिक पुष्ट करने की भावना से सूत्रकार ने प्रथम पूर्वपक्ष प्रस्तुत किया-- 


निगदो वा चतुथः स्याद्वमंविशेषात्‌ ॥३७॥ 


[निगदः] निगद-संज्ञक मन्त्र--|वा ] 'वा' पद विकल्पार्थं न होकर यहाँ 
निगदों की यज; संज्ञा की निवृत्ति का द्योतक है; ---[ चतुर्थ: स्यात्‌ ] पूर्वोक्ति तीनों 
से भिन्न चौथा प्रकार होना चाहिए [धमं विशेषात्‌ ] धर्मविशेष के कारण । 

शास्त्र में बताया है--'उच्चै ऋचा क्रियते, उच्चै: साम्ना, उपांशु यजुषा, 
उच्चैनिगंदेन' ऋक्‌ से प्रयोग ऊंचे उच्चारण के साथ किया जाता है, साम से ऊचे 
उच्चारण के साथ, मजु: से उपांशु, निंगद से ऊँचे स्वर के साथ । यजुः के साम्मुख्य 
में निगद का यही धर्मविशेष है, जो यजु: से उपांशु और निगद से ऊँचे स्वर में 
प्रयोग किया जाता है। उपांशु का अर्थ है--जिसमें तालु-जिद्धा-ओष्ठ आदि का 
प्रयोग अथवा कम्पन तो प्रतीत हो, पर शब्द का उच्चारण समीप बँठे व्यक्ति को 
भी सुनाई न पड़े । तालु आदि के प्रयोग का तात्पर्य है कि वह केवल मानसिक 
उच्चारण न होना चाहिए । 


१. तुलना करें--मैत्रा० सं०, ३।६५; तथा ४। ८।७॥ 


अथ द्वितीयाध्याये प्रथमः पादः २३३ 


यजः से निगद की यह विशेषता ठीक है कि यजुः का उपांशु और निगद का 
ऊंचा उच्चारण होता है, परन्तु ऋक्‌ भौर साम के साथ निमद की उच्चै: प्रयोग 
की समानता निगद को नक्‌ अथवा साम में अन्तर्भूत नहीं कर सकती, क्योंकि 
निगद न पादबढ होता है, न गीतिरूप; इसलिए यह मन्त्रका चतुर्थे प्रकार माना 
जाना चाहिए ॥ ३८ 

सूत्रकार ने इसी की पुष्टि के लिए अन्य हेतु प्रस्तुत किया -- 


व्यपदेशाच्च ॥३६॥ 


[व्यपदेशात्‌] व्यपदेश से [च] भी, निगद-मन्तर चौथे प्रकार के हैं, ऐसा 
जाना जाता है। 

कथनमात्र से लोक में व्यवहार किया जाना 'व्यपदेश' है । यजुः पढ़े जा रहे 
हैं निगद नहीं, निगद पढे जा रहे हैं यजुः वहीं,--यह लोकव्यवहार निगदों को 
यजुओं से भिन्न सिद्ध करता है ॥३६॥ 

आचार्य सूत्रकार ते इस विषय में सिद्धान्त-पक्ष प्रस्तुत किया-- 


यजूँषि वा तद्रूपत्वात्‌ ॥४०॥ 


[यजूँषि] यजुः [वा] ही हैं वे निगद [तद्रूपत्वात्‌ | यजुओं के समान रूप 
होने से । 

सूत्र में 'वा' पद विकल्पार्थक न होकर पूर्वपक्ष के निवारण का द्योतक होकर 
सिद्धान्तरूप निश्चय अर्थ को अभिव्यक्त करता है। यजुओं का स्वरूप ऋक्‌ और 
साम से भिन्न है; न इनमें पादव्यवस्था है, न ये गाए जाते हैं। पादव्यवस्था के 
कारण ऋक्‌ छन्दोवद्ध रचना है। जो क्रग्‌मन्त्र यज्ञादि के अवसर पर गीतिरूप में 
प्रयोग किए जाते हैं, वे साम हैं। उनसे भिन्न यजुओं के स्वरूप का तात्पर्य हुआ 
जो मन्त्र छन्दोबद्धन होकर गद्यरूप हैं, वे यजुः हैं; निगद-संज्ञक मन्त्र भी ऐसे ही 
हैं, अर्थात्‌ गद्यरूप हैं। इसलिए इनकी गणना यजुओं में ही होती है। इनका 
उच्चारण उपांशु न होने से इनकी विशेष संज्ञा निगद है । इसके निम्नलिखित पाँच 
विशिष्ट निमित्त हैं-- 

१. आश्रावण--यज्ञसम्बन्धी कोई कार्य आवश्यकतानुसार अन्य साथी को 
सुनाना । 

२. प्रत्याश्रावण -पूवे-सुने का प्रत्युत्तर सुनाना । 

३ प्रवरनिर्देश -गोत्र-वंश आदि कथन के अवसर पर आवश्यक मन्त्रपाठ। 

४, सम्वाद--मन्त्रोच्चारणपूर्वक यज्ञसम्बन्धी वार्तालाप । 

५. सम्ब्रैष अध्वर्यु द्वारा उद्गाता को मन्त्रोच्चारणपूवेक यज्ञसम्बन्धी 
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इन प्रसंगों में कथन को दूसरे तक पहुँचाना आवश्यक होता है, जो उपांशु 
उच्चारण में सम्भव नहीं है। ऐसे अवसरों पर आवश्यक रूप से गद्य-मन्त्रो का 
उच्चारण ऊँचे स्वर से करना होता है, अतः इन मन्त्रों की विशेष संज्ञा निगद! 
रख दी गई है। स्वरूप में ये बजुओं से भिन्न नहीं हैं ॥४०॥। 

निगद मन्तरो का उच्चैस्त्व धर्मविशेष क्यों है? सूत्रकार ने बताया-- 


वचनाद्‌ धर्मविशेषः ॥४१॥ 


[वचनात्‌ ] वचत से--'उच्चैनिगदेत' इस शास्त्रीय कथन से, निगद-मन्त्रों 
का [पर्मविशेषः ] उच्चैस्त्व धर्मविशेष स्वीकार किया जाता है । 

यजुओं में कतिपय मन्त्रों का उपांशु उच्चारण न होकर उच्चै: उच्चारण 
करना किसी का मनघड़न्त नहीं है; शास्त्र इसका प्रतिपादन करता है । इतने 
मात्र से निगद-संज्ञक मन्त्रों का यजुष्ट्ब भ्रष्ट नहीं हो जाता । यह शास्त्रीय 
प्रतिपादन निरर्थक नहीं, इसका प्रयोजन है ॥४१॥ 

आचार्य सूत्रकार ने वह प्रयोजन बताया-- 


अर्थाच्च ॥४२॥ 


[अर्थात्‌ ] अर्थ-प्रयोजन होने से [च] भी निगद-मन्त्रों का उच्चैस्त्व घर्म- 
विशेष मान्य है। 

वह प्रयोजन है- अन्य पुरुषों को निगद-मन्त्रों का बोध कराना, जो उपांशु 
उच्चारण में सम्भव नहीं । वे मन्त्र ऊंचा उच्चारण किये बिना अन्य पुरुष को 
यज्ञसम्बन्धी कार्थ का बोध नहीं करा सकेंगे, इसी प्रयोजन से निंगद मन्त्रों का 
उच्चैस्त्व धर्मविशेष अनिवार्य रूप से स्वीकार्यं माना गया है। स्वयं 'निगद' पद 
इसका बोधक है । “नि' उपसगे प्रकर्ष-आधिक्य का वाचक है । 'गद' धातु का अर्थ 
है--व्यक्त वाणी द्वारा उच्चारण करना । तात्पर्य हुआ--पाठ अथवा उच्चारण 
का प्रकर्ष। ऐसे उच्चारण के अवसरों का निर्देश गत सुत्र के भाष्य में कर 
दिया है । 

यदि कहा जाय--उपांशुत्व यजुओं का शास्त्रबोषित (= उपांशु यजुषा) 
गुण है, उसे हटाया नहीं जा सकता, तब यजुभों का ही उच्चैस्त्व कैसे ? इस 
विषय में समझना चाहिए--गुण क्या है ? गुण वह है, जो अपना कार्य करते 
हुए का उपकारक हो। निगद-मन्त्र परबोधनरूप अपना कायं कर रहे हैं; 
उपांशुत्व उनका उपकारक होने के विपरीत विघातक है, क्योंकि उपांशु उच्चा- 
रण होने पर परबोधन असम्मव है। उपांशुत्व की चरिताथंता उन यजुओं में 
स्पष्ट है, जो परबोधन में प्रयुक्त नहीं हैं। शास्त्र-प्रतिपादित उपांशुत्व अथवा 
उच्चैस्त्व अपनी सीमा में गुण है, उसका हास कहीं नहीं होता ॥४२॥ 
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इसी तथ्य को सूत्रकार ने स्पष्ट किया-- 
गुणार्थो व्यपदेशः ॥४३॥ 


[गुणार्थ:] गुणबोधन के लिए होता है [व्यपदेशः] शास्त्रीय कथन । 

निगद-मन्त्रों का यजुष्ट्व सामान्य गुण (=षर्म ) होने पर भी उच्चैस्त्व 
एक विशेष गुण है। एक ही स्थान में भिन्न कार्यों का होता कोई असमञ्जस 
नहीं है, विसंगति का द्योतक नहीं है । जैसे एक ही स्थानविध्येष में--इधर 
ब्राह्मणों को भोजन कराओ, इधर संन्यासियों को --यह व्यवहार होता है । इसी 
प्रकार यजुः मन्त्र ही उच्चैस्त्व गुण से निगद कहे जाते हैं ।४३॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है-यदि उच्चस्त्व गुण निगद संज्ञा का प्रयोजक 
है, तो सभी--उच्चःस्वर से बोले जानेवाले-मन्त्रों का निगद नाम होना 
चाहिए । शिष्य-जिज्ञासा को सूत्रकार ने सूत्रित किया -- 


सर्वेषामिति चेत्‌ ॥४४॥ 


[सर्वेषाम्‌ | ऊँचे स्वर से बोले जानेवाले सभी मन्त्रों का [इति चेत्‌ | ऐसा 

निगद नाम यदि कहा जाय, तो (यह युक्त नहीं, अगले सूत्र के साथ सम्बन्ध 
। 

ध ऐसी मान्यता में ऋक्‌ और साम- सभी मन्त्र--जो ऊँचे स्वर से बोले जाते 
हैं--निगद-संज्ञक माने जाने चाहिएँ ॥४४॥ 

सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 

न ऋग्व्यपदेशात्‌ ॥४५॥ 

[न] नहीं, ऋक्‌ निगद नहीं [ऋम्व्यपदेशात्‌] 'ऋक्‌' ऐसा पृथक्‌ कथन 
होने से । 

याज्ञिक परम्परा में 'अथाज्या वे निगदाः ऐसा सिद्धान्त माना जाता है। 
निगद-मन्त्रों से यज्ञ नहीं होता । दूसरा कथन है-- 'ऋचैव यजन्ति ऋचा से ही 
यजनत करते हैं। इस प्रकार बिशिष्ट निमित्त के साथ ऋकू का निगद से स्पष्ट 
ही पृथक्‌ कथन है । नियद सदा अपादबद्ध होते हैं, ऋक्‌ पादबद्ध; इसलिए ऋकू 
का निगद नाम निराधार है। जो पद जिस अर्थ के बोधन के लिए निर्धारित 
है, वहीं उसका प्रयोग अभीष्ट है ॥४५॥ (इति निगदानां यजुष्ट्वाधि- 
करणम्‌--१३) । 


(एकवाक्यत्वलक्षणाधिकरणम्‌, अर्थेकत्वाधिकरणं वा--१४) 


दिष्य जिज्ञासा करता है--ऋचाओं में अर्थ के अधीन पादव्यवस्था होने से 
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अर्थानुसार वाक्य का प्रयोग निर्धारित रहता है, परन्तु यजुओं के पादबद्ध न होने 
से प्रश्लिष्ट पाठ में, अर्थात्‌ परस्पर मिलित संहितापाठ में कितना अंश एक वाक्य 
है, जिसके आधार पर अर्थबोधपूर्वक कोई कमं किया जा सके, यह पहचानना-- 
निर्णय करना कठिन होता हैँ । वहाँ प्रश्लिष्ट पाद का कितना अंश एक यजुः है, 
अर्थात्‌ एक वाक्य है, जिसके अनुसार विशिष्ट कर्म के लिए उसका प्रयोग किया 
जाय ? सूत्रकार ने इसका समाधान किया--- 


अर्थेकत्वादेकं वावयं साकांक्ष चेद्विभागे स्यात्‌ ॥४६॥ 


[अर्थेकत्वात्‌ ] अर्थ-प्रयोजन के एक होने से [एकम्‌ ] एक माना जाता 
है [वावथम्‌ ] वाक्य । [साकांक्षम्‌ ] आकांक्षा-सहित [चेत्‌] यदि [विभागे] 
विभाग--पुथक्‌ हो जाने पर [स्यात्‌] होवे, या रहे । 

पदों का कोई ऐसा समुदाय, जो अर्थानुसार एक प्रयोजन को पुरा करता है, 
वह एक वाक्य अर्थात्‌ एक यजु: माना जाता है; पर शर्त यह है कि उस पद- 
समुदाय से कोई अंश पृथक्‌ कर दिया जाय, तो शेष पदसमुदाय को पूर्ण अर्था- 
भिव्यक्ति के लिए आकांक्षा बनी रहे; अर्थात्‌ पृथक्‌ किए गए अंश के बिना बह्‌ 
भाग अपने अर्थानुकूल प्रयोजन को पूरा करने में असमर्थ रहे । तात्पर्य है— 
जितना पदसमुदाय अर्थाभिव्यक्तिपु्वक एक प्रयोजन को सिद्ध करता है, 
प्रद्लिष्ट पाठ में उतना पदसमुदाय-अंश एक वाक्य अथवा एक यजुः समना 
चाहिए । 

लौकिक उदाहरण के अनुसार छोटे से छोटा वाक्य है--'देवदत्तः गच्छति’ 
देवदत्त जा रहा है। यदि इसमें अन्य कुछ भी जानने की आकांक्षा = इच्छा नहीं है, 
तो यह निराकांक्ष एक वाक्य है। ये दो पद 'देवदत्त? और गच्छति’ स्वतन्त्ररूप 
से पृथक्‌ होने पर वाकय सम्भव नहीं, क्योंकि देवदत्त कर्त्ता को किसी क्रिया की 
तथा 'गच्छति' क्रिया को किसी कर्ता की आकांक्षा अर्थपूत्ति के लिए बनी रहती 
है। परन्तु इस वाक्य में जब गमन-क्रिया के लक्ष्यस्थान की आकांक्षा होगी, 
तब यह निराकांक्ष न रहने से वाक्य नहीं माना जायगा; उस आकांक्षा को पूरा 
करने के लिए ग्राम इत्यादि पद इसमें जोड़ना होगा--'देवदत्तः ग्रामं 
गच्छति’ देवदत्त गाँव को जा रहा है। इसमें भी यदि जाने के साधन की 
आकांक्षा होगी, तो इतना पदसमुदाय भी अधूरा वाक्य होगा। तब देवदत्त 
पैदल गाँव जा रहा है ? या किसी सवारी से ? इस आकांक्षा की पुत्ति के लिए 
वाक्य में स्थिति के अनुसार 'पद्भ्याम्‌, अश्वेन, रथेन” इत्यादि कोई पद रखने पर 
वाक्य निराकांक्ष होगा--'देवदत्तः पद्भयां (अश्वेन, रथेन) ग्रामं गच्छति’ । 
तात्पर्य है - जितने पुर्ण अर्थ को अभिव्यक्त करना अभीष्ट है, उतने के लिए 
जितना पदसमुदाय समर्थ है, वह एक वाक्य माना जाता है। 
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अब इसके लिए शास्त्रीय उदाहरण लीजिए---तैत्तिरीय संहिता [ १।१।४] में 
मन्त्र है--'देवस्य त्वा सवितुः प्रसवेडदिवनोर्बाहिम्यां पूष्णो हस्ताभ्यामग्नये जुष्टं 
निवंपामि।' इस मन्त्र का एकमात्र प्रयोजन है--हवि के निर्वाप का प्रकाशन 
करना । उसी विशिष्ट अर्थ का वाचक जो इतना पदसमुदाय है, वह एक वाक्य 
अथवा एक यजुः है। तात्पर्यं है--जितना पद-समुदाय क्रियमाण कर्म का कथन 
करता अथवा स्मरण कराता है, उतना पदसमुदाय उस अर्थ को अभिव्यक्त करने 
में सक्षम होने के कारण वाक्य कहा जाता हैं। 

हविनिर्वाप क्या है? सुत्रग्रन्यो' में बताया गया है- पुरोडाश, चरु आदि-- 
प्रत्येक याग की--हवियों को सिद्ध करने के लिए उनका सूल अन्नद्रव्य, धान या 
जौ आदि हुविर्धान शकट में मरा रहता है, उसे उपयोगी मात्रा में वहाँ से लेना 
है। उसका प्रकार है--शकट के दाएं पहिए पर अपना दायाँ पैर रखकर प्रत्येक 
आहुति के लिए चार-चार मुट्ठी अपेक्षित अन्न अग्निहोत्र-हंवणी (यज्ञिय पात्र- 
विशेष, जो इसी कार्य के लिए होता है) अथवा शूर्प (सूप, छाज, में रखकर नीचे 
उतारा जाता है; इस क्रिया का नाम 'हविनिर्वाप' है। इस क्रिया में पहली तीन 
मुट्ठी अन्न ग्रहण करते हुए “देवस्य त्वा' मन्त्र का उच्चारण किया जाता है। 
तात्पर्यं है--अत्येक मुट्ठी अन्न ग्रहण करते समय 'देवस्य त्वा' पूरा मन्त्र बोला 
जाता हैं । चौथी मुट्ठी अन्न बिना मन्त्रपाठ के ग्रहण किया जाता है। 

मन्त्र के अन्त में "निर्वपामि? क्रियापद है--मैं हवि का निर्वाप करता हूँ 
प्रकाशन अथवा कथन करता हूँ । पूरे मन्त्र का अर्थ है--'सविता देव की अनुज्ञा 
में अश्वियो के बाहुओं से और पूषा के हाथों से तुम प्रिय हवि का निर्वापं करता 
हुँ।' यह क्रियानुष्ठान इतने पदसमुदाय से बोधित, कथित या प्रकाशित होता है, 
इसका यही एक प्रयोजन है। अतः इतना पदसमुदाय एक यजु: अथवा एक वाक्य 
है। इसी प्रकार क्रियासम्बन्धी एक प्रयोजन को सिद्ध करनेवाला कोई पदसमुदाय 
एक वाक्य अथवा एक यजुः माना जायगा । 

ऋक्‌ के लक्षण में अर्थ के अधीन (अर्थ॑वशेन) पाद (एक चरण) व्यवस्था 
कही है। यहाँ भी यजुः की एकता का निर्धारण अर्थ के अधीन बताया। इसमें 
इतना अन्तर है--पहले स्थल में 'अर्थ पद प्रत्येक पद के व पदसमुदाय के वस्तुगत 
अर्थ को प्रकट करता है, दूसरे स्थल में पदसमुदाय के प्रयोजन को । इसलिए कोई 
विसंगति इसमें नहीं है । 


१. द्रष्टव्य--आप० श्रौत० १।१०।४-११। 

२. वाजसनेयि संहिता [६।६ | में इस मन्त्र के अन्तर्गत 'निर्वेपामि' क्रियापद 
के स्थान पर 'नियुनज्मि' क्रियापद है। अर्थ है--हवि का नियोजन करता 
हूँ । दोनों में अर्थ का कोई विशेष अन्तर नहीं है। 


२३८ मीमांसा-दर्शन 


उक्त अन्त्रमें 'निर्वेपामि' क्रिया का मन्त्र के प्रत्येक भाग के साथ अनुषङ्ग" 
कर देवस्य तवा सवितुः प्रसवे निर्वेपामि', 'अश्विनोर्बाहुम्यां निर्वपामि’, 'पुष्णो 
हस्ताभ्यां निवंपाभि' इस प्रकार अनेक वाक्यों की कल्पना करना संगत न होगा, 
क्योंकि यहाँ निर्वाप प्रधान कर्म है, शेष समस्त मन्त्रभाग उसके साधतरूप में 
है। निर्वाप को गुणभूत मानने पर ही मन्त्र के विभिन्न भागों के साथ कियापद 
का अनुषङ्क सम्भव है; क्योंकि गौण का अस्तित्व प्रधान के लिए होता है। उस 
वशा में मन्त्र का दृष्ट प्रयोजन हबिनिर्वाप न रहने से त्रियानुष्ठान के अवसर पर 
मन्त्रपाठ का अदुष्ट, प्रयोजन अथवा फल मानना पड़ेगा, जो शास्त्रीय दृष्टि से 
न्याय्य नहीं है; क्योंकि दृष्ट प्रयोजन के रहते अदुष्ट की कल्पना को अन्याय्य 
माना गया है। अतः समस्त. मन्त्र प्रधान कर्म हविनिर्वाप में समन्वित होने से 
इतना पदसमुदाय एक वाक्य अथवा एक य॒जुः है । इसमें अनेक वाक्य की कल्पना 
निराधार है । यह सर्वत्र के लिए वाकय का साधारण लक्षण नहीं है। इसे केबल 
प्रासंगिक कथन समकना चाहिए ॥४६॥ (इति एकवाक्यत्वलक्षणाशधकरणम्‌, 
अर्थेकत्वाऽधिकरणं वा--१४)। 

(वाक्यभेदाइघिकरणम्‌--१ ५) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--'इषे त्वा, अर्जे त्वा' तथा 'आयुर्यज्ञेन कल्पताम्‌, 
प्राणो यज्ञेन कल्पताम” इत्यादि पदसमुदाय को एक वाकय माना जाय, अथवा 
भिन्न वाक्य ? 'इषे त्वा, ऊर्जे त्वा' इत्यादि का कोई दृष्ट प्रयोजन न होने के 
कारण समस्त पदसमुदाय का एक अदृष्ट प्रयोजन मानने पर क्या इन्हें एक 
वाक्य मान लिया जाय ? आचार्ये सूत्रकार ने समाधान किया-- 


समेषु वाक्यभेदः स्यात्‌ ॥४७॥ 


[समेषु ] समान बचनों में [वावयभेदः] बाक्य का भेद [स्यात्‌ ] होता है । 

जिन वाक्यों में परस्पर आकांक्षा नहीं है, वहाँ गुण-प्रधान भाव न होने से वे 
समान हैं। ऐसे वाक्य भिन्त माने जाने चाहिएँ। उक्त वास्यों में 'इषे त्वा” से एक 
प्रयोजन सिद्ध होता है, ऊजे त्वा' से दूसरा; इसलिए ये सब पदसमुदाय एक 
वाक्य नहीं; अर्थ-(प्रयोजन)-मेद से भिन्न वाक्य हैं, यद्यपि प्रत्यक्ष-अनुमान से 
से दृष्ट प्रयोजन उपलब्ध न होने पर भी वह श्रुतिबोधित है। 'इषे त्वा, इति 
छिनत्ति-'इषे त्वा' यह उच्चारण करता हुआ पलाश (ढाक वृक्ष) की झाखा को 
काटता है; तथा 'ऊजें त्वा, इति अवमाष्टि'---'ऊर्जे त्वा' उच्चारण करता हुआ 


१. वाक्याथ की पूत्ति के लिए जहाँ प्रकरण-पठित पद अन्त में जोड़ा जाता है, 
उसे अनुषङ्ग' तथा जहाँ बाहर से जोड़ा जाय, उसे 'अध्याहार' कहते हैं । 


अथ द्वितीयाध्याये प्रथमः पादः २३६ 


शाखा का अवमार्जन--शोधन करता है; शाखा पर धूल, मलिनता या बीठ आदि 
को साफ़ करता है। वेदिक वाक्य के अनुसार उक्त पदसमूहो के पृथक्‌ प्रयोजन 
होने से ये एक वाक्य न होकर भिन्न वाक्य हैं। 

इसी प्रकार 'आयुर्यज्ञेन' इत्यादि वाक्य भी एक प्रयोजन की सिद्धि में परस्पर 
आकांक्षारहित होने के कारण भिन्न वाक्य हैं। यदि कहा जाय कि पुसून में 
हविनिर्वाप के समान यहाँ भी क्लृप्ति (सिद्धि, शक्ति-साम््यंप्राप्ति) एक दृष्ट 
प्रयोजन है, तब इन्हें भी एक वाक्य माना जाता चाहिए। यह कहना युक्त न 
होगा; क्योंकि यहाँ प्रसंग में 'कलुप्तीर्वाचयति' वाक्य उपलब्ध होता है, जिसका 
अर्थ है--क्लृप्तियों का वाचन--कथन करता है। यहाँ क्नृप्तियाँ बहुत कही गई 
हैं । एक निर्वाप के साथ अनेक क्लृप्तियों की समानता नहीं हो सकती । 
“आयुर्यज्ञेन कल्पताम्‌ में आयुसम्बन्धी एक भिन्न क्लृप्ति है, तथा 'प्राणो यज्ञेन 
कल्पताम्‌ में प्राणसम्बन्धी क्लृप्ति भिन्न । इसलिए वे सब पदसमुदाय एक वाक्य 
न होकर भिन्न वाक्य माने जाने चाहिएँ । ऐसे प्रसंगों में सर्वत्र वाक्यभेद शास्त्र- 
कारों ने स्वीकार किया है॥४७॥ (इति वाक्यभेदाऽधिकरणम्‌-- १५) । 

(अनुषङ्गाऽधिकरणम्‌- १६) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--वैँदिक” वाङ्मय में पाठ है --'या ते अग्नेऽयाशया 
तनूवं पिष्ठा गह्वरेष्ठा, उग्रं वचो अपाचधीत्‌ त्वेषं वचो अपावधीत्‌ स्वाहा। याते 
आनने रजाशया, या ते अग्ने हराशया ।'२ यहाँ सन्देह है--क्या सन्दर्भ क। 'तनूवे- 
षिष्ठा' आदि भाग 'या ते अग्ने रजाशया' तथा 'या ते अग्ने हराशया' का अनुषङ्ग 
है ? अर्थात्‌ यज्ञानुष्ठान के अवसर पर 'तनूवंषिष्ठा' आदि भाग को पहले भाग के 
समान 'या ते अग्ने रजाशया' इत्यादि प्रत्येक के अनन्तर पढ़ना चाहिए? 
अथवा उक्त पाठ का अनुषङ्ग न मानकर लौकिक वाक्य बोलकर इसे पूरा 


१. तुलना करें--मैंत्रा० सं० १।२।७॥ तैत्ति० सं० [१।२।११] में 'या ते 
अग्नेऽयाशया रजाशया हराशया' इन तीनों का पाठ कर अनन्तर 'तनूबं घिष्ठा' 
पठित है। काठक सं० [१।२।८] में 'या ते अग्नेऽयाशया' इत्यादि पुरा 
सन्दर्भ देकर आगे 'या ते अग्ने रजाशया हराशया तनूवेषिष्ठा' इत्यादि पाठ 
उपलब्ध है। 

२. इस सन्दर्भ का अर्थ है--है अग्ने ! जो तुम्हारा 'अयाशया'--लोहे में सोने 
वाला शरीर है, वह अत्यन्त बिस्तृत, छिपा हुआ देशव्यापी है, वह कठोर 
वचन को नष्ट करे, वह दीप्त धमकीभरे वचत को नष्ट करे | हे अग्ने ! जो 
तुम्हारा 'रजाशया'--चाँदी में सोनेवाला शरीर है, हे अग्ने ! जो तुम्हारा 
'हुराशया'--सुवर्ण में सोनेवाला शरीर है, इत्यादि । 


२४० मीमांसा-दर्शन 


करना चाहिए ? नियमानुसार 'तनूर्वेषिष्ठा' आदि भाग---या ते अग्ने रजाशया” 
इत्यादि के अनन्तर पठित न होने से उसका वाक्यशेष न होने के कारण- बह 
अनुषङ्क रूप में पठित न होना चाहिए । सूत्रकार ने समाधान किया-- 


अनुषङ्भो वाक्यसमाप्तिः सर्वेषु तुल्ययो गित्वात्‌ ॥४८॥ 


[अनुषङ्कः] 'या ते अग्ने रजाशया’ इत्यादि के साथ पीछे से सम्बद्ध होने- 
वाला वावयशेष [वाक्यसमाप्तिः] वाकय की समाप्ति करता है, अर्थात्‌ उससे 
वाक्य पुरा होता है, [सवेषु] सब वाक्यों में [तुल्ययोगित्वात्‌ | समान सम्बन्ध- 
वाला होने से। 

“या ते अग्नेऽयाशया' के आगे स्वाहा'-पर्यन्त जो पाठ है, वह 'या ते अग्ने 
रजाशया' तथा 'या ते अग्ने हराशया' इन दोनों के आगे पूरा पढ़ना चाहिए, 
क्योंकि इससे ही वाक्यार्थं पूर्णे होता है। अग्नि देवता के विषय में इन तीनों 
वाक्यों का समान सम्बन्ध है ।' एक पूर्ण वाक्यसमुदाय में अवान्तर वाक्य- 
समुदायियाँ का व्यवधान नहीं माना जाता; ऐसी दशा में 'या ते अग्ने रजाशया! 
तथा 'या ते अग्ने हराशया” के साथ 'तनूर्वषिष्ठा' आदि भाग का सम्बन्ध होने में 
किसी व्यवधान की आशंका करना व्यर्थ है । अर्थ की परिपृत्ति प्रधान है, उसे 
पूर्ण करने के लिए समुदायी का व्यवधान उपेक्षित हो जाता है। 

इसके अतिरिक्त थह भी है कि 'या ते अग्नेऽयाशया' और 'या ते अग्ने 
रजाशया" इन दोनों के मध्य जो पाठ है, उसका सम्बन्ध दोनों के साथ है। एक 
के वह आगे पठित है, दूसरे के पहले । अर्थ को पूरा करने की भावना से इसका 
दोनों के साथ सम्बन्ध है, दोनों के साथ समान सान्निध्य है। आगे या पहले 
लिखा जाना उस दशा में कोई महत्त्व नहीं रखता, जब वाग्यार्थ की पुत्ति उस 
पदसमुदाय के बिना न होती हो। इसलिए 'या ते अग्ने रजाशया' के प्रथम पठित 
भी 'तनूवेधिष्ठा' आदि पदसमुदाय यज्ञानुप्ठान के अवसर पर उसके आगे पूरा 
उच्चारण किया जायगा । जब उसका 'या ते अग्ने रजाशया तनूवंधिष्ठा 
गहरेष्ठा'' त्वेषं वचो अपावधीत्‌ स्वाहा’ इस प्रकार पाठ किया जायगा, तब ठीक 
उसके आगे 'या ते अग्ने हराशया' पठित है, उसके साथ भी इसका सान्निध्य 
सम्पन्न हो जायगा; तब उसका भौ वावयशेष होने में कोई बाधा नहीं रहती 
यह कहा जा चुका है कि पाठ का पूर्व या पर लिखा जाना वाक्य-शेष होते में 


१. माध्यन्दिन [५।८] और काण्व [ ५।२।८] संहिताओं में तीनों सन्दभों का 
पृथक्‌-पृथक्‌ पूरा पाठ उपलब्ध होता है। परन्तु इन संहिताओं में 
'अयाशया, रजाशया, हराशया' पदों के स्थान पर यथाक्रम 'अयःशया, रज:- 
शया, हरिःशया' पाठ है । 
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बाघक रूप से कोई महत्त्व नहीं रखता । 

सन्निधि एवं आनन्तर्यं का तात्पर्यं भी यहाँ स्थान की समीपता न होकर 
वाक्यार्थ की अनुकूलता व पूति के किसी पदसमुदाय की अपेक्षा होना है। जिस 
पदसमुदाय को अर्थ की पूर्ति के लिए अत्य पदसमुदाय की अपेक्षा है, वही उसका 
सान्निध्य है; अनपेक्षित पदसमुदाम का व्यवधान बहाँ तिरस्कृत हो जाता है। 
इसी आधार पर आचार्यों का कथन है-- 


यस्य येनार्थसम्बन्धो इुरस्थस्यापि तस्य सः। 
अर्थतो ह्यसमर्थानामानन्तयमकारणम्‌ ॥ 


जिस पद या पदसमुदाय का जिसके साथ अर्थ-कृत सम्बन्ध है, वह दूर बैठा 
हुआ भी उसके समीप ही है । जिनमें अर्थ के आधार पर परस्पर सम्बन्ध नहीं है, 
उनका समीप होना भी व्यर्थ है। 'या ते अग्ने रजाशया' तथा 'या ते अग्ने 
हराशया' के दूरस्थित होने पर भी 'तनूवंषिष्ठा गह्वरेष्ठा' आदि के साथ उनका 
अर्थकृत दृढ़ सम्बन्ध है; 'या' सवनाम पद का अर्थ अपूर्ण रह जाता है, जब तक 
'तनूर्वेषिष्ठा' आदि के साथ सम्बन्ध न जोड़ा जाय। फलतः आगे पठित दोनों 
(रजाशया, हराशया) पदसमुदायों के साथ 'तनूर्वेषिष्ठा' आदि का अनुषङ्ग माना 
जाना चाहिए । 
आकांक्षा (अपेक्षा ), योग्यता, आसत्ति (सन्तिधि) वाकयार्थ-बोध में सहायक 
होते हैं, यह ठीक है; परन्तु जहाँ आकांक्षा नहीं है, ऐसे निराकांक्ष पदसमुदाय 
का सान्तिध्य रहने पर, अर्थ को पूर्ण करने में समर्थ पदसमुदाय देखा जाता है। 
जसे 
चित्पतिस्त्वा पुनातु, वाक्पतिस्त्वा पुनातु, देवस्त्वा सविता 
पुनातु, अच्छिद्रेण पवित्रेण वस्तोः सूर्यस्य र्मिभिः।' 


यहाँ तीन पृथक्‌ पदसमुदाय हैं, जिनके अन्त में 'पुनातु' क्रियापद है; ये पूर्ण 
अर्थ प्रकट करने में समर्थ हैं, किसी की आकांक्षा नहीं करते । परन्तु 'अच्छिद्रेण' 


१. द्रष्टव्य--तैत्तिः सं० १।२।१॥ इस मन्त्र का विनियोग अग्निष्टोम में 
यजमान के प्राग्वंश वामक मंडप में प्रवेश के समय, प्राग्वंश के बाहर दमं- 
समूह से यजमान के पवित्रीकरण में है। मन्त्र का अर्थ है--हे यजमान ! 
ज्ञान का स्वामी तुझे पवित्र करे, वाणी का स्वामी तुझे पवित्र करे, सविता 
देव लुके पवित्र करे--छिद्र-(दोष ) -रहित 'पवित्र” से, वास करानेवाले सूये 
की रक्मियों से। दर्भपुञ्ज का नाम 'पवित्र' है। 

वाजसनेथ-माध्यन्दिन शाखा (यजुर्वेद ४।४) में उक्त मन्त्र के '्वा' 
पद के स्थान पर “मा' पाठ है, जिसका अर्थ है--“मुझे' । 
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आदि पदसमुदाय आकांक्षा करता है; तब प्रथम तीन वाक्यों में से किसके साथ 
इसका सम्बन्ध माना जाथ ? यह जिज्ञासा उभरती है। समाधान है--जिस वाक्य 
के साथ अव्यवहित सान्निध्य है, उसी के साथ इसका सम्बन्ध जोड़ लेना चाहिए । 
'ेवस्त्वा सविता पुनातु' के साथ सम्बन्ध होने से वह निराकांक्ष हो जाता है। 

ऐसी दशा में पहले दो वावयों के साथ 'अच्छिद्रे”' आदि का सम्बन्ध न 
होगा। पर वस्तुतः विचारपूर्वक देखा जाय, तो पहले वाक्यो को मी निराकांक्ष 
कहना युक्त प्रतीत नहीं होता । भले ही वे वाक्य की दृष्टि से निराकांक्ष हों, और 
एक सीमित अर्थ को भी,पूरा करते हों, पर पूर्ण अर्थ को अभिव्यनत करने में ने 
साकांक्ष ज्ञात होते हैं। जब कहा जाता है-“चित्पतिस्त्वा पुनातु'- ज्ञान का 
स्वामी तुके पबित्र करे, तब आकांक्षा रहती है--केन साधनेन पुनाठु ? किस 
साधन से पवित्र करे ? क्योंकि साधन के बिना पवित्रीकरण कंसे सम्भव होगा ? 
तब 'अच्छिद्रेण पवित्रेण' आदि पदसमुदाय उस आकांक्षा को पुरा करता है। 
ऐसी दशा में प्रत्येक प्रथमपठित वाक्य के साथ 'पुनातु' क्रिया के अनन्तर इसका 
('अच्छिद्रेण' आदि का) अनुषङ्ग माने जाने में किसी प्रकार की शास्त्रीय बाधा 
प्रतीत नहीं होती ॥४८॥। (इति अनुषङ्गाधिकरणम्‌--१६) । 


(ब्यवेताननुष ङ्गाधिकरणम्‌--१७) 


शिष्य जिज्ञासा करता है--गत सूत्र में निर्धारित मान्यता के अनुसार क्या 
“सं ते वायुवतिन गच्छताम्‌, सं यजत्रैरङ्गानि, सं यज्ञपतिराशिषा' [ मँत्रा ० सं०, 
१।२।१५] सन्दर्भ में 'गच्छताम्‌' क्रियापद का अनुषङ्ग अगले वाक्यों में होना 
चाहिए ? सन्निकृष्ट वाक्य में 'अङ्कानि' बहुवचनान्त पद होने से, एकवचनान्तं 
'गच्छताम्‌' क्रियापद का उसके साथ सम्बन्ध सम्भव नहीं। उससे व्यवहित होने 
पर भी अन्तिम वाक्य में 'यञ्चपति:' एकवचनान्त पद के साथ अनुषङ्ग प्राप्त 
होता है । आचार्य सूत्रकार ने इस प्रसङ्ग में समाधान किया-- 


व्यवायान्नानुषज्येत ॥४ €॥ 


[व्यवायात्‌] व्यवघान होने से, पूरवपठित का [न] नहीं [अनुषज्येत] 
अनुषङ्ग = सम्बन्ध होवे । 

गत सूत्र में समान रचनाक्रम के पदसमुदाय को मध्य में आ जाने पर 
व्यवधान-कोटि में न मानकर आगे पठित या पूर्वेपठित पदसमुदाय के साथ 
अनुषङ्ग स्वीकार किया गया है। परन्तु भ्रकृत सन्दर में ऐसा नहीं है । प्रथम 
पदसमुदाय में एकवचनान्त 'गच्छताम्‌' क्रियापद एकवचनान्त “वायु: कत्तृंपद के 
साथ प्रयुक्त हुआ ठीक है। अगले पदसमुदाय में 'अङ्गानि' बहुवचनान्त कर्तृपद 
होने से रचनाक्रम पूर्वपठित वाक्य से विषम हो गया, अतः इस व्यवधान की उपेक्षा 
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करना उचित न होगा। इसलिए 'गच्छताम्‌' क्रियापद का अनुषङ्ग अन्तिम 
वाक्य में एकवचनान्त 'यज्ञपतिः' कतृंपद के साथ नहीं होगा। वहाँ “गच्छताम्‌” 
क्रियापद का अध्याहार करना ही संगत है॥४८॥ (इति व्यवेताननुषङ्गाधि- 
करणम्‌--१७) ॥ 


इति जैमिनीयमोमांसादकञनविद्योदयभाष्ये 
द्वितीयाध्यायस्य (उपोद्घाताभिघेयः) 
प्रथमः पादः ॥ 


अथ द्वितीयाध्यायस्य द्वितीय: पाद: 


(अङ्गाऽपूर्वभेदाधिकरणम्‌--१) 

प्रथम पाद में कतिपय पदों के गौण-प्रधान भाव, ऋक्‌-यजु:-साम का विभाग 
तथा पदों के पूर्वापर सम्बन्ध के विषय में विवेचन प्रस्तुत किया गया । चालू 
द्वितीय पाद में कतिपय आख्यात-पदों के आधार पर कर्मभेद का निरूपण प्रारम्भ 
किया जाता है । 

अग्निष्टोम कर्म के अन्तर्गत कतिपय वाक्य प्रयुक्त हैं--“सोमेन यजेत' सोम 
से याग करे । 'दाक्षिणानि जुहोति' दक्षिंणा-सम्बस्धी होम करता है। “हिरण्य- 
मात्रेयाय ददाति’ आत्रेय के लिए हिरण्य == सुवर्णं देता है। यहाँ याग-होम-दान 
आदि विभिन्न अर्थोवाले धातुओं का निर्देश है। इसमें संशय है--- कया ये सब 
मिलकर एक कार्य करते हैं ? अर्थात्‌ सब मिलकर एक अपूर्व को सम्पन्न करते हैं, 
अथवा पृथक्‌-पृथक्‌ कार्य करते हैँ ? अर्थात्‌ याग-होम-दान से अलग-अलग अपूर्व 
की उत्पत्ति होती है ? 

लोक में दोनों प्रकार का व्यवहार देखा जाता है । एक छोटी घड़ोंची (पानी 
का घड़ा ऊँचे पर रखने का आधार) लकड़ी या लोहे की बनी तीन पायों पर 
आधारित रहती है । उपयोग की अन्य विविध वस्तुएँ ऐसी बनाई जाती हैं, जो 
अनेक पायो पर आश्रित रहती हैं। इसी प्रकार अनेक व्यक्ति मिलकर छान 
उठाना, नाव खींचना आदि विविध प्रकार के एक कार्य का सम्पादन करते हैं। 
दीवार में गड़ी खूंटी या कील, अथवा छत में लगा कुण्डा, ये अकेले ही पृथक्‌- 
पृथक्‌ कार्य सम्पादन करते हैँ। इस लोक-व्यवहार की स्थिति के आधार पर 
पूर्वोक्त आख्यात-पदों के विषय में संशय होता है--ये मिलकर एक कार्य सम्पा- 
दन करते हैं अथवा पृथक्‌-पृथक्‌ ? 

कतिपय आधारों पर यह स्पष्ट होता है कि ये मिलकर एक कार्य का सम्पा- 
दन करते हैं । 

(क) अग्निष्टोम आदि कमं शास्त्र से अबोधित हों, ऐसी बात नहीं है । 
ये कर्म विविध क्रियाओं से पूरित हैं, अनेक क्रियाओं का समुदाय । कर्मानुष्ठान 
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का कोई दुष्ट फल प्रत्यक्षादि से दिखाई नहीं देता । शास्त्रमोधित अनुष्ठान के 
निरर्थक होने की शंका भी नहीं की जा सकती; तब इसके अदृष्ट (अपूर्वे) फल 
की कल्पना की जाती है। सब क्रियाओं के मिलकर एक ही कार्य (अपुर्व, अदृष्ट) 
के उत्पन्न करने में लाघव है। पृथक्‌-पृथक्‌ कार्य मानने पर अनेक अपूर्वो की 
कल्पना, गौरव {भारभूत) दोष से दूषित होगी । 

(ख) 'यजेत, जुहोति, ददाति' क्रियापदों के आरम्भिक 'यज्‌, हु, दा' धालु- 
भाग का अर्थ 'याग-होम-दान” है, जो उनके परस्पर अलग अस्तित्व को प्रकट 
करता है । परन्तु उनका (क्रियापदों का) अन्तिम 'त' या 'ति' प्रत्यय-भाग केवल 
एक अर्थ 'भावना' को अभिव्यक्त करता है। सम्पूर्ण क्रियापद का यथाक्रम अर्थ 
होगा--यागानुकूल भावना, होमानुकूल भावना, दानानुकूल भावना । देखते हैं, 
याग आदि के परस्पर पृथक्‌ होने पर भी उनका मिलकर किया गया एकमात्र 
काये 'भावना' है । इससे ज्ञात होता है, ये आख्यात-पद मिलकर एक कार्य सम्पा- 
दन करते हैं। ऐसा प्राप्त होने पर आचार्य सूत्रकार ने वस्तुस्थिति को स्पष्ट 
करने के लिए बताया-- 


शब्दान्तरे कमंभेदः कृतानुबन्ध त्वात्‌ ॥१॥ 


[शब्दान्तरे ] शब्द का अन्तर--भेद होने पर यजति-जुहोति-ददाति के रूप 
में, [कर्मभेदः] कर्म का भेद हो जाता है, |कृतानुबन्धत्वात्‌ | प्रत्ययार्थ भावना 
का धात्वर्थे के साथ निश्चित किया गया सम्बन्ध होने से । 

'्यज्‌? घातु से अनुबद्ध = जुड़ा हुआ है 'त' प्रत्यय । घालु का अर्थ है--पाग; 
प्रत्यय का अर्थ है--भावना। यह भावना याग के साथ जुड़ी है; होम आदि के 
साथ नहीं । 'हु' धातु से जो प्रत्यय 'ति' जुड़ा है, उसका अर्थ 'भावना' होम से 
अनुबद्ध है, याग आदि से नहीं। इसी प्रकार 'दा' घातु से अनुबद्ध प्रत्यय का 
भावना अर्थ घात्वर्थ दान के साथ जुड़ा है, याग-होम के साथ नहीं। अतः यागा- 
नुकूल भावना, होमानुकूल भावना, दानानुकूल भावना एक-दूसरे से सवथा भिन्न 
हैँ । यजति-जुहोति-ददाति इन विभिन्न आख्यात-पदों से बोधित करने के कारण 
ये कर्मे न= याग-होम-दान एक-दूसरे से भिन्न हैं; इनके अनुष्ठान से जो “अपूर्व” 
उत्मस्न होते हैं, वे भी पृथक्‌-पृथक्‌ हैं। उनके मूल में यद्यपि प्रत्ययार्थं 'मावना' 
पद एक है, पर वे भावना यागादि के अनुसार सब पृथक्‌ हैं। फलत: ये मिलकर 
एक अपूर्व को उत्पन्न करते हों, ऐसा नहीं है । इनसे विभिन्न अपूर्वो की उत्पत्ति 
होती है, यही व्यवस्था मान्य है ॥१॥ [इति अङ्गा्ूकेभेदाधिकरणम्‌--१] 


१. रामेशवर सूरि विरचित सुबोधिनीवृत्ति में 'कृतानुबन्धित्वात्‌' पाठ है। 
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(समिदाद्यपूर्वभेदाधिकरणम्‌-२) 

शिष्य जिज्ञासा करता है-गत मूत्र में क्रियाभेद से अपूर्वे का भेद बताया; 
इसका तात्पर्य होता है--जहाँ क्रियाभेद न हो, वहाँ अपूर्व का भेद न होगा। 
प्रयोग है समिधो यजति, तनूनपातं यजति, इडो यजति; बर्हिर्यजति, स्वाहा- 
कारं यजति' [तँ० सं० २।६।१ |, यहाँ पाँच बार एक ही क्रियापद 'यजति' का 
प्रयोग है, इससे एक ही अपूव की उत्पत्ति माननी चाहिए । ऐसा मानने पर 
'यजति' क्रियापद का अभ्यास निरर्थक होगा, यह कहना उचित नहीं है; क्योंकि 
अनेक बार उच्चारण किया गया मी पद किसी अन्य अर्थ का बोधक नहीं होता; 
न केवल पाँच बार, सौ बार कहने पर भी पद का अर्थ वही जाना जाता है, जो 
एक बार कहने पर । इसलिए अभ्यास के निरर्थक होने की आशंका निराधार 
है। वैसे मी अभ्यास समित्‌ तनूनपात आदि देवताओं का विधायक होने से 
अनर्थेक नहीं है। अतः इनसे एक अपूरे होना प्राप्त होता है । आचार्य ने समाधान 
किया 

एकस्येवं पुनः श्रुतिरविशेषादनर्थ कं हि स्यात्‌ ॥२॥ 

[एकस्य] एक 'यजति' क्रियापद का [एवम्‌ | इस प्रकार [पुनः] फिर--- 
दुबारा [श्रुतिः] श्रबण [अ-विशेषात्‌ | विशेष-भेद = कर्मभेद न माने जाने से 
[अनर्थकम्‌ | अनर्थक [हि] निश्चित रूप से [स्यात्‌ ] हो जाय। 

“समिधो य॑जति, तनूनपातं यजति' इत्यादि प्रसंग में पाँच बार पठित एक 
ही क्रियापद का इस प्रकार पुन:-पुन: श्रवण [अभ्यास] इस तथ्य का प्रयोजक 
है--ये सब याग परस्पर भिन्न कर्म हैं। यदि कर्मभेद न माना जाय, तो यह 
पुनः श्रवण ( = 'यजति' का अभ्यास) निश्चित ही अनथक होगा । अतः कर्म- 
भेद होते से ये सब कमं पृथक्‌-पृथक्‌ अपूर्वे को उत्पन्न करते हैं, एक ही अपूर्व 
को नहीं । 

“समिधो यजति' इत्यादि वाक्य 'समित्‌, तनूनपात” आदि देवता का विधान 
करने से सार्थक हैं, यह कथन संगत नहीं; क्योंकि 'समिधो यजति' आदि सब 
याग 'दर्श-पोणेमास' प्रकृति-याग के विकृति अर्थात्‌ अङ्गभूत याग हैं । समित्‌ 
आदि ये पाँचों याग “प्रयाज' नाम से कहे जाते हैं। प्रकृति अर्थात्‌ प्रधान याग 
के पूवे जिन यागों का अनुष्ठान किया जाय, उनकी संज्ञा 'प्रयाज' है; नो प्रकृति- 
याग के अनन्तर किये जाते हैं, उन्हें 'अनुयाज' कहते हैं । दर्श-पौणंमास प्रकृति- 
याग के पाँच प्रयाज और तीन अनुयाज होते हैं। सभी प्रकृति यागों में ऐसा 
नियम नहीं है; इनमें न्यूनाधिकता रहती है । 

यह व्यवस्थित होने पर कि समित्‌ आदि याग दर्श-पौणंमास के विकृति 
हैं, इनको देवता का विधायक नहीं माना जा सकता, क्योंकि विकृति याग का 
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देवता वही होता है, जो प्रकृति याग का बताया गया हो । 'यदाग्नेयोऽष्टा- 
कपालः [तै०्सं० २।६।३] इत्यादि श्रुति के द्वारा दर्श-पौ्ण मास याग में देवता 
अग्नि है; तथा इसी के अनुसार अष्टाकपाल पुरोडाश द्रव्य है। ऐसी स्थिति में 
यदि 'समिधों यजतिः इत्यादि को देवता या द्रव्य का विधायक मातकर इनकी 
सार्थकता कही जाती है, तो देवता व द्रव्यविषयक विकल्प प्राप्त होता है; 
अर्थात्‌ चाहे यहाँ अग्नि के उद्देश्य से याग किया जाय, चाहे समित्‌ देवता के। 
इसी प्रकार द्रव्यविषयक बिकल्प होगा, चाहे. अष्टाकपाल पुरोडाश द्रव्य का 
उपयोग किया जाय, चाहे समित्‌ द्रव्य का । 

परन्तु यह विकल्प न्याय्य नहीं है; क्योंकि इन 'समिघो यजति' इत्यादि 
में समित्‌ आदि देवता या द्रव्य केवल इन वाक्यों अथवा प्रकरण से प्राप्त हैं, 
श्रुतिबोधित नहीं। वाक्य, प्रकरण आदि की अपेक्षा श्रुति के बलवान्‌ होने से 
वाक्य आदि की बाधा हो जायगी। ऐसी दशा में यागविषयक किसी द्रव्य या 
देवता आदि गुणविशेष के विधायक न होने सेये वाक्य अनर्थक हो जायेंगे। 
अतः इनकी सार्थकता के लिए आवश्यक है, इन्हें किसी विशेष गुण का विधायक 
माना जाय । आचार्यो ने बताया, ये वाक्य समित्‌ तनूनपात आदि देवता व द्रव्य 
के याग से सम्बन्ध के विधायक हैं । यागबोधक 'यजति' क्रियापद के सर्वत्र समान 
होने पर भी, जो याग समित्‌ देवता व द्रव्य के सम्बन्ध से किया जाता है, वही 
तनूनपात देवता के सम्बन्ध से नहीं किया जाता, क्योंकि समित्‌ और तनूनपात 
आदि देवता व द्रव्य परस्पर भिन्त हैं । याग के अनुष्ठान पर ही देवता व द्रव्य 
का सम्बन्ध याग के साथ किया जा सकता है । इसी सम्बन्ध का विधान समिधो 
यजति’ इत्यादि वाषयों से किया है। अतः ये परस्पर भिन्न कर्म हैं, एवं विभिन्न 
अपूर्वे के निमित्त हैं। 

प्रस्तुत वाक्यों से देवता व द्रव्य विधान किया जाना वक्ष्यमाण कारण से भी 
संगत नहीं है । शास्त्र में प्रायः स्वेत्र देवता का विधान चतुर्थी विभक्ति तथा 
तद्धित प्रत्यय द्वारा किया जाता है, जैरे- “अग्नगे स्वाहा, सोमाय स्वाहा' 
इत्यादि में देवता का चतुर्थी विभक्ति से निर्देश है, 'आग्नेयोऽटाकपाल:' 
इत्यादि में तद्धित प्रत्यय द्वारा । द्रव्य का निर्देश सवंत्र तृतीया विभक्ति से होता 
है, जैसे--'सोमेन यजेत, दध्वा जुहोति' इत्यादि । परन्तु “समिधो यजति’ 
इत्यादि में यह कुछ नहीं है । ये 'समिधः' आदि समस्त--द्वितीया विभक्तचस्त-- 
कर्मे-पद हैं, जो अपने स्वतन्त्ररूप में क्म होने के प्रयोजक हैँ-- समिद्याग, 
तनूनपात याग आदि । 

शजति' के अभ्यास की सार्थकता के लिए यह कहना भी संगत न होगा 
कि पहला वाक्य 'समिधो यजति' याग का विधान करता है, और अगले वाक्य 
उसका अनुवाद हैं । क्‍योंकि 'दर-पौणंमासाभ्यां यंजेत' यह श्रुति-विधिवाक्य 


रेप मीमांसा-दर्शन 


याग का विधायक है; 'समिधो गजति' इत्यादि पाँचों वाक्य इसी प्रधान विधि 
के अङ्ग भूत प्रयाज होने से इसके अनुवाद हैं। इसलिए प्रथम वाकय को याग का 
विधायक कहना संगत नहीं । फलत: 'यजति' के अभ्यास की यार्थ के लिए 
यह उपाय निराधार है लिए सब ओर से निस्पाय होकर आचार्यों का यह 
सुझाव ही मान्य है किये वाक्य देवता व द्रव्य का याग के साथ सम्बन्ध का 
विधान करते हैं। प्रत्येक 'यजति' पद के साथ भिन्न देवता आदि का सम्बन्ध 
होने से ये सव परस्पर भिन्न याग हैं, एवं प्रत्येक विभिन्न अपूर्वो को उत्पन्न 
करते हैं; सब मिलकर एक अपूर्व को नहीं ॥२॥ (इति समिदादपूर्वेभेदाधि- 
करणम्‌--२} । 


(आघा राद्याग्नेयादीनामङ्गा ङ्गिभावाऽधिक रणम्‌ -३) 
शिष्य जिज्ञासा करता है--शास्त्र में निम्नलिखित प्रसंग आते हैँ-- 
'बदाम्नेयोऽष्टाकपालोऽमावास्यायां पोर्णेसास्याङच अच्युतो भवति' । 
[त° सं» २।६।३] 
यह्‌ जो अग्नि देवता के लिए अष्टाकपाल पुरोडाश है, वह अमावास्या और 
पौर्णमासी में अच्युत (त्रुटिरहित) घमंवाला होता है। 
अन्यत्र कहा 
म्ताबब्रूतामग्नीषोमावाज्यस्यँव नो उपांशु पौर्णमास्यां यजन्‌? 
बे अग्नि और सोम देवता वोले--हमारे लिए आज्य (घृत) का ही पौर्ण- 
मासी में उपांशु (ध्वनिरहित मन्त्र द्वारा) यजन करे । 
'ताभ्यामेतमर्नी बोमीयमेकादञञकपालं पौणंमासे प्रायच्छत्‌'। 
[० सं० २।५।२] 
उन अग्नि और सोम देवता के लिए यह्‌ अग्नि और सोम देवताबाला 
एकादशकपाल पुरोडाश पौर्णमास में दिया । फिर कहा-- 
'ऐन्द्रं दधि अमावास्थायाम्‌' [तै० सं० २।५।४] 
इन्द्र देबतावाला दही अमावास्या में होता है । अन्यत्र वाक्य है-- 
"एख पयोऽमावास्यायाम्‌' । 
इन्द्र देवतावाला दूध अमावास्या में होता है । इसी प्रकार -- 
“आधारमाघारयति' [तं० सं० २४११] 
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आधार कर्म के नाम' को धार बाँघकर छोड़ता है। 
आज्यभागौ यजति' [तैग्सं० २।६।२] 
दो आज्य भागों का यजन करता है। 
“स्विष्टकृते समवयति’ [तँज्सं० २६६] 
स्विष्टकृत्‌ देवता के लिए अवदान करता है। 
'पतनीसंयाजान्‌ यजति’ 
पत्नीसंयाजों का यजन करता है। 
'समिष्टयजुजुंहोति' [शत०्ब्रा० १।६।२।२५] 
समिष्टयजु का होम करता है। 
आगे पुनः [तँ ०सं० २।६।९] में लेख है-- 
'य एवं विद्वान्‌ पौर्णमासों यजते, 
'थ एवं विद्वान्‌ अमावास्यां यजते’ 
[तं०सं० २।६।९] 
जो इस प्रकार जानेवाला व्यक्ति पौर्णमास याग करता है; जो इस प्रकार 
जानेवाला अमावास्या याग करता है । 
इन प्रसंगों में संशय इस प्रकार है--ये सब कमं --आग्नेय पुरोडाश से लगा- 
कर *ऐन्द्रं पयः’ तक--समान रूप से प्रधान कर्म हैं? तथा आघार आदि कर्म 
प्रधान के समीप होने से उसके उपकारक अङ्ग हैं? दूसरा संशय यहाँ इस 
प्रकार है--'ब एवं विद्वान्‌' ये दोनों संयुवत वावय प्रकृत में कहे गये कर्मो के 
अनुवादक हैं ? अथवा ये अपू कमं के विधायक हैं ? तथा अन्य कमं गुणविधि 
हैँ? 
प्रतीत होता है--उक्त प्रसंग में 'अच्युतो भवति, प्रायच्छत्‌, आघारयति, 
अवद्यति, जुहोति’ आदि विधि के बोधक क्रियापद एक-दूसरे से भिन्न हैं। जहाँ 
इस प्रकार विधिबोधक क्रियापद परस्पर पृथक्‌ होते हैं, वे अपूर्वोत्पादक कर्म हैं, 
यह प्रथम अधिकरण में अभी कहा गया है। द्वितीय अधिकरण में अभ्यास होने 
पर कर्मभेद माना गया है । प्रस्तुत प्रशंग में भी 'यजन्‌, यजति, यजते' आदि 'यज्‌' 
घातु का अभ्यास--बार-बार कहना-स्पष्ट है।,इस कारण इन कर्मो को बराबरी 


१. द्रष्टव्य--मीमांसा सूत्र, १।४।४॥ 
२. द्रष्टव्य-यत्पत्नीस॑याजा इज्यन्ते, शतब्रा० ११।२।७।३०॥ 
अथ पत्नी: संयाजयन्ति, शत० न्रा २।६।२।४॥ 
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के प्रधान कर्म मानना उपयुक्त होगा। ऐसा प्राप्त होने पर आचार्य सूत्रकार ने 
समाधान किया--- 


प्रकरणं तु पौर्णमास्यां रूपावचनात्‌ ॥३॥ 


[उ] सूत्र में यह पद निश्चय अर्थ को कहता है । [पौर्णमास्याम्‌ | पौर्णमासी 
पद साहचर्यं से अमावास्या का भी बोधक है; अर्थ हुआ- पौर्णमासी और अमा- 
वास्या पद जिन वाक्यों--'यं एवं विद्वान्‌ इत्यादि--में पढ़े हैं; वे वाक्य-- 
[प्रकरणम्‌ ] प्रकरण-प्राप्त 'यदाम्नेयोऽ्टाकपालः' आदि वाक्यों से विधान किये 
गये कर्मों के अनुवादक [तु] ही है । क्योंकि [रूपावचनात्‌] इन वाक्यों में याग 
के रूप -- द्रव्य ब देवता का कथन न होने से । 

कात्यायन श्रौत सूत्र | १।२।२] में याग का स्वरूप बताया है--'द्रव्यं देवता 
त्यागः देवता के उद्देश्य से द्रव्य का त्याग 'याग' कहा जाता है । 'य एवं विद्वान्‌ 
आदि वाक्यों में --इन तीनों में से त्यागरूप अंश का निर्देश 'यजते' क्रियापद से 
हो जाता है, शेष द्रव्य और देवता का कथन इन वाक्यों में नहीं है । ऐसी स्थिति 
में यदि इन वाक्यों को अपुर्वोत्पादक विधि के रूप में प्रधान याग माना जाता है, 
तो यह निरर्थक होगा, क्योंकि यह त्याग किस द्रव्य का किस देवता के लिए है, 
यह तो ज्ञात ही नहीं; उक्त वाक्यों में--इनमें सें किसी का--निदेंश ही नहीं, तब 
केवल त्याग का कथन निष्प्रयोजन होगा । इसलिए यह त्याग किस द्रव्य का किस 
देवता के लिए है, यह प्रकरण से जानना होगा । प्रकरण-पठित 'यदाग्नेयोऽष्टा- 
कपालः? से लगाकर 'ऐ्द्रं पय” तक त्याग की भावना से देवता और द्रव्य 
दोनों का निर्देश होने से ये अपूर्वोत्पादक छह प्रधान याग हैं। इन्हीं को लक्ष्य 
कर कहा गया है--'य एवं विद्वान्‌? इत्यादि । इस प्रकार ये विद्वद्‌-वाक्य 
'यदाग्नेय:' इत्यादि वाक्य विहित छह यागों के अनुवादक हैं। इस रूप में वे 
सार्थक हैं । 

यह कहना संगत नहीं कि विद्वद्वावयों में 'पौर्णमासीं अमावास्याम्‌' एकवचनान्त 
पदों से बहुत यागों का ग्रहण कँसे होगा ? क्योंकि इन पदों का एववचनान्त 
प्रयोग यागों के एक समुदाय के आधार पर है; जैसे शास्त्र व लोक में वन, कुल, 
यूथ, सभा, परिषद्‌ आदि पदों का प्रयोग सर्वमान्य है ॥३॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--यदि विद्वद्वाक्य आग्नेय आदि याग के अनु- 
वादक माने जाते हैं, तो समीप में पठित होने से प्रयाज आदि याग का भी उन्हें 
अनुवादक माना जाना चाहिए । ऐसी स्थिति सान्निध्य समान हेतु से प्रयाज 
आघार आदि को मी प्रधान कर्म क्यों न माना जाय? सूत्रकार ने समाधान 
किया-- 
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विशेषदर्श नाच्च सर्वेषां समेषु ह्यप्रवृत्तिः स्यात्‌ ॥४॥ 


[विशेषदर्शनात्‌ ] विक्रतियागों में प्रयाज आदि के अतिदेश-विश्ञेष के देखे 
जाने से [च] भी [सर्वेषाम्‌ | आग्नेय, आघा प्रयाज आदि सबके [समेषु] समान- 
रूप से प्रधान होने पर [हि] निश्चयपूर्वक, विकृतियागों में प्रयाज आदि की 
[अप्रवृत्तिः] अप्राप्ति [स्यात्‌ | हो जावे । 

आग्नेय याग प्रधान कर्म है। प्रधान कर्म का अतिदेश नहीं होता। यदि 
सान्निध्य से प्रयाज आदि को प्रधान कर्म माना जाता है, तो सौर्थ आदि विकृति- 
यागों में प्रयाज आदि की प्राप्ति नहीं होगी; परन्तु सौर्य याग में शास्त्र द्वारा 
प्रयाज की प्राप्ति बताई है । तैत्तिरीय संहिता |२।३।२] में निर्देश है--'यो 
ब्रह्मवचंसकाम: स्यात्‌, तस्मा एतं सौर्य चरु' निर्वेपेत्‌' जो ब्रह्मवर्चस की कामना- 
वाला होवे, उसके लिए इस सूर्य देवताबाले चरु से याग करे। इस वाक्य- 
निर्दिष्ट सौर्य याग में अतिदेश है--'प्रयाजे प्रयाजे कृष्णलं जुहोति ।' गुञ्जा 
(रत्ती = चूंटली ) परिमित सुवर्ण के दाने का प्रतिप्रयाज होम करता है, इस वचन 
से प्रकृत सौरं याग में प्रतिप्रयाज कृष्णल की आहुति देने का विधान है। यदि प्रयाज 
आदि प्रधान कर्म हों, तो उनकी प्राप्ति प्रकृत सौ विकृतियाग में नहीं होनी 
चाहिए। क्योंकि प्रधान कर्म का अतिदेश विक्ृतियागों में नहीं होता, यह सर्व- 
मान्य सिद्धान्त है । इसलिए विकृतियागों में प्रयाज आदि का श्रवण होने से इन्हें 
आग्तेय आदि प्रधान कर्मो के सान्निध्यमात्र से प्रधान कर्म नहीं माना जायगा । 
ऐसी स्थिति में 'य एवं विद्वान्‌' इत्यादि विह्वद्वाक्य प्रयाज आदि का अनुवादक 
नहीं माना जायमा; केवल आग्नेय आदि छह प्रधान कर्मो का ही अनुवादक 
होगा ॥४॥ 

शिष्य पुनः जिज्ञासा करता है-निष्ठद्वाकथ को अनुवादक इसलिए बताया गया 
कि इसमें याग के रूप द्रव्य, देवता का निदेश नहीं है । इसके विपरीत यह क्यों 
न माना जाय कि विद्वद्ववाकय अपूर्व विधि है, प्रधान कमं है ? उसके लिए द्रव्य, 
देवता गुण का विधान 'यदाग्मेय' आदि वाक्यों से होता है; अतः 'यदाग्नेय' 
आदि को विद्द्वाक्य प्रधान कर्म की गुणविघि क्यों न माना जाय? सुत्रकार ने 
शिष्य-जिज्ञासा को सूत्रित किया-- 


गुणस्तु श्रुतिसंयोगात्‌ ॥५॥ 

[तु] सूत्र में बह पद गत सूत्र में निर्दिष्ट पक्ष को ठूकराता है, [गुणः] 
'यदाग्नेय' आदि गुण कम हैं, प्रधान कर्म नहीं। [श्रुतिसंयोगात्‌ | 'स एवं विद्वान्‌' 
इत्यादि श्रुति के साथ सम्बन्ध होने से । 

'य एवं विद्वान्‌” इत्यादि पौर्णमासी, अमावास्या पदों से याग के विशिष्ट 
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काल का निर्देश कर उस काल में अपूव कमं का विधान करता है । वहाँ द्रव्य, 
देवता-गुण की पूत्ति उक्त श्रुति (य एवं विद्वान्‌) के सम्बन्ध से 'यदाग्नेय' आदि 
बाक्य करता है । अतः ये वाक्य गुणविधि और विद्वद्वावय अपूर्वेविधि अर्थात्‌ प्रधान 
कमं माने जाने चाहिएँ ॥५॥ 

आचार्य सूत्रकार जिज्ञासा का समाधान करता है-- 


चोदना दा गुणानां युगपच्छास्त्राच्चोदिते हि तदर्थत्वात्‌ 

तस्य तस्योपदिश्येत ॥६॥ 

[चोदना] चोदक है.-प्रेरक है--कम विधायक वाकय है--यदाग्नेयोऽष्टा- 
कपालः इत्यादि, [वा] निश्चित ही; हेतु दिया--[ गुणानां युगपत्‌ शासनात्‌] 
उक्त वाक्य में गुणों (द्रब्य और देवता) के एकसाथ विधान-कथन करने से। 
[चोदिते हि] क्योंकि यदि ऐसा माना जाय कि विद्दद्वाक्य कर्मविधि है, और 
गुण का-कथन 'यदाम्नेयः' इत्यादि वाक्य से होने के कारण वह गुणविधि है, तो 
[तदथंत्वात्‌ ] बिद्वद्वाक्यविहित कर्म के लिए होने से [तस्य तस्य] उस-उस अग्नि 
देवता और अष्टाकपाल पुरोडाश द्रव्य का पृथक्‌-पृथक्‌ [उपदिश्येत] उपदेश 
किया जाना चाहिए। 

शास्त्रीय मान्यता है, गुणविधिवाकय अन्य कर्मविधि के लिए द्रव्य या देवता 
किसी एक ही गुण अथवा किसी एक विशेषता का ही विधान कर सकता है, एक 
वाक्य दो गुणों का , विधान नहीं कर सकता । उदाहरण के लिए आधार-संज्ञक 
कर्म है--'आघारमाघारयति'--आाघार का आघारण (सेचन) करता है। आघा- 
रण की रीति विशेष है । विशेषता है--आघारण का ऋजुत्व और सातत्य । इन 
दो गुणों का पृथक्‌-पृथक्‌ दो वाक्यों से विधान किया जाता है-“ऋजुमाघारयति, 
सततमाघारयति'। आघारण में आज्य की धारा ऋजु--सरल, सीधी होनी 
चाहिए; तथा सतत-निरन्तर चलती रहनी-चाहिए, बीच में टूट-टूटकर आघारण 
नहीं होना चाहिए । यह शास्त्रीय मान्यता के अनुसार है। 

अब यदि विद्वद्वाक्य को कर्मविधि मानकर 'यदाम्नेय' वाक्य को उसका गुण- 
विधि माना जाता है, तो यह सम्भव नहीं, क्योंकि उक्त शास्त्रीय मान्यता के यह 
विरुद्ध हो जाता है । कारण यह है कि 'यदाग्नेय' एक ही वाकय 'अग्नि' देवता 
और 'अष्टाकपाल पुरोडाश द्रव्य दोनों रूपों का युगपत्‌ विधान करता है; अतः 
इसे गुणविधि मानना सम्भव नहीं। यह वाक्य द्रव्य और देवता उभयरूपविशिष्ट 
अपूर्व कर्म का विधायक है । फलतः विद्द्वाक्य ('य एवं विद्वात्‌' इत्यादि वाक्य) 
में याग के रूप-द्रव्य और देवता का कथन न होने से पौर्णमासी-अमावास्या संयुक्त 
वाक्य अपूर्वे कमे के विधायक नहीं हैं। यदि विद्वद्वाक्यस्थित पौर्ण मासी-अमावास्या 
पद अभिधावृत्ति से आग्नेयादि यागों का कथन नहीं करते, तो लक्षणा वृत्ति से 
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कथन करने में कोई दोष नहीं है । ऐसे प्रयोग मान्य समभे जाते हैं। जैसे- “अग्नौ 
तिष्ठति’ आग में ठहरता है; अवटे तिष्ठति' गड्ढे में ठहरता है; इन वाक्यों का 
तात्पर्य अभिधावृत्ति से संगत न होते पर लक्षणावृत्ति से यही होता है कि आग के 
समीप या गड्ढे के समीप ठहरता है। इसमें असामञ्जस्य नहीं माना जाता। 
फलतः 'य एवं विद्वान्‌' इत्यादि विद्रद्ाक्य, आग्नेयादि प्रधान कर्मों का अनुवादक 
है, यही मान्यता सामञ्जस्यपूर्ण है ॥६। 

व्यदास्नेय:' आदि वाक्यो के गुणविधि न होने में सूत्रकार अन्य हेतु प्रस्तुत 
करता है-- 


व्यपदेशश्च तद्वत्‌ ॥७॥ 


[व्यपदेशः] व्यवहार एवं कथन [च] भी [तद्वत्‌] वैसा ही है, जिससे 
आग्नेय आदि यागों के समुच्चय का बोध होता है । 

इन यागों के विषय में वाक्य है--'उग्राणि ह वा एतानि हवींषि अमावास्यायां 
सम्भ्रियन्ते--आसतेयं प्रथमम्‌, ऐन्द्रै उत्तरे' । निश्चय ही ये उग्र हवियाँ अमावास्या- 
कर्म एकसाथ अनुष्ठित की जाती हैं, जो पहली हि आग्नेय है, और उसके आगे 
की दो ऐन्द्र हवियाँ । यह कथन इन हवियों ==यागों के समुच्चय को प्रकट करता 
है। 

यदि '्यदामेयोऽण्टाकपालः' आदि वाक्यों को 'थ एवं विद्वान्‌' आदि वाबय- 
विहित पौर्णमासी-अमावास्या-याग में गुणविधि माना जाय, तो आग्नेय आदि 
हवियों के गुण होने पर आग्नेय पुरोडाश, ऐन्द्र-दधि तथा ऐन्द्र-पय हवियो में 
विकल्प प्राप्त हो जायगा--पौणंमासी-अमावास्या याग चाहे आग्नेय पुरोडाश से 
सम्पन्न किया जाय, चाहे ऐन्द्र दघि से, चाहे ऐन्द्र पय से। ऐसी अवस्था में 'आग्नेयं 
प्रथमम्‌, ऐन्द्रे उत्तरे द्वे' यह कथन असंगत हो जायगा, क्योंकि विकल्प होने पर 
हवियों का पौर्वापर्ये कम--जो “प्रथम और “उत्तर! पदों से स्पष्ट बताया गया 
है--उपपन्न न होगा । यह हबियों के समुच्चय में ही सम्भव है। अतः “यदार्नेय:” 
आदि यागों को गुणविधि मानना संगत नहीं ॥७॥। 

सूत्रकार उक्त अर्थ में अन्य हेतु प्रस्तुत करता है— 

लिङ्गदर्शनाच्च ॥५॥ 

[लिङ्गदर्शनात्‌ | आग्नेय आदि हृवियों के समुच्चय भें लिङ्ग के उपलब्ध 
होने से [च] भी, आग्नेय आदि हृवियो का समुच्चय है, विकल्प नहीं । 

सलिङ्ग पद का तात्पर्य है---प्रमाणभुत उल्लेख । शास्त्र में ऐसे प्रामाणिक 
उल्लेख उपलब्ध हैं, जिनमें आग्नेयादि हवियों का समुच्चय स्पष्ट होता हैँ। 
उल्लेख है---"चतु्दश पो्णमास्यामाहुतयो हूयन्ते, अयोदशामावास्यायाम्‌” । चौदह 
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आहुतियाँ पौर्णमास याग में दो जाती हैं, और तेरह आहुतियाँ अमावास्या याग 
में । पौर्णमास-याग की चोदह आहुतियाँ इस प्रकार हैं--५ प्रयाज, ३ अनुयाज, 
३ प्रधान याग की आहुतियाँ (आग्नेय पुरोडाश, अग्नीषोमीय उपांशुयाग, 
अग्नीषोमीय पुरोडाश), २ आज्य भाग, १ स्विष्टकृत्‌ = १४। अमावास्या-याग 
की १३ आहुतियाँ हैं--५ प्रयाज, ३ अनुयाज, २ आज्यभाग, १ स्विष्टकृत्‌ = 
११, तथा प्रधान याग के तीन द्रव्यो में से १ आग्नेय पुरोडाश की और ऐ्द्र 
दघि तथा ऐन्द्र पय दोनों दरव्यों को मिलाकर एक आहुति २--११= १३। ऐन्द्र 
दघि और ऐन्द्र पय का देवता एक इन्द्र होने के कारण दोनों दरव्यों को मिलाकर 
आहुति एक दी जाती है। इस कारण अमावास्या-याग में प्रधान आहुतियाँ केवल 
दो होती हैं। 

प्रस्तुत प्रसंग में इस कथन का कारण यह है कि पौर्णमास-याग में चौदह 
और अमावास्या-याग में तेरह आहुतियों की संख्यापुत्ति उसी अवस्था में हो 
सकती है, जब 'यदाग्नेयः' आदि वाक्यों को प्रधान कर्म का विधायक माना जाता 
है। यदि विद्वद्ववाक्य का इन्हें गुणविधि माना जाय, तो 'य एवं विद्वान्‌? इत्यादि 
वाक्य में इन आहुतियों के लिए कोई विधायक पद नहीं है। यह इस मान्यता में 
लिङ्ग है कि 'यदाग्नेयः' आदि वाक्य गुणविधि नहीं हैं; प्रत्युत अपूर्वं कर्मं के 
विधायक हैं॥५॥ (इति आघाराद्याग्नेयादीनामङ्गाङ्गि भावाधिकरणम्‌--३) । 


(उपांशुयाजाऽपूर्वंताऽधिकरणम्‌--४) 


वैदिक वाङ्मय में वाक्य हैं--“जामि वा एतथ्चज्ञस्य क्रियते, यदन्वञ्चौ 
पुरोडाशो, उपांशुयाजमन्तरा यजति” [तंति० सं० २।६।६] इति । “बिष्णु- 
सुपाशु यष्टव्योऽजामित्वाय, प्रजापतिरुपांशु यष्टव्योऽनामित्वाय; अग्निषोमावुपांशु 
यष्टव्यावजामित्वाय”' इति । इस प्रकार यज्ञ का किया जाना आलस्यजनक ही है, 
जो कमानुसार दो पुरोडाशों का यजन निरन्तर करता है । अतः दोनों पुरोडाशों के 
मध्य में उपांशुयाज का यजन करे । आलस्य दूर करने के लिए विष्णु का उपांशु- 
यजन करे; आलस्य-निवारण के लिए प्रजापति का उपांशु यजन करे; आलस्य 
दुर करने को अग्नीषोम का उपांशु यजन करे। 

इन वाक्यों के विषय में शिष्य जिज्ञासा करता है--जंसे विद्वदवाक्य में 
'पोणेमासी' पद 'आग्नेय' आदि याग-समुदाय का अनुवादक है, ऐसे ही 'जामि वा! 
इत्यादि वाक्य में पठित उपांशुयाज क्या विष्णु आदि गुणवाले तीन प्रकृत यागों के 
समुदाय का अनुवादक है ? अथवा अपूर्व याग का विधायक है ? पाठ की समानता 
के आधार पर विडाकय के 'पौणं मासी' पद के तुल्य उपांशुयाज को विष्णु आदि 
यागों का अनुवादक मानना उपयुक्त होगा । आचार्य ने शिष्य-जिज्ञासा को सूत्रित 
किया-- 


अथ द्वितीयाध्याये द्वितीयः पादः २५५ 


पौण भासीवदुपांशुयाजः स्यात्‌ ॥&॥ 


[पौणेमासीवत्‌ ] 'य एवं विद्वान्‌ पौणंमासीं यजते' वाक्य में जैसे 'पोणेमासी' 
पद 'आग्नेय' आदि यागों के समुदाय का अनुवादक है, ऐसे ही [उपांशुयाज: ] 
“उपांशुयाजमन्तरा यजति' वाक्य-पठित उपांशुयाज "विष्णुरुपांशु यष्टव्यः आदि 
वाक्यो से विहित विष्णु आदि यागों का अनुवादक [स्यात्‌ ] होना चाहिए । 

जैसे 'य एवं विद्वान्‌? इत्यादि वाक्यों में द्रव्य, देवता आदि याग के रूप का 
निर्देश न होने से वह 'आग्नेय' आदि याग-समुदाय का अनुवादक है, इसी प्रकार 
“उपांशुयाजमन्तरा यजति? वाक्य में याग के रूप द्रव्य-देवता का निर्देश न होने से 
यह अपूर्व कमे का विधायक नहीं माना जा सकता। "विष्णुरुपांशु यष्टव्यः 
इत्यादि वाक्यों में याग के रूप देवता आदि के निर्देश तथा 'ष्टव्यः' इस विधि- 
निर्देश से विष्णु आदि यागों का अपूर्व कर्म मानना उपयुक्त होगा । उपांशुयाज 
को उन्हीं यागों का अनुवादक मानना चाहिए ॥६॥ 

आचारे सूत्रकार जिज्ञासा का समाधान करता है-- 


चोदना वाऽप्रकृतत्वात्‌ १०७ 


[वा] सूत्र का “बा' पद पूर्वोक्त पक्ष की व्यावृत्ति का योतक है, अर्थात्‌ 
“उपांशुयाजमन्तरा यजति' वाक्यगत 'उपांशुयाज' को विष्णु आदि देवतावाले 
कमं-समुदाय का अनुवादक नहीं माना जा सकता; प्रत्युत [चोदना] अपूवं कर्म 
का विधायक है। विष्णु आदि देवतावाले यागों के--[ अप्रकृतत्वात्‌ ] प्रस्तुत 
प्रकरण में न होने से। तात्पर्ये है, विष्णु आदि देवतावाले यागों का यहाँ कोई 
विधायक वाक्य नहीं है; जब उनका विधान ही नहीं, तो उपांशुयाज उनका अनु- 
वादक कैसे होगा ? 

विष्णु आदि गुणवाले याग, प्रकरणगत विधि नहीं हैं; प्रत्युत अर्थवाद हैं, 
क्योंकि इनके विषय में “उपांशुयाजमन्तरा यजति' यह विधि कही गई है। यह 
लम्बा वाक्य 'जामि वा एतत्‌, से प्रारम्म होकर अन्तिम 'अजामित्वाय' पर पुरा 
होता है । उसमें 'उपांशु यजति' यह विधिवाक्य है। यदि 'विष्णुरुपांशु' आदि 
को भी विधिवाक्य माना जाय, तो यह वाक्यभेद-दोष उपस्थित हो जायगा। 
'बरिष्णुसुपांशु' आदि वाक्य उस लम्बे वाक्य के मध्य पठित होने पर 'उपांशुयाज- 
मन्तरा यजति’ इस वाक्य के 'उपांशु' पद से सम्बद्ध हैं, अर्थात्‌ उसी के सम्बन्ध की 
बात कहते हैं, कोई नई बात नहीं; इसलिए उस विधि के ये अर्थवाद हैं। इनको 
अपूर्वं विधि मानने पर वाक्यभेद-दोष हटाया नहीं जा सकता । 

“विष्णुरुपांशु' इत्यादि वावयों के अर्थवाद होने का तात्पर्ये यही है कि आग्नेय 
एवं अग्निषोमीय याग निरन्तर किये जाते हैँ-आग्नेय पहले और अग्नीषोमीय 
उसके अनन्तर । इनमें समय का व्यवधान नहीं किया जाता । दोनों यागों में मन्त्रो 
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का उच्चारण ऊंचे स्वर से किया जाता है । इससे प्रथम यागानुष्ठान में उच्चार- 
यिता ऋत्विक्‌ के थक जाने की सम्भावना बनी रहती है। थक जाने से दूसरे 
अग्नीषोमीय यागानुष्ठान के अवसर पर मन्त्रों के उच्चारण में बिक्कति आ जाने 
पर अनुष्ठान दूषित हो सकता है। इन यागो के निरन्तर अनुष्ठान के अवसर पर 
थकावट से मन्त्रोच्चारण में आलस्य भी न हो, और अनुष्ठानों का ने रन्त्यं भी 
बना रहे, इस कारण दोनों के अन्तराल में उपांशुयजन कर लिया जाता है । इससे 
इनमें जामिता-आलस्म आने की सम्भावना नहीं रहती है। यागानुष्ठान के 
अवसर पर आलस्य की स्थिति को दोषपूणं माना जाता है । इस दोष के निवारण 
के लिए उन यागों के अन्तराल में विष्णु आदि का उपांशुयजन कहा गया है। 
ये अपूर्वं विधि नहीं हैं ॥१०॥ 

प्रसंगवञ्च शिष्य जिज्ञासा करता है --यह उपांशुघजन क्या है ? आचार्य ने 
समाधान किया-- 


गुणोपबन्धात्‌ ॥११॥ 


[ग्रुणोपबन्धात्‌ ] उपांशु गुण के उपबन्धन्-निर्देश से जाना जाता है-- 
उपांशुयजन यह याग का नाम है । 

'उपांशु' पद का अर्थं है--होठों के अन्दर ही उच्चारण करना। उपांशु- 
उच्चारण होठों के बाहर सुनाई नहीं देना चाहिए । उपांशुघाज नामक याग का 
कथन “उपांशु पौर्णमास्यां यजन्‌' इस वाक्य द्वारा किया गया है। सूत्रकार ने 
उपांशुयाजस्य पौर्णमासीकततव्यताऽधिकरणम्‌'--| १०।८।१७] नामक अधि- 
करण में इसका उपादान किया है । यह याग केवल पूर्णमासी के दिन किया जाता 
है, अमावास्या' को नहीं । 

उपांशुयाज नामक याग में आहुतियाँ तीन देवताओं के उद्देश्य से दी जाती 
हैं--विष्णु, प्रजापति, अग्नीषोम । अग्नीषोम और प्रजापति की उपांशुधमेता का 
उल्लेख वैदिक वाङ्मय सें उपलब्ध है।* विष्णु की उपांशुता का उस रूप में 
उल्लेख नहीं मिलता, परन्तु मन्त्र में समास्नान (कथन) से विष्णु का समावेश 
देवताओं की इस सूची में किया जाता है। आचार्ये सूचकार ने [१०।८।५२-५३] 
सूत्रों में विष्णु देवता विषयक विवेचन किया है। अमावास्या का निर्देश करके वहाँ 


१. द्रष्टव्य--मीमांसा सूत्र, १०।५।५३॥ 

२, 'तावबरूतामः्नीषोमाचाज्यस्थेय नावुयांशु पौर्णमास्यां यजन्‌' इति, गत सूत्र 
के शाबरभाष्य के अन्त में निर्दिष्ट । 'बनिरुक्तो वै प्रजापतिः” [ऐ० 
ब्रा» ६३०; तँ० ब्रा० १३5; शण०ब्रा० ११११३; तां० ब्रा० 
१८।६।८॥।] 


अथ द्वितीयाध्यायै द्वितीय: पाद: २५७ 


शाबर भाष्य में होत्र कर्म पढ़ा है--'इदं विष्णुविचक्रमे' [ऋ० १।२२।१७]; 
"प्र नद्‌ विष्णुः स्तवते वीयेण? [ऋ० १।१५४।२ | । सूत्रानुगत भाष्य का यह पाठ 
तभी संगत व सार्थक हो सकता है, जब उपांशुयाज विष्णु देवतावाला स्वीकार 
किया जाय। यहाँ मन्त्रगत विष्णु के आम्नान-कथन से उपांशुयाजवाले देवताओं में 
विष्णु की गणना होती है। इस प्रकार आचार्यों ने यह व्यवस्था की है कि आहुति 
प्रदान करते समय सम्पूर्ण मन्त्र का उच्चारण उपांशु किया जाय, अथवा देवता नाम- 
पद का ? निर्णय किया है, प्रधान होने से केवल देवता के नामपद का उच्चारण 
उपांशु होना चाहिए; मन्त्र के शेष भाग का उच्चारण उच्च स्वर से किया जाय । 
इस सब विवरण का सारभूत कथन आपस्तम्ब श्रौत सूत्र [२।१८।२३-२४] में 
इस प्रकार है “उपांशुपाज: पौर्णमास्यामेव अवति वैष्णवोउग्नीषोमीय: प्राजा- 
पत्यो वा--उपांशुद्याज पौणेमासी तिथि में ही होता है, चाहे वह विष्णु देवता के 
उद्देश्य से किया जाय, चाहे वह अग्नीषोम या प्रज्ञापति के उद्देश्य से। उक्त श्रौत- 
सूत्र में आगे कहा--'प्रधानभेवोपांशु'-प्रधान अर्थात्‌ केवल देवता नाम का उपांशु 
उच्चारण होता है। 

फलतः 'उपांशु' गुण-सम्बच्ध से उपांशुयाज अपने रूप में स्वतन्त्र याग का 
नाम है । परन्तु प्रस्तुत प्रसंग में आग्नेय और अग्नीषोमीय यागों के नैरन्तर्यं को 
अबाधित रखने और थकावट से बचने-रूप निमित्त से' उनके अन्तराल में इसका 
उपयोग किया गया है; अतः यहाँ यह्‌ उनका अर्थवाद है; इसमें कोई दोष 
नहीं ॥११॥ 

उपांशुयाज अपने रूप में स्वतन्त्र अथवा प्रधान कर्म है, इसकी पुष्टि के लिए 
सुत्रकार ने बताया-- 


प्राये वचनाच्च ॥१२॥ 


[प्राये] प्रधान की पंक्ति में [वचनात्‌ ] कथन होने से [च] भी यह एक 
प्रधान कर्म है 

प्रधान कर्मों के प्रकरण में उपांशुयाज का पाठ होने से इसके प्रधान कमं होने 
की पुष्टि होती है । लोक में भी यह व्यवहार देखा जाता है कि श्रेष्ठ व्यक्तियों के 
नाम-ग्रहण में जो गिने जाते हैं, वे सभी श्रेष्ठ व प्रधान व्यक्ति माने जाते हैं । 
प्रस्तुत प्रसंग में भी 'आग्नेयोऽष्टाकपालो भवति' यहाँ से लगाकर 'ऐन्द्र पयोऽ- 
मावास्यायाम्‌' तक का समस्त प्रक्रम--सिजसिला प्रधान कर्मो का है।. उसी के 
अन्तर्गत 'तावत्रूताम्‌-अग्नीषोमावाज्यस्येव नावुपांशु पौर्णमास्यां यजन्‌’ यह 
वचन है। अतः यहाँ पठित उपांशुयाज प्रधान कर्म माना जाना चाहिए। 

अन्यत्र पाठ हैँ--'तस्य वा एतस्याग्नेय एव शिर: हृदयमुपांशुधाजः पादा- 
बग्नीषोमीयः--उस प्रक्रान्त पौणेमास याग का सिर आग्नेय याग है, हृदय उपांशु- 
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याज तथा पैर अग्नीषोमीय है । यहाँ प्रधानभूत कमं आग्नेय तथा अग्नीषोमीय 
के मध्य में पठित उपाशुयाज प्रधान कर्म है, यह निश्चित होता है। फलतः 
“उपांशुयाजमन्तरा यजति' वाक्य में उपांशुयाज कर्मे आगे पठित "विष्णुरुपांशु 
यष्टव्यः इत्यादि वाक्यगत देवसमुदाय का अनुवादक नहीं है। परन्तु मुख्य विधि 
होने पर भी यहाँ उसका प्रयोग आग्नेय और अग्नीषोमीय के नैरम्तये को अक्षुण्ण 
बनाये रखने तथा श्रमजनित दोष के निवारण के लिए हुआ है ॥१२॥ (इत्युपांशु- 
याजाऽयूनेताऽधिकरणम्‌ --४) । 


(आघा राद्यपूर्वताऽधिक रणम्‌ --५) 


शिष्य जिज्ञासा करता है--वेदिक वाङ्मय में 'आघारमाघारयति' [तँ ०सं० 
२।५।११] यह बावय सुना जाता है । आधार का आधारण करता हैं, अर्थात्‌ घृत 
का अग्नि में सेचन करता है । इसके विषय में अन्य वाकय हैं--'ऊर्ध्वंमाघारयति' 
ऊष्वें--ऊँचे से आधारण करता है। 'सन्ततमाधारयति' सन्तत--एकतार, घृत 
की घारा टूटे बिना आघारण करता है । 'ऋजुमाघारयति' घृत की धारा ऋजु-- 
सरल-सीधी रहते आघारण करता है । पहले वाक्य में घृत के सेचन का विधान 
है; अगले वाक्यों में बताया गया--घृत का वह आघारण==सेचन किस प्रकार 
होना चाहिए। 

ऐसा ही वाक्य है--'अग्निहोत्रं जुहोतिः [तं ० सं० १।५।६ ] अग्निहोत्र होम 
करता है। इसी के विषय में अन्य वाक्य कहे गये --“दघ्ना” जुहोति' दही से होम 
करता है। 'पयसा जुहोति" दूध से होम करता है। 

ये सब वाक्य दो वर्गों में विभक्त हैं। पहला वर्ग 'आधार-विषयक है; 
दूसरा 'अगनिहोत्र'-विषयक। यहाँ सन्देह होता है, प्रत्येक वर्ग के पहले वाक्य 
(= 'आघारमाघारयति' तथा 'अग्निहोत्रं जुहोति’) अपने वर्ग के अगले वाक्यों के 
अनुवादक हैं, अथवा अपूर्व विधि हैं? इन्हें अनुवादक मानना उपयुक्त होगा; 
क्योंकि अगले वाक्यों से आघार और अग्निहोत्र का जो विशेष प्रकार बताया है, 
ये पहले वाक्य उसी का सामान्य रूप से कथन करते हैं। शिष्य की इस जिज्ञासा 
को सूत्रकार ने अगले तीन सूत्रों से विस्तार के साथ सूत्रित किया , जिनमें पहला 


सूत्र है-- 


१. सन्तुलन करें, 'दघ्ना इन्द्रियकामस्य' तै» ब्रा० २।१।५॥ 

२. द्रष्टव्य---'यत्‌ पयसाग्निहोत्रं जुहोति अमुमेव तदादित्यं जुहोति’ कपिष्ठल 
कठ संहिता, क ४, २॥ (ज्राह्मणोद्धार कोष के अनुसार) । 'पयसा जुहुयात्‌ 
पशुकामस्य' तं ० ब्रा» २।१।५॥ 


अथ द्वितीयाच्यायै दवितीयः पादः २५६ 


आघाराग्निहोत्रमरूपत्वात्‌ ॥१३॥ 


[आधाराग्निहोत्रम्‌ ] आघार-वाक्य और अग्निहोत्र-वाक्य अपूर्वविधि नहीं, 
अनुवादक हैं, [अरूपत्वात्‌ | अपूवंविधि-रूप न होने से। 

अपूर्वविधि में द्रव्य-देवता आदि का कथन होता है; यहाँ ऐसा नहीं है। जहाँ 
वाक्य द्रव्य, देवता व इतिकत्तेव्यता आदि से युक्‍त होता है, वह अपूर्वेविधि माना 
जाता है। यह उसका स्वरूप व विशेष गुण है । अतः पूर्वोक्त प्रत्येक वर्षे का पहला 
वाक्य अपने चर्म के अगले बावयों द्वारा विहित प्रकृत कर्म का अनुवादक है। उन 
वाक्यों में इतिकत्तेव्यता व द्रव्यगुण का निर्देश है ॥१३॥ 

अनुवादक होने में सूत्रकार अन्य हेतु प्रस्तुत करता है-- 


संज्ञोपबन्धात्‌ ॥१४॥ 


[ संज्ञोपबन्धात्‌ = संगा-उपबन्धात्‌ | प्रत्येक वर्ग के प्रथम वाक्य (आघारः 
माघारयति, अग्निहोत्रं जुहोति | में आघार और अग्निहोत्र संज्ञा का उपबन्ध-- 
निर्देश होने से संज्ञाविशिष्ट आधार और अग्निहोत्र 'आघारमाघारयति' तथा 
'अनिहोत्रं जुहोति’ उक्त दोनों वाक्य कर्म के केवल नाम का निर्देश करते हैं, 
स्वरूप का नहीं। पहले से विद्यमान वस्तु का नाम रक्खा जाता है। तात्र्थ है, 
केवल नाम का निर्देश करनेवाले ये वाक्य यह स्पष्ट करते हैं कि ये कर्म स्वरूपतः 
बाक्यान्तर से सिद्ध हैं; उन्हीं वाक्यों के ये वाक्य अनुवादक हैं। अतः नाममात्र 
का निर्देश इन वाक्यों के अपूर्वेविधि होने में बाधक है ।। १४॥ 

सूत्रकार ने इन वाकयों के अनुवादक होने में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


अप्रकृतत्वाच्च ॥१%॥ 

[अप्रकृतत्वात्‌ ] उक्त वाक्यों में द्रव्य देवता के प्रकृत न होने से [च] भी ये 
वाक्य अपूर्व कर्म के विधायक नहीं हैं। 

समीप में स्थित किसी अन्य वाक्य से इन (आधारमाघारयति, अग्निहोत्रं 
जुह्दोति) वाक्यों में द्रव्य, देवता की प्राप्ति नहीं होती । अपूर्वेविधि के लिए द्रव्य, 
देवता का निर्देश आवश्यक है । यहाँ ऐसा न होने से इन्हें अपु्वेंविधि नहीं माना 
जाना चाहिए! ॥१५॥ 

गत त्रिसूतरी से प्रस्तुत की गई जिज्ञासा का आचार्ये सूत्रकार ने समाधान 


१. तेरहवें और पने सूत्रों में दिये गये हेतुओं में कोई विशेष अन्तर प्रतीत 
नहीं होता। एक ही हेतु को दो प्रकार से प्रस्तुत कर दिया गया है। अपूवे- 
विधि के लिए द्रव्य, देवता की अपेक्षा होना दोनों हेतुओं में समान हैँ। 
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किया-- 


चोदना वा शब्दार्थस्य प्रयोगभूतत्वात्‌, तत्सर्नधे्गुणार्थेन 
पुनः श्रुति: ॥१६॥ 


सूत्र में 'वा' पद उक्त जिज्नासारूप पूर्वेपक्ष की व्यावृत्ति का द्योतक है। 
तात्पर्यं है--'आघारमाधारयति, अग्निहोत्रं जुहोति’ ये वाक्य अनुवादक नहीं हैं, 
प्रत्युत | चोदना | अपूर्व कमं के विधायक्र वाकय हैं, [शब्दार्थस्य प्रयोगभूतत्वात्‌ ] 
उक्त बाक्यों के शब्दार्थं के प्रयोगभूत होने से; अर्थात्‌ 'आघार कर्म करे' तथा 
“अग्निहोत्र कमं करे” दस प्रकार विधायक अर्थवाला होने से। अतएव [तत्स- 
न्निः] उन चोदना- (विधि) -बाक्यो के सामीप्य से (ऊध्वंमाघारयति, दध्ना 
जुहोति, आदि वाक्यों में) [ गुणार्थेन] ऊर्ध्व एवं दधि आदि गुणविधान के प्रयोजन 
से [पुनः श्रुतिः] (आघारयति, जुहोति का) पुनः श्रवण होता है। 

'आधारमाघारयति तथा 'अग्निहोत्रं जुहोति’ ये वाक्य अनुवादक न होकर 
अपूर्व कर्म के विधायक हैं। 'आघारयति' और 'जुहोति' इन आस्यात-पदों में 
लकार का अर्थ विधि तथा धातु का अर्थ आघारण और होम है, इस प्रकार इन 
बाक्यों से आधार-संज्ञक एवं अग्निहोत्र-संज्ञक अपूर्वे कर्मो का विधान किया गया 
है। ये वाक्य केवल कर्म के नाम (संज्ञामात्र) का निर्देश न कर आघार एवं 
अग्निहोत्र कमन्तिर के विधायक हैं। 'ऊब्बेमाधारयति' इत्यादि वाक्य आघार- 
कर्म के आघारण के साथ ऊध्वं, ऋजु और सन्तत गुणों के सम्बन्ध का विधान 
करते हैं, अर्थात्‌ आघारण की इतिकर्तव्यता के विधायक हैं कि आघारण किस 
अकार किया जाना चाहिए । ये वाक्य आधार-कमं का विधान नहीं करते; 
प्रत्युत 'आघारमाधारयति' वाक्य में विहित आघार-कर्मान्तरगत आघारण 
की केवल इतिकत्तंव्यता का निर्देश करते हैं। इन पदों में कमं का निर्देश ही नहीं 
हैं 

इसी प्रकार 'दध्ना जुहोति, पयसा जुहोति' वाक्य केवल अम्निहोत्र-कर्मा- 
न्तरगत होमक्रिया के साथ द्रव्य के सम्वन्ध का विधान करते हैं, अग्निहोत्र कर्म 
का नहीं। यहाँ अग्निहोत्र कमं का निर्देश ही नहीं । वह अपूर्व कर्म 'अगिनहोत्र 
जुहोति' वाक्य से विदित है । ये वाक्य केवल द्रव्यान्तर के विधायक हैं । 

यह आक्षेप उचित नहीं है कि आघारमाघारयति' वाक्य अपूर्व कर्म का 
विधायक नहीं हो सकता; क्योंकि यहाँ द्रव्य, देवता निर्देश नहीं है, जो अपुवं- 
विधि के लिए-उसका स्वरूप होने से-आवश्यक माना जाता है। भाष्यकार शबर 


१. आघारयति, जुहोति’ लिङथं में लेट्‌ लकार का प्रयोग हैँ। 


अथ द्वितीयाध्याये द्वितीयः पादः २६१ 


स्वामी ने लिखा है--'चतुगृंहीतं' वा एतदभुत्‌ तस्याघारमाघायं' इति आज्यमस्य 
इन्यम्‌। निश्चित ही यह (एतत्‌) चार से गृहीत होता है । 'एतत्‌' सर्वनाम पद 
'आज्य' के लिए प्रयुक्त हुआ है । उस आज्य का आघार याग में आघारण करके; 
इसके अनुसार आघार याग का द्रव्य-आज्य है। देवता का विधान मन्त्रवर्ण से 
जाना जाता है। मन्त्र है--इन्द्र ऊर्घ्वोऽध्वरो दिवि स्पृशतु महतो यज्ञो यज्ञपते 
इन्द्रवान्‌ स्वाहा' इति आघारमाघारयति । (इन्द्र ऊर्ध्वो °" इन्द्रवान्‌ स्वाह’ इस 
मन्त्र से आघार का आघारण करता है। मन्त्रार्थे है--हे इन्द्र ! ऊध्वं अध्वर 
चुलोक का स्पर्श करे; हे यज्ञपते ! तुझ महान्‌ का इन्द्रवान्‌ यज्ञ सुहुत होवे । 
इससे स्पष्ट है, आधार-कर्म इन्द्रवान्‌ होता है, इसका देवता इन्द्र है। इस प्रकार 
द्रव्य और देवता दोनों से सम्पन्न होने के कारण आधार अपू विधि है, अनु- 
वादक नहीं । आघारमाघारयति' के समान 'अग्निहोत्रं जुहोति” भी अपुर्व विधि 
है, उसका देवता अग्नि और द्रव्य-आज्य दूध-दही आदि स्पष्ट है। फलतः 
जिज्ञासा-प्रसंग से कहे गये आक्षेप अयुक्त हैं Mn (इत्याघा राद्पूवताऽधि- 
करणम्‌--५) । 


(पशुसोमापूर्वताऽधिकरणम्‌--६) 


शिष्य जिज्ञासा करता दै- वैदिक वाङ्मय में पढ़ा है ---'यो दीक्षितो यदर्ती- 
घोमीयं पशुमालभते । --कर्मानुष्ठान के लिए दीक्षित व्यक्ति अग्नीषोम देवतावाले 
पशु का आलभन करता है। उसी प्रसंग में पाठ है--'हृदयस्याग्रेऽवद्यति, अथ 
जिह्वाया अथ वक्षसः [तं० सं० ६।१।११ ]--पहले हृदय का अवदान करता है, 
अनन्तर जिह्वा का, तदनन्तर वक्ष का। 

इसी प्रकार अन्य वाक्य है--सोमेन थजेत' सोम से याग करे। वहाँ आगे 
पाठ है--'ऐन्द्रवायवं गृह्णाति, मैत्रावरुणं गृह्वाति, आदिवनं गृह्वाति'--इन्द्र- 
बायु देवतावाले का ग्रहण करता है, मित्र-वरुण देवतावाले का ग्रहण करता है, 
अश्वी देवतावाले का ग्रहण करता है। 

इन प्रसंगों में सन्देह है, क्या “अग्नीषोमीयं पशुमालभते' तथा 'सोमेन यजेत' 
वाक्य अपूर्व कर्म का विधान करते हैं? अथवा अपने प्रसंग में पठित 'हृदय- 
स्याग्नेष्वद्यति' आदि, तथा 'ऐन्द्रवायवं गृह्णाति' आदि वाक्यसमुदाय के अनुवादक 
हैं? 

१. 'चठुगृंहीतं' का शब्दार्भ है--चार से गृहीत। यह आज्य का विशेषण है। 
जब आज्यस्थाली से आज्य को सुक्‌ से भरकर खुवा में डाला जाता है, तब 
सरुक्‌ और छवा को पकड़ने में कनिष्ठिका अंगुलि का उपयोग नहीं किया 
जाता । इसीलिए आज्य धतुगुंहीत होता है-तीन अंगुलि, चौथा अंगूठा। 
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ऐसा प्रतीत होता है, ये समुदाय के अनुवादक हैं, कर्मान्तर के विधायक 
नहीं । कारण है--समुदाय-वाक्यों में 'अवद्यति' और 'गृह्वाति' पदों से---अवदान 
करने तथा ग्रहण करने-रूप क्रियानुष्ठान के निर्देश द्वारा कमं का विधान कर 
दिया गया है । ये वाक्य (“अग्तीषो ०--लभते' तथा 'सोमेन यजेत') तो अवदान 
और ग्रहण से यथाक्रम पशु और सोम के सम्बन्धमात्र का निर्देश करते हैं, अतः 
ये उस वाक्य-समुदाय के अनुवादक हो सकते हैं। क्या यह युक्त है? आचार्ग ने 
समाधान किया, यह कथन युक्त नहीं, क्योंकि --- 

ब्रव्यसंयोगाच्चोदना पशुसोमयोः प्रकरणे ह्यनर्थको 

द्रव्यसंयोगो न हि तस्य गुणार्थेन ॥१७॥ 

[पशुसोमयोः] पशु और सोम से सम्बद्ध--'अग्नीषोमीयं पशुमालभेत" तथा 
“सोमेन यजेत' वाक्यों में [द्रव्यसंयोगात्‌ ] पशु और सोम द्रव्य का संयोग होने 
से, ये वाक्य [चोदना] अपूवं कर्म के विधायक हैं। [प्रकरणे ] प्रकरण में पठित 
“हृदयस्याग्रेऽवद्यति' आदि तथा 'ऐन्द्रवायवं गृह्णाति’ आदि वाक्यों से याग का 
विधान माना जाता है, तो [द्रव्यसंयोगः] 'पशुमालभेत' वाक्य में तथा 'सोमेन 
यजेत' वाक्य में पशु और सोम द्रव्य का संयोग [हि] निश्चय से [अनर्थकः] 
निष्प्रयोजन हो जायगा । {तस्य | उक्त वाक्यों में पशु और सोम द्रव्य का [गुणा- 
थेन] गत अधिकरण में वणित 'दध्ना जुहोति' के समान - -गुणविधान के प्रयोजन 
से निर्देश [हि] कदापि [न] नहीं है । 

'अग्नीषोमीयं पशुमालभेत’ एवं 'सोमेन यजेत' वाक्य अपूर्वे कर्म के विधायक 
हैं; प्रकृत में पठित 'हृदयस्याग्रेऽवद्यति' एवं 'ऐन्द्रवायवं गृह्वाति' वाक्यों से अग्नी- 
घोमीय पशुयाग एवं सोमयाग का बोध अथवा विधान नहीं होता; क्योंकि न तो 
हृदयादि अङ्ग पशु है, और न ऐन्द्रवायव सोमरस सोम है । “पशुमालभेत' वाक्य में 
पशु पद से एवं 'सोमेन यजेत' वाक्य में सोम पद से यथाक्रम सींग, पूंछ, चार पैर 
वाले आक्तिविश्ेषमूलक द्रव्य का बोध होता है, समस्त लोकव्यवहार तथा 
शास्त्रीय निर्देश इसके प्रमाण हैं । प्रक्रत में पठित पशु-अवयवों = हृदय-जि ह्वा-वक्ष 
आदि का पशु-पद. उच्चारण से बोध नहीं होता, तब ये पद पशुयाग के विधायक 
नहीं माने जा सकते। अतः 'पशुमालभेत' वाक्य को अपूर्व कर्म का विधायक 
मानना न्याय्य है। 

इसी प्रकार 'सोमेन यजेत' वाक्य में सोम-पद मूल रूप से आकृतिविशेष के 
आधार पर सोमलता का वाचक है। उसके टहनी-पत्तो की विशेष आकृति, ऋतु- 
विशेष में उसका पल्लवित होना आदि सोम-पद के उच्चारण से अभिव्यञ्जित 
होते हैं । अभिधाशक्ति-बोध्य अर्थ सोम-पद का यही है। यदि कहीं सोम-पद का 
साम-रस अर्थ अभिलक्षित होता है, तो बह्‌ औपचारिक अथवा गौण ही समझना 
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चाहिए। प्रकृत में पठित 'ऐन्द्रवायवं गृह्लाति' आदि वाक्यों में ऐग्ट्रवायव' आदि 
पद सोम-रस को अभिलक्षित करते हैं, सोमलता के वाचक नहीं हैँ । अत: उनको 
सोमयाग का विधायक नहीं माना जा सकता। फलतः 'पशुमालभेत' एवं 'सोमेन 
यजेत वाक्य अपूर्व कमं के विधायक हैं प्रकृत में पठित वाक्यों के अनुवादक नहीं । 

अकृत-पठित वाक्यों में द्रव्य का जो निर्देश है, वह उनके यज्ञोपयोगी संस्कार- 
विशेष का बोघ कराता है। इस प्रकार उक्त विधिवाक्यों के ये केवल अङ्गभूत 
हैं। संस्कार का बोध कराने तक ही उनका क्षेत्र है। कर्मान्तर की विधायकता 
की क्षमता उनमें नहीं है। इसलिए केवल द्रव्य के संस्कारबोधक वाक्यों को 
विधायक कहना और विधिवाक्यो को गुण का विधान करनेवाले कहकर गोण 
मानना वस्तुस्थिति का शीर्षासन कर देने के समान है॥ १७॥। 

शिष्य जिज्ञासा करता है-'पशुमालभेत' तथा “सोमेन यजेत' वाक्य अनुवादक 
नहीं हैं, यह ठीक है, परन्तु प्रकृत-पठित 'हुदयस्याग्रे' तथा 'ऐन्द्रवायव' आदि 
वाक्यों में भी द्रव्य का निर्देश होने से उन्हें मी विधिवाक्य क्‍यों न माना जाय ? 

आचाये सूत्रकार ने समाधान किया-- 


अचोदकाश्च संस्काराः ॥१८॥ 


[च] और[संस्काराः ] प्रक्ृत-पठित वाक्यों में निदिष्ट अवदान तथा ग्रहण- 
रूप संस्कार [अचोदकाः | यागकमों के विधायक नहीं हैं । 

शेन्द्रवायवं गृह्वाति' आदि वाक्यों में ग्रहण तथा 'हृदयस्यागरेऽवद्यति' आदि 
में अवदानरूप संस्कार अपूर्व यागों के विधायक नहीं है। 'ऐन्द्रवायवं गृहात” 
आदि वाकय इनद्रवायु आदि देवताओं के लिए संस्कृत द्रव्यदान के संकल्पमात्र 
का बोध कराते हैं, इतना ही इनका क्षेत्र है। पर देवता के लिए द्रव्यदान का 
संकल्प याग के बिना सम्पन्न न होगा । तब याग के विधान को देखना होगा; वह 
विधान “सोमेन यजेत' वाक्य से किया गया है। इसलिए प्रकृत में पठित ये वाक्य 
किसी यागकर्म के विधायक नहीं हैं। विधिवाक्य से बोधित पागकर्म के अनु- 
ष्ठान में अपेक्षित द्रव्य के संस्कारमात्र का निर्देश करते हैं । संस्कृत द्रव्य का देवता- 
विशेष से सम्पर्क का निर्देश अदुष्टार्थक सम्भव है। 

इसी प्रकार “पशुमालभेत” के प्रकरण में पठित 'हूदपस्याप्रेऽबच्चति? आदि 


१. पशुयाग में पशु का 'आलभन' और ,हृदय आदि अङ्गों का 'अवदान” क्या 
हैं ? इस विषय में पर्याप्त प्राचीन काल से इस याग की मूल भावनाओं को 
भुलाकर अनेक श्रान्त घारणाएँ चली आ रही हैं, जिनके कारण इस लम्बे 
अन्तराल-काल में अनेक साम्प्रदायिक, बौद्धिक, व दैहिक संघर्ष चलते रहे हैं। 
आज भी जहाँ-तहाँ उन यागों के विकृत रूप एवं उनसे उभरे छूट-पुट संघर्ष 
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चाक्यों द्वारा पशुयाग में अपेक्षित हृदय, जिह्वा, वक्ष एवं इनसे उपलक्षित अन्य 

दृष्टिगोचर होते रहते हैं । यज्ञविषयक उन ज्रान्त धारणाओं के कारण आयों 
के प्राचीन भारतीय समाज से विच्छिन्न होकर बौद्ध सम्प्रदाय प्रादुर्भाव 
में आया। इस संघर्ष का उस समय में अवसादपूर्ण अन्त बौद्ध सम्प्रदाय के 
अनुयायियों को अपने देश बलात्‌ छोड़ देने के रूप में परिणत हुआ । उन 
आस्त धारणाओं का रूप--यागों में पशुहिसा का करना--रहा है । यद्यपि 
इन धारणाओं के लम्बे समस्त भन्तराल-काल में अनुकूल-प्रतिकूल चर्चा लेख 
व मौखिक रूप में बराबर चलती रहीं, पर एक समय इन धारणाओं का 
इतना प्राबल्य बढ़ा कि वैदिक वाझूमथ का बहुत बड़ा माग उन धारणाओं 
की पुष्टि के रूप में भर दिया गया जिसके फलस्वरूप समाज के बहुत बड़े 
भाग को अपना देश तक छोड़ना पड़ा। उस काल में भी भतृमित्र जैसे महान्‌ 
मीमांसक हुए, जिन्होंने मौमांसाशास्त्र से इसे निकालने का अथक प्रयास 
किया; पर समाज का पतनाला उसी जगह रहा। कुमारिल भट्ट और आद्य 
आचार्य शंकर जैसे महान्‌ व्यक्ति भी अपमे-आपको उस कलुष से बचाकर न 
रख सके । 

आधुनिक काल में ऋषि दयानन्द ने उन धारणाओं के विरुद्ध कठोर 
कदम उठाया । उन यागों की वास्तविक मुल भावनाओं को उभारकर ऐसे 
सुझाव सामने रक्खे, जिनसे उन श्रान्त वारणाओं की असत्यता एवं निरा- 
चारता का मागे प्रशस्त होता है । ऋषि का अपने जीवन में कार्यकाल बहुत 
थोड़ा रहा, केवल दश वर्ष के लगभग । कार्य-तरु की शाखा अनेक रहीं । 
किसे कितना समर्थन मिल सका, इसका लेखा-जोखा उनकी रचनायें प्रस्तुत 
करती हैं। उनपर आगे कार्य करना---ऋषि के अनन्तर होनेवाले--बुद्धि- 
जीवियों का लक्ष्य होना चाहिए । छुट-पुट कार्य अनेक विद्वानों ने किया है, 
पर जिसकी ऊँचे स्तर पर गणना की जाय, ऐसा कार्य मेरी दृष्टि में केवल 
बं० युधिष्ठिर मीमांसक का आया है। यदि अन्य किसी विद्वान्‌ ने उस स्तर 
का कार्य किया हो, तो उसे अभी देख नहीं पाया। इस विषय में उनकी 
रुखनायें द्रष्टव्य हैं, जो निम्नलिखित हैं-- 

१. श्रौत यज्ञ मीमांसा 

२. जैमितीय मीमांसा सूत्रों के शाबर भाष्य का हिन्दी रूपान्तर; 

तथा विशेष रूप से उसके अन्तर्गत लिखे गये विवरण । 

इस विषय में उनके विचारों को पाठक उनकी रचनाओं को गम्भी- 
रतापूर्वक पढ़कर जातने का प्रयास करेंगे। इस विषय में मेरी जो कुछ 
चारणा बनी, अति संक्षेप में उनको प्रस्तुत करना चाहूँगा। 
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भङ्गों को शुद्ध-सुन्दर-स्वच्छ बनाने रूप अवदान-संस्कार का निर्देश हुआ है। इन 


प्रारम्भिक भारतीय समाज-- 


भारत के प्राचीनतम साहित्य से ज्ञात होता है, अपने आदिकाल से ही 
भारत देश कृषिप्रधान रहा है। आज भी स्थिति इससे अधिक विपरीत नहीं 
है। आवश्यकतानुसार धीरे-धीरे अन्य अनेक संस्थाओं की स्थापना होती 
रही । मुख्य रूप से निम्न संस्थाएँ अतिप्राचीन काल से प्रचलित हैं-शिक्षा, 
रक्षा, व्यापार (स्थानीय तथा देशान्तर तक; स्थलीय व्यापार के अतिरिक्त 
नौकाओं द्वारा सागरीय व्यापार के उल्लेख भी प्राचीनतम वाङ्मय में उप- 
लब्ध होते हैं), विविध प्रकार के शिल्प, जिनमें गृहनिर्माण, लकड़ी तथा 
विभिन्न घातुओं (सोना, चांदी, तांबा, लोहा आदि)के आधार पर आभूषण, 
पात्र तथा रक्षा, कृषि एवं अन्य कार्यो में अपेक्षित औजार आदि का निर्माण । 

आधुनिक पुरातत्वानुसन्थाता उछल-उछलकर पुरजोश यह घोषणा 
करते हैं कि प्राचीन भारत में लोह अथवा अयस्‌ घालु का अस्तित्व न था। 
पुराने स्थानों के खनन में अब से लगभग साढ़े तीन-चार हजार वर्ष तक के 
काल में सोहा मिलता है, इससे पहले का नहीं । 

इस विषय पर जब पहले-पहल अनुसन्धाताओं ने प्रकाश डाला, तब 
कहा गया, अब से लगभग दो-ढाई हज़ार वर्ष से पहले समय में लोहा भारत 
में नहीं मिलता। पर धीरे-धीरे विभिन्न स्थानों के अनेक खनन-कार्यों के 
अनन्तर वह समय प्राचीनता की ओर नढ़ता-बढ़ता चार हज़ार वर्ष पूर्व 
समय के दामन में जा लगा है। यह कम बताता है, सम्भवतः भविष्यत्‌ की 
खुदाइयों के बाद यह समय अन्य अनेक सह॒स्रों वर्ष पहले तक जा सकता है। 

यह भी विचारणीय है, खनन में सोना, चाँदी आदि के प्राय: मिलने 
और लोहे के न मिलने का बृद्धिसंगत कुछ कारण है। खनन बहाँ होता है, 
जहाँ पुरानी आबादियाँ नष्ट हो गईं । नष्ट होने के अनेक कारण होते हैं-- 
दैवी प्रकोप--भूकम्प, भयंकर बाढ़, संक्रामक भयावह रोग का प्रकोप 
आदि; मानवीय प्रकोप--शत्रु का अचानक आक्रमण, डाकू-लुटेरों का आए- 
दिन हल्ला आदि । इनमें कतिपय कारण ऐसे हैं, जिनसे आतंकित व्यक्ति 
जान बचाकर एकदम भागता है, सामान उठाकर से-जाने की ओर ध्यान 
नहीं देता; अथवा जान व सामान के साथ वहीं समाप्त हो जाता है। ऐसे 
नष्ट हुए स्थानों के खनन में थोड़ी-बहुत सब प्रकार की घातु मिल जाने की 
सम्भावना रहती है। 

स्वभावतः मानव मूल्यवान्‌ धातुओं को रक्षा की दृष्टि से भूमि में गाड़ 
देता है । पर लोहे का सामान न मूल्यवान्‌ है, तथा दैनिक कार्यों में निरन्तर 
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वाक्यों का क्षेत्र पशु-अङ्गों के अवदानरूप संस्कारमात्र का बोध कराना है; ये 


उपयोग में लाया जाता है। आतंक के अवसर पर व्यक्ति गड्रे सामान को 
खोदने में समय नष्ट नहीं करना चाहता; ऊपर के दैनिक उपयोगी सामान 
को लेकर तत्काल स्थान छोड़ने का प्रयास करता है। ऐसे अवसर पर गड़ी 
चीज़ को छोड़ने का कभी-कभी यह भी कारण होता है कि व्यक्ति उसे जान- 
बूझकर छोड़ जाता है---इस भय से, कि दूसरे सुरक्षित स्थान पर पहुंचने से 
पहले ही मांगें में लुट न जाय । वह सोचता है, मयरहित अवसर आने पर 
उस वस्तु को उखाड़कर सुरक्षित रूप में ले-जाया जा सकेगा। ऐसा अवसर 
कभी मिलता है, कभी नहीं । जब नहीं मिलता, तो गडी हुई कीमती घातु 
वहाँ रह जाती है, जो खनन करने पर आकस्मिक खूप से अनुसन्धाताओं के 
हाथ लगती है। ऐसे स्थानों पर लोहा मिलने की कोई सम्भावना नहीं 
रहती । 

इन परिस्थितियों के अतिरिक्त यह विशेष ध्यान देने योग्य है-- 
आदिकाल से ही भारत कृषिप्रधान देश है । कदाचित्‌ आधुनिक पुरातत्त्वानु- 
सन्धाता उस समय में अन्य संस्थाओं की विद्यमानता को न माने, पर कृषि 
की विद्यमानता से नकार नहीं कर सकेगा । कृषि से परिचय व सम्पर्क रखने- 
वालौ व्यक्ति यह कभी स्वीकार नहीं करेगा कि कृषि-कायं लोहे के उपयोग- 
बिना हो सकता है। कृषि में लोहे का सहयोग अवश्यम्भावी है। लोहे के 
साथ असहयोग करके कृषि का किया जाना असम्भव है। कृषि और लोहे 
का चोली-दामन का सम्बन्ध है। कदाचित्‌ आधुनिक पुरातत्त्वानुसन्धाता 
शुद्ध नागरिक प्राणी है, कृषि-कार्य से सवंथा अपरिचित; अन्यथा.बह ऐसी 
सम्मति न देता -लोहे को कृषि से अलग न रखता । भूमि का फाइना और 
लकड़ी का काटना-छीलना लोहे के बिना सम्भव नहीं। भारत में जब से 
कृषि है, उस समय से लोहा है । 

निवेदन है, ऐसे अनुसन्धाता जब भारत में लोहे की विद्यमानता के 
लिए अपनी सम्मति प्रकट करें, तो उन्हें इन परिस्थितियों पर गम्भीरतापूर्वक 
विचार कर लेना चाहिए। इससे उनके कथन को सच्चा आघार और बल 
मिलेगा, तथा वास्तविकता खुले रूप में सामने आएगी । 

प्रसंग है--वैदिक वाङ्मय व मीमांसाशास्त्र में प्रतिपादित पशुयाग । 
इस विषय में अपने विचार प्रकट करना अमीष्ट है । मघ्यकालिक साहित्य 
इस विषय का जिस रूप में उल्लेख करता है, उससे यह स्पष्ट प्रकट होता है 
कि पशु के अंगों को काटकर उनकी कुछ अत्यल्प आहुतियाँ होमारिन में और 
शेष. समस्त जठराग्नि में दी जाती रही हैं। गत पंक्तियों में यह स्पष्ट किया 


अथ द्वितीयाघ्याये द्वितीयः पाद: २६७ 


यागकमं के विधायक वाक्य नहीं हैं। पर यागकमं के बिना संस्कार की सार्थकता 


गया कि मारत देश आदिकाल से कृषिप्रधान रहा है। भारत में कृषि का 
मूल आधार गौ है । कहना चाहिए, भारतीय अर्थतन्त्र का मूल आधार गाय 
है। वह मानव को अमृत-लुल्य दूध देती है, जो सशक्त मानव-जीवन के लिए 
श्रेष्ठ साघन है। गाय के बछड़े मारत में सदा से कृषि का आधार रहे हैं। 
इनका मुत्र व गोमय आज विज्ञान के हल्ले में भी खेती की उपज बढ़ाने के 
लिए सर्वोत्तम खाद माना जाता है। गाय द्वारा प्राप्त दूष और कृषि-उपज 
सब प्रकार के खाद्य एवं विविध प्रकार के व्यापार व उद्योग की रीढ़ है। 
समाज के सवंतोमुखी अभ्युदय-साधनों के दो ही मूल आघार हैं--एक 
कृषिजन्य उपज, दूसरे खनिज पदा्थं। यहाँ केवल कृषि-सम्बन्धी चर्चा 
उपादेय है। 

जाना गया, कृषि-सम्पादन के लिए आवश्यक व मुख्य साधन गो हैं। 
इसको ध्यान में रखते हुए पशुयाग पर विचार कीजिए। याग के विषय में 
वाक्य हैं-- 

अग्नीषोमीयं पशुमालभेत । हृदयस्याप्रेऽवद्चति, 
अथ जिह्वायाः, अथ वक्षसः। 

अग्नीषोम देवता से सम्बद्ध पशु का आलभन करे । पहले हृदय का 
अवदान करे, तत्पश्चात्‌ जिह्वा का, उसके अनन्तर वक्षस्‌ का। 

सन्दर्भ में दो क्रियापद हैं-'आलभेत' और 'अवद्यति' । अर्थ है-- 
आलभन करना और अवदान करना। यहाँ 'आलभन' और 'अवदान' पद 
विचायं हैं--इनका तात्पर्यं क्या है? यथाक्रम इनका अर्थ--जान से 
मारना, ओर काटना -- टुकड़े-टुकड़े किया जाना--किया जाता है। परन्तु 
'आलमन”' पद में धात्वर्थ यह नहीं है। 'प्राप्ति' अर्थवाले लमू [ड्लभष्‌ 
पराप्तौ], घातु से भाव अर्थ में 'ल्युट्‌' प्रत्यय होने पर यह पद सिद्ध होता है । 
“आङ्‌? उपसर्ग लगा है । सब मिलकर अर्थे होता है--अच्छी तरह प्राप्त 
होना, सम्बद्ध होना, स्पर्श करना आदि । घात्वर्थ में 'मारना' अर्थ का संकेत 
भी नहीं है। इस क्रियापद [आलमतें] का वैदिक वाङ्मय में प्रयोग 'स्प्श 
करने' अर्थ में देखा जाता है । 

“अवदान' पद (दैप शोधने' (स्वादि०) और “दो अवखण्डने” 
[दिवा०] घातुओं से पूर्ववत्‌ ल्युट्‌ प्रत्यय होने पर सिद्ध होता हैं । पहले का 
अर्थं है--सुन्दर, स्वच्छ, पवित्र, साफ़-सुथरा आदि। दूसरे का अर्थ है-- 
काटना = टुकड़े-टुकड़े करना । 'अवद्यति' क्रिपापद “दो अवखण्डने' (दिवा० ) 
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सम्भव नहीं । उस यागकमं का विधान 'पशुमालमेत' वाक्य से किया गया है। 


का सम्भव है, 'दंप्‌ शोधने' [भ्वा० ] का नहीं । म्वादिगणी 'दैपू' धातु का 
रूप 'अबदायति' होगा, 'अवद्यति' नहीं । 

विचारणीय है, 'अग्नीषोमीयं पशुमालभते' वाक्य के साथ 'हृदय- 
स्याग्रेऽवद्यति’ आदि वाक्य एकसाथ ग्रन्थ में पठित नहीं हैं। पहला वाक्य 
तैत्तिरीय संहिता | ६।१।११] में पठित है; दूसरा [६।३।१०] में । पहला 
प्रसंग वर्षा-सम्बन्धी है । आलंकारिक रूप में वर्णन है--अग्नि और सोम 
की सहायता से इद्र ने वृत्र को मारा । अग्नि और सोम परस्पर मिमित 
हुए वर्षा लानेवाले पुरोवात का प्रतीक है । इन्द्र विद्युत्‌ है, उसने पुरोबात के 
सहयोग से मेघरूप वृत्र को मारा । वर्षा ऋतु प्रारम्भ हो गया। कृपक-वर्ग 
में चहल-पहल प्रारम्भ हो गई, यही अवसर अग्नीषोमीय पशु के प्राप्त होने 
का है । अग्नि और सोम कृषि के देवता हैं । उनसे सम्बद्ध अग्नीषोमीय पशु 
बैल है। भूमि वर्षा से आद हो उठी है। भूमि को तैयार कर उसमें बीज- 
वपन का समय आ गया है। तब उसके लिए पशु, बैल उपस्थित होता है। 
यह्‌ अग्नीषोमीय पशु का आलभन है, प्राप्त होना है । उसकी गर्देन पर 
जुआ रक्खा जाता है। यहाँ से दूसरे प्रसंग का वर्णन प्रारम्भ होता है। 

बैल की गर्देन पर जब जुआ रक्खा जाता है, तब यह जुए का 
व्यवधान मानो उसके सिर को धड़ से अलग कर देता है। यही पशु का 
शिरश्छेदन है। हल में जुते हुए वैल के द्वारा भूमि के फाड़ने में जो परिश्रम 
(थकान) होता है, उससे बैल की जीभ व हृदय (वक्षस्‌) प्रतिकूल दिशा 
में प्रभावित होते हैं। यही जिह्वा और वक्षस्‌ का अवदान है। तब गर्दन से 
जुआ हटाकर उन्हें थोड़ी चिकनाई दी जाती है, जो उनके प्राण-अपान को 
पुष्ट करती है। भूमि फाड़ते समय श्रमजन्य कष्टरूप जो राक्षस आ घिरे 
थे, अब उनक, अपघात हो जाता है। तात्पर्यं है, उसकी थकावट दूर हो 
जाती है, और उसे खूँटे (यूप) पर बाँधकर उपयुक्त चारा (आहवनीय) 
दिया जाता है । इस प्रकार के अवदान से देवों ने स्वर्ग प्राप्त किया, अर्थात्‌ 
कृषि द्वारा प्रचुर अन्न आदि विविध उपभोग्य सामग्री का उत्पादन कर 
समाज के लिए सुख-सम्पदाओं को प्राप्त किया । 'अवद्यति' क्रियापद-बोधित 
अवदान यहाँ उक्त रीति पर औपचारिक रूप से बणित है । अमावास्या के 
दिन इष्टि के अवसर पर उन स्थितियों का स्मरण करते हुए स्थानीय सब 
पशुओं को--उनके स्वास्थ्य आदि की परीक्षा व जांच-पड़ताल के लिए 
एकत्रित किया जाता था। 

पशुयाग अमावास्या को किया जाता है। समस्त देश के कृषक अपने- 
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उस याग के अनुष्ठान में उपयोगी होने सेये वाक्य उसके अङ्क अथवा शेष 
हैं ॥१८।॥। 


अपने स्थानों में मास के इस नियत एक दिन कृषि-कार्य में सहयोग देनेवाले 
पशुओं को न केवल पूर्ण विश्राम ही देते थे, अपितु घर के सब पशुओं 
(गाय, बैल आदि) को सरोबर या नदी आदि में ले-जाकर स्वच्छ जल से 
अच्छी तरह स्नान कराते थे, गीले कपड़े आदि से मलकर उनके देह का 
सब मैल साफ करते थे । इस प्रकार स्नान कराने के अनन्तर उनके सींगों व 
खुरों आदि पर चिकनाई की मालिश करते थे। उनके शरीर के विभिन्न 
अंगों--हुदय, वकिखयाँ, माथे आदि पर सिन्दूर अथवा अन्य किसी तरल रूपी 
से माङ्गलिक चिह्न आदि बनाते थे। अनन्तर स्वयं स्नान कर, स्वच्छ वस्त्र 
धारण कर, बस्ती के सब कृषक मिलकर बस्ती के मागों में पशुओं का जुलूस 
निकालते थे; जिस घर के सामने से वह जुलूस गुज़रता, घर की महिलायें व 
बच्चे दीप-घूप आदि से सत्कृत-पूजित करते, तथा कुछ खाद्य सामने आए 
पशु के मुँह में दे दिया जाता। यह उनका पर्यग्निकरण था। इस प्रकार 
पल्ली की परिक्रमा कर सब अपने-अपने स्थानों में जाकर विश्राम करते। 
उसी पशुयाग का आधुनिक रूप समस्त देश में पाया जाता है । यह 
आशचर्यं की बात है कि आदिकाल से आज तक समस्त भारत के पूरे कृषि- 
जीवी समाज में यह परम्परा अटूट रूप में चली आ रही है। अमावस के 
दिन प्रत्येक कृषिजीवी-वर्ग का व्यक्ति अपने कृषि-उपयोगी पशुओं को पूर्ण 
विश्राम देता है । उस दिन उनसे किसी प्रकार का कोई काम नहीं लिया 
जाता; नहलाया-धुलाया जाता है। किन्ही प्रदेशों में नीराजना का भी 
६ प्रचलन है । 
कालान्तर में धीरे-धीरे यह व्यावहारिक परम्परा कर्मकाण्ड-सम्बन्धी 
धाभिक रूप धारण कर गई। आज्य एवं शाकल्य आदि से सम्पन्न होने 
वाले यज्ञ-याग आदि के स्तर तक इसे पहुँचा दिया गया। प्रारम्म में उस 
परम्परा को यह रूप देने में समाज के कुछ प्रभावी बुद्धिजीवी, पर दम्भी, 
स्वार्थी, रसनालोलुप, विषयलम्पट व्यक्तियों का मुख्य हाय रहा, अनंतर-काल 
में इस गइलिका-प्रवाह के अन्दर अच्छे उदात्त विचार के व्यक्ति भी बह्‌ 
गए। यज्ञयाग के फलों को अलौकिक रूप दिया गया। एक सच्चा-सीघा 
लौकिक व्यवहार पशुयाग भी अलौकिक रूप धारण कर गया । इस सम्पकं 
से उन पवित्र कर्मौ के मञ्च को बूचड़खाना बना दिया गया। पर यह एक 
शुभ लक्षण है कि उस प्राचीन परम्परा को शुद्ध रूप--भले ही आंशिक 
रूप में रह गया हो--आज भी कृषिजीवी-वर्े में विद्यमान है, जो उसके 
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गत सूत्र में पशुयागविषयक विवेचन प्रस्तुत किया गया । इस विषय में अन्य 


वास्तबिक प्राचीन रूप का प्रतीक है । 
आज इन मान्यताओं को माननेबाले समाज के सर्वोच्च धामिक नेता 
यह कहते में नितान्त संकोच का अनुभव नहीं करते कि हम पशु को मार 
कर, अज्भों को होमाग्नि में आहुत कर उनके कल्याण की भावना से ही ऐसा 
करते हैं; हमारा इसमें कोई स्वार्थ होकर यह एक प्रकार का परमार्थ 
ही है। 
ऐसे नेताओं के इन लचर कथनों का सहस्रों वर्ष पहले बृहस्पति और 
उसके शिष्यो ने अच्छा उत्तर दे दिया था। उस विचारघारा के साहित्य को 
इन-जैसे लकीर के फ़कीर नेताओं ने- नष्ट कंरने में कोई कसर नहीं छोडी । 
फिर भी इधर-उधर बिखरे सन्दर्भ दूरदर्शी व्यक्तियों ने एकत्र किए। उन्हीं 
में एक सन्दर्भ है 
पशुइचेन्तिहतः स्वगं ज्योतिष्टोमे गमिष्यति । 
स्वपिता यजमानेन तत्र कस्मान्न हिस्यते ॥ 


ज्योतिष्टोम याग में मारा हुआ पशु यदि स्वर्ग को चला जाएगा, 
तो यजमान-यज्ञकरत्ता अपने बाप को मारकर सीधा स्वगं क्यों नहीं 
पहुँचाता ? 
वस्तुतः याग जैसे लोकहितकारी पवित्र कार्ये को ऐसे व्यक्तियों ने 
नितान्त निन्दनीय बना डाला है । समस्त उन्नत वैदिक वाङ्मय को इसने 
दूषित कर डाला है। 

इन वास्तविकता की छाया में हम विचार के निम्नांकित धरातल 
चर पहुंचते हैं--अमावास्या के दिन होनेवाली इष्टि का 'दशे' नाम इसी 
आधार पर हुआ ज्ञात होता है कि उस दिन समस्त स्थानीय पशुओं को 
उनके स्वास्थ्य आदि की देख-माल, उपयुक्त जाँच-पड्ताल के लिए इष्टि- 
मण्डप के :समीप परिसर में एकत्रित किया जाता था । इष्टि के भनुष्ठाता 
व्यक्ति समाज के मृद्धेन्य व गण्य-मान्य होते थे । प्रशासन के साथ उनका 
सम्पकं रहता था। स्वयं भी वे अपना कत्तव्य समझते थे कि समाज के 
सुचारु रूप से निर्बाध सञ्चालन में उनका उपयुक्त योगदान बना रहे। 
नियतकालिक इष्टि-भनुष्ठान के अवसर को स्थानीय पशुओं के स्वास्थ्य- 
परीक्षणार्थं इसी कारण उन लोगों ने चुना कि सब श्रेष्ठ अधिकृत व्यक्तियों 
के साक्ष्य में यह कार्य भी सुगमता से सम्पन्न हो जाय; उसके लिए अन्य 
अतिरिक्त समय लगाना न पडे । कृषिप्रधान समाज होने के कारण उसकी 
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कथन आगे [ १०।७।१-२; अधिकरण १ में] किया जाएगा। अब सोमयाग के 
उपेक्षा किया जाना भी सम्भव न था। 
सुविधा की दृष्टि से सब पशुओं को तीन भागों में बाँटा गया था, 
जिनके नाम हैं-अग्नीषोमीय, सवनीय, अनुबन्ध्य । छह दिन में सम्पन्न 
होनेवाला ज्योतिष्टोम याग कृष्ण पक्ष की एकादशी से प्रारम्भ होकर शुक्ला 
प्रतिपदा को पूरा होता था। पहले तीन दिन केवल विविध इष्टियों का 
अनुष्ठान होकर चौथे दिन कृष्ण चतुर्दशी से पशुओं की स्वास्थ्य-परीक्षा 
प्रारम्भ होती थी । इष्टि-अनुष्ठान यज्ञमण्डप में चलता रहता था। उसी के 
समीप परिसर में नियत व्यक्ति पशुओं के स्वास्थ्य की जांच-पड़ताल करते 
थे। पहले दिन चतुर्देशी को अग्नीषोमीय पशु उपस्थित होते थे। अग्नी- 
षोमीय पशु बैल हैं, जो सीघे कृषिकायं में उपयुक्त होते हैं। दूसरे. दिन 
अमावास्या को सवनीय पशु उपस्थित होते थे। सवनीय पशु हैं--मेष 
(मेंढा), मेषी (भेड़), अज (बकरा), अजा (बकरी )। अमावास्या के दिन 
प्रधान आहुतियाँ सोम की दी जाती हैं, जो प्रातः सवन, माध्यन्दिन सवन, 
तृतीय सवन अथवा सायं सवन--तीन भागों में सम्पन्न होती हैं। इसी के 
अनुसार अमावास्या में उपस्थित होनेवाले पशुओं का 'सवनीय' नाम हुआ । 
इन पशुओं की संख्या पर्याप्त अधिक होने के कारण इनकी परीक्षा भी तीन 
भागों में वाँटी गई । प्रातः सवन के अवसर पर समस्त स्वस्थ पशुओं को 
छाँटकर अलग कर दिया जाता था। जिन पशुओं के विषय में रोग का 
सन्देह रहता, तथा जिनपर रोग का निश्चय रहता, उनको माध्यन्दिन सवन- 
काल में चारे पर घेर दिया जाता था, जो स्वास्थ्य-परीक्षा में उपयोगी था। 
ऐसे पशुओं की संख्या बहुत कम रहती थो। तृतीय सवन-काल में उनकी 
परीक्षा कर चिकित्सा आदि का प्रबन्ध कर दिया जाता था। 
ज्योतिष्टोम का अन्तिम (शुक्ल प्रतिपदा) दिन पशुयाग का तीसरा 
दिन है। इस दिन 'अनुबन्ध्य' पशु उपस्थित किए जाते थे। 'अनुबन्घ्य' पद 
का अर्थ है--परीक्षित पशुओं के पीछे शेष रहे पशु । इन्हें “पिछलग्गू” कह 
सकते हैं । शेष रहे समी पशुओं का इनमें समावेश हो जाता है--दूघ देने, 
न देने वाली गाएं, बछड़े-बछियाँ, पठोरे बहड़े-बहड़ियाँ, घोड़ा-घोड़ी, ऊंट- 
ऊंटनी, हाथी-हथनी, कुत्ता-कुतिया आदि। परीक्षा के अनन्तर सब पशु 
. अपने-अपने स्थानों पर चले जाते थे । इसी व्यवस्था का नाम “पर्यग्निकरण” 
एवं विसर्जन अथवा उत्सर्जन था। यज्ञ के आरम्भकाल में पशुयाग का यह्‌ 
स्वरूप रहा। इससे आलम्भन और अवदान पदों का अर्थं स्पष्ट होता है। 
पशुओं का स्वास्थ्य-परीक्षार्थे यज्ञीय परिसर में प्राप्त होना--पहुँचना 


२७२ मीमांसा-दर्शन 


विषय में वक्तव्य अपेक्षित है । 

शिष्य जिज्ञासा करता है--यह एक शास्त्रीय व्यवस्था है कि यदि अनेक 
विधिवाक्य समान बल रखते हों और सबका प्रयोजन एक हो, तो उन विधियों में 
विकल्प हो जाता है। जैसे--यज्ञिय पशु को बाँधने के लिए यूप [खूंटा] के 
विषय में उल्लेख हैं--'खादिरे बध्नाति, पालाशे बध्नाति, रोहितके बध्नाति'-- 
खैर की लकड़ी के बने ग्रूप में बाँधता है, ढाक के यूप से बाँधता है, बहेड़े के यूप में 
बाँधता है । थे सब विधियाँ समानबल हैं, और इनका एक ही प्रयोजन है-पशु को 
बाँधना। इसलिए इन विधियों में विकल्प है, इनमें से किसी भी एक लकड़ी का 
यूप होना चाहिए। 

इसी प्रकार सोमयागीय ग्रहों के विषय में सुना जाता है--“दशैतान्‌ अध्वर्युः 
प्रातःसथने ग्रहान्‌ गृह्वाति'--अध्वर्यु इन दक्ष ग्रहों को प्रातःसवन में ग्रहण करता 
है। इसके अनुसार यहाँ ग्रहों का समुच्चय देखा जाता है। दश ग्रह हैं--( १) 
ऐन्द्रवायव, (२) मैत्रावरुण, (३) शुक्र, (४) मन्थी, (५) आग्रायण, (६-७- 
=) अतिग्रह [आग्नेय-ऐन्द्र-सौयं |, (९) उक्थ, (१०) आश्विन । ये दस ग्रह 
क्रमश: प्रातःसवन में ग्रहण किये जाते हैं। तात्पर्यं है, विभिन्न देवताओं के उद्देश्य 
से पात्रों में सोमरस भरा जाता है। “आशिवनो दशमो गृह्यते' के अनुसार ग्रहण- 
क्रम में आश्विन ग्रह दसवां है; परन्तु “तृतीयो हृयते- ढ्विदैबत्यश्चरति [कात्या० 
श्रौत० ६।६।११ ] के अनुसार पहले दो-दो देवतावाले ऐन्द्रवायव, मैत्रावरुण और 


'आलम्भन' है और परीक्षा से स्वास्थ्य का शोधन 'अवदान' है। 

संहिता-ग्रन्थों में इन प्रसंगों का वर्णन करने के अवसर पर कतिपय 
पदों का प्रयोग चिन्तनीय अवश्य है। सम्भव है, आरम्भकाल में इन प्रसंगों 
के वर्णन के अवसर पर 'अवदायति' क्रियापद प्रयुक्त होता रहा हो। 
कालान्तर में रसनालोनुपता की शान्ति के लिए घमं की आड़ लेकर यज्ञ- 
अवसर पर-शुद्ध व्यावहारिक जनहितकारिणी पद्धति को भुलाकर-आमिष- 
प्रयोग का प्राधान्य हो जाने पर 'अवदायति का स्थान 'अवद्यति' नेले 
लिया हो। संहिताओं के लेख इसी अनन्तर-काल के हैं, इस सम्बन्ध की 
सभी खुराफ्रात से भरे हैं। 

इन प्रसंगों पर विचार करते हुए अमावास्या में होनेवाली इष्टि के 
“दर्श' नामकरण के प्रवृत्तिनिमित्त को कभी मूलना नहीं चाहिए। अभी तक 
पशुओं के 'स्वास्थ्य-दर्शन' के अतिरिक्त अन्य किसी प्रवृत्ति-निमित्त का पता 
नहीं लगा । जिसको पता हो, वह बताने की कृपा करेंगे। आज भी उसी का 
आंशिक रूप प्रतीक मात्र से समस्त भारत में अमावास्या के दिन कृषि में 
प्रयुक्त होने वाले पशुओं को (पूर्ण विश्राम' देना है। 
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आश्विन ग्रह से क्रमशः यजन होता है । इस प्रकार आश्विन 'ग्रह ग्रहण” (सोमरस 
भरे जाने) में दसवें और यजन में तीसरे स्थान पर आता है । इस प्रकार ग्रहों में 
समुच्चय ओर क्रम दोनों देखे जाते हैं । 

यहाँ जिज्ञास्य है -यदि 'सोमेन यजेत' को अनुवादक न मानकर अपूर्वविधि 
माना जाता है, तो 'ऐन्द्रवायवं गृह्वाति' आदि वाक्यों में 'ब्रीहिमियंजेत, 
यवेयजेत' के समान विकल्प माना जाना चाहिए, क्योंकि इनका देवता-निर्देश- 
रूप एक प्रयोजन है, और समानबल वाक्य हैं। विकल्प माने जाने पर ग्रहों के 
विषय में प्रथम निदिष्ट क्रम-समुच्चय उपपन्न न होंगे । फलतः 'सोमेन यजेत' को 
अपुर्वविधि मानना युक्त न होगा। आचार्ये ने समाधान किया-- 


तद्भेदात्‌ कर्मणोऽभ्यासो द्रव्यमृथवत्वादनर्थकं हि स्याद्‌ भेदो 
द्रव्यगुणीभावात्‌ ॥१९॥ 


[तद्भेदात्‌] देवता के भेद से [कमंणः] कर्मयाग का [अभ्यासः] 
अभ्यास ==आवर्त्तन होता है; [द्रव्यपृथकत्वात्‌ | ग्रहसंज्ञक पात्रों में रक्खे सोम- 
रस द्रव्य के पृथक्‌-पृथक्‌ होने से संस्कार का भेद है [द्रव्यगुणी भावात्‌ ] सोमरस 
द्रव्य के प्रति ग्रहण के गुणभूत होने से उसका भी [भेदः] भेद=अभ्यास होता 
हैं। [हि] यतः-क्योंकि एक बार ग्रहण करके याग करने पर [अनर्थकम्‌] 
“आश्विनो दशमो गृह्यते' इत्यादि क्रमचिधि अनर्थक [स्यात्‌ ] हो जाता है। 

'ऐन्द्रवायवं गृह्वाति, मैत्रावरुणं गृह्दाति' आदि वाक्यों में ऐसा कोई निर्देश 
नहीं है, जिससे यह ज्ञात हो कि इन्द्रवायु देवता के लिए याग करो, मित्र-वरुण 
देवता के लिए याग करो । ये वाक्य केवल द्रव्य के साथ देवता के सम्बन्ध का 
द्योतन करते हैं। इन्द्रवायु देवता-सम्बन्धी सोमरस का ग्रहण करता है, मित्र- 
वरुण देवता-सम्बन्धी सोमरस का ग्रहण करता है--केवल इतना अर्थ प्रकाश करने 
में इनका तात्पर्ये है। यदि 'सोमेत यजेत' को अपूर्वविधि नहीं माना जाता, तो 
यह सोमरस का ग्रहणरूप संस्कार अनर्थक हो जाता है, क्योंकि विधि के अभाव 
में ग्रहसंज्ञक पात्रो में गुहीत सोमरस से यजन तो किया नहीं जायगा; अतः सोम- 
रस का यह संस्कार व्यर्भ होगा । 

जिस देवता का संकल्प करके बिशेष पात्र में सोमरस भरा जाता है, वह 
सोमरस उसी देवता के लिए यजन किया जाता है । इन्द्रवायु देवता के संकल्प से 
पात्र में भरा सोमरस, उस सोमरस से भिन्न है, जो मित्रवरुण देवता के संकल्प 
से पात्र में भरा गया है। देवता-भेद एवं पात्र-भेद से यह द्रव्य का भेद स्पष्ट है। 
“सोमेन यजेत' को अपूर्वविधि मानने पर देवताभेद से एक ही सोमयाग की 
आवृत्ति माने जाने से दस ग्रहों का समुच्चय संगत होता है । यदि इन वाक्यों को 
विधायक मानकर 'सोमेन यजेत' को इनका अनुवादक कहा जाता है, तो इसका 
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तात्पर्य होता है अकेली देवता से ही याग का सम्पन्न हो जाना । इस दशा में ग्रहों 
का समुच्चय अनर्थक हो जाता है । 

यदि कहा जाय, सोमरस-पग्रहण रूप संस्कार के प्रति देवता का विधान अदृष्ट 
के लिए है, तो उस दशा में यह स्पष्ट है कि इन्द्रवायु-संकल्प से जनित अदृष्ट, 
मिन्नावरुण-संकल्प से जनित अदुष्ट से भिन्न होता है। इसी प्रकार अन्य सब 
ग्रहणों में उस-उस देवता का संकल्प विभिन्‍न अदुष्टों को उत्पन्न करता है। इस 
अवस्था में भी ग्रहों का समुच्चय संगत होता है। ग्रहणवाक्यों को विधायक 
मानने का, पर्यवसान याग के प्रति देवता के विकल्प पर होता है । तात्पयं है-- 
किसी एक देवता से याग के उपपन्त हो जाने के कारण यागों का समुच्चय न 
रहता। 

भाष्यकार ने १७वें सूत्र की अवतरणिका में 'सोमेन यजेत” वाक्य देकर चर्चा 
का प्रारम्भ किया है; परन्तु इस सूत्र के भाष्य में 'ज्योतिष्टोमेन यजेत” वाक्य 
दिया है | इनमें कोई अन्तर नहीं है, दोनों समानार्थक वाक्य हैं। ज्योति का अर्थ 
है--सोम, स्तोम का अर्थ है-स्तुति करना । जहाँ सोम के लिए स्तुति की जाती 
है, वह ज्योतिष्टोम है । यही अर्थ 'सोमेन पजेत' का है । इन वाक्यों में देवता का 
निर्देश न होने पर भी इनको अपूर्वेनिधि मानने गें कोई बाधा नहीं आती; क्योंकि 
प्रकरण में पठित 'ऐन्ट्रवायचं गुह्याति, मैत्रावरुण गृह्वाति' आदि वाक्यगत 
देवताओं से उक्त वाक्यों की देवताविषयक आकांक्षा की पूर्ति हो जाती है, अन्य 
किसी देवता की अपेक्षा नहीं रहती। फलतः 'सोमेन यजेत' को अपुर्वविधि 
मानना युक्त है ॥१६॥ 

“खादिरे बघ्नाति' आदि के समान ग्रहण-वाक्यों में जो विकल्प की आशंका 
की गई, वह युक्त नहीं; क्योंकि-- 

संस्कारस्तु न भिद्येत परार्थत्वात्‌, द्रव्यस्य गुणभूतत्वात्‌ ॥२०॥ 

[संस्कार:] खादिरे बध्नाति’ आदि वाक्यों द्वारा तिदिष्ट पशुबन्धनरूप 
संस्कार [तु] तो [न] नहीं [भिद्येत] भिन्न होवे । [द्रव्यस्य] भूप द्रव्य के 
[पराथेत्वात्‌ ] परार्थ होने से, अर्थात्‌ बन्धनरूप प्रयोजन के लिए होने से, [ गुण- 
भूतत्वात्‌] सोमयाग के प्रति यूप के गुणभूत--अंगरूप होते के कारण पशुबन्धन- 
रूप संस्कार का खादिर आदि यूपों में अभ्यास नहीं होगा । 

पशुबन्धन के लिए यूप-निर्माणार्थं खैर, ढाक, बहेडा आदि लकड़ियों के 
विकल्प के समान ऐन्द्रवायवं गृह्वाति' आदि वाक्यों में भी ऐन्द्रवायव-सोमरस 
मंत्रावरुण-सोमरस आदि का विकल्प होमा चाहिए,-जो यह आपत्ति प्रथम उठाई 
गई है, वह ठीक नहीं हैं। क्योंकि ग्रहपात्रों में सोमरस-ग्रहणरूप संस्कार सोम- 
याग के प्रति गौण नहीं हैं, वह सोमयाग का प्रधान साधन है; वहाँ विकल्प सम्भव 
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नहीं, अन्यथा ग्रहण-संस्कार ही व्यथे हो जाएगा,-यह गत सूत्र में स्पष्ट कर दिया 
गया है। परन्तु पशुबन्धन में यूप की वह स्थिति नहीं है; पशुबन्धनरूप संस्कार 
खैर, ढाक आदि उपादानों से निर्मित यूपों में से किसी में भी किया हुआ सिद्ध हो 
जाता है, क्योंकि खादिर आदि यूप पशुबन्धन के लिए श्रुत हैं। इन्द्रवागु आदि 
देवता यागकर्म के प्रति श्रुत नहीं हैं; ग्रह-ग्रहण (ग्रहसंज्ञक पात्रों में सोमरस 
भरने) के प्रति श्रूत हैं। अतः इनका समुच्चय होगा, विकल्प नहीं ॥२०॥ (इति 
पशुसोमापूर्वंताधिकरणम्‌--६) । 

(संख्याकृतकर्मभेदाधिकरणम्‌-७) 

बैदिक वाङ्मय में पठित है--“वाजपेयेन स्वाराज्यकामो यजेत' स्वाराज्य-- 
परतन्त्रता के अभाव की कामनावाला व्यक्ति वाजपेय से यजन करे। वाजपेय 
के अन्तर्गत पशयाग-प्रसंग में कहा -- 'सप्तदश प्राजापत्यान्‌ पशून्‌ 'आलभते' प्रजा- 
पति देवतावाले सत्रह पशुओं का आलभन करे। अन्यत्र कहा--'सप्तदशो वै 
प्रजापति:, प्रजापते राष्त्यै' प्रजापति सत्रह अवयववाला है, प्रजापति की प्राप्ति के 
लिए। “श्यामास्तूपरा एकरूपा भवन्ति, एवमेव हि प्रजापतिः समृद्धये’ श्यामवर्ण 
ज्यूज्भरहित समान आकृतिवाले सत्रह पशु होते हैं; इस प्रकार का प्रजापति ही 
समृद्धि के लिए है । शिष्य आशंका करता है, ये सत्रह क्या पृथक्‌ अपूवेविधि हुँ? 
अथवा ऐन्द्रवायव आदि दस ग्रह-ग्रहणों के समुच्चय के समान सत्रह पशु-समूह- 
बाला एक कमं है? जैसे- इन्द्रवायु आदि देबता के लिए ग्रहपात्र में गृहीत 
सोमरस संकल्पित होता हैं, ऐसे ही प्रजापति देवता के लिए सत्रह पशु संकल्पित 
किये जाते हैं। इस प्रकार दस प्रह-ग्रहणों के समुच्चय के समान यहाँ भी एक कर्म 
मानना उपयुक्त होगा। अतः सत्रह पशुओं से किया जानेवाला यह एक याग है। 
आचार्य ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


पृथक्त्वनिवेशात्‌ संख्यया कमेभेदः स्यात्‌ २१॥ 


[पृथक्त्वनिवेशात्‌ ] पार्थक्य का बोघ कराने में विद्यमान रहने से, अर्थात्‌ 
पार्थक्य का प्रतीक होने से [संख्यया] सप्तदश संख्या के द्वारा [कर्मभेद:] कर्म 
का भेद [स्यात्‌ | है, यहाँ । 

“सप्तदश प्राजापत्यान्‌ पशून्‌ आलभते’ इस विधिवाक्य में पठित *सप्तदश' 
संख्या सत्रह पशुयागों का विधान “करती है । पशु अलग-अलग हैं; एक पशु-प्रदान 
से किया गया याग पुरा हो जाता है। सत्रह संख्या की सार्थकता उसी अवस्था में 
सम्भव है, जब प्रत्येक पशुयाग को पृथक्‌ माना जाय। अतः यहाँ संख्या के 


१. द्रष्टव्य--तं० ब्रा०, १।३॥२,४॥ 
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आधार पर कर्मेभेद मानना न्याय्य है । 

यद्यपि चातुर्मास्य याग में 'एकादश प्रयाजान्‌ यजते' वावयगत एकादश 
संख्या श्रुत है, परन्तु यह 'प्रयाज ग्यारह हैं” इतना-मात्र बोध कराने में सीमित 
है। यह कर्म के भेद का विधान नहीं करती । इसी प्रकार 'दशैतान्‌ अध्वर्युः प्रातः- 
सबने ग्रहान्‌ गह्लाति' वाक्य में दश संख्या देवताभेद से ग्रह-पात्रस्थित सोमरस 
का भेद बताने तक सीमित है; कर्मभेद की विधायिका नहीं है । 

सोमयाग के अन्तर्गत अग्नीषोमीय पशुयाग समस्त पशुयागो की प्रकृति है। 
बाजपेय-असंग में पठित हैं --सत्रह प्राजापत्ण पशु । एक पशु के ग्यारह अवदातों 
= अवयवों से याग सम्पन्न किया जाता है। द्वितीयादि पशु के अवदान प्रथम याग 
के लिए अनपेक्षित हो जाते हैं । यागसिद्धि के लिए एक पशु के ग्यारह अवदान = 
अवयव निम्न प्रकार बताये जाते हैं-- 

(१) हृदय, (२) जिह्वा से उपलक्षित मुख-माथा आदि, (३ ) वक्षस्‌, 
छाती का मध्यभाग, (४) यकृत्‌, जिगर, (५-६) दोनों वृक्क, दोनों ओर के 
गुदौँ के पिण्ड, (७) अगली टाँगों के मूल व मध्य-भाग, (८-६) दोनों ओर के 
पसलियों के भाग, (१०) बक्खियाँ व कटि-माग कमर तक, (११ ) गुदा व 
उससे नीचे के भाग। 

एक पशु के इन अवयबों से एक कर्म सम्पन्न, सिद्ध हो जाता है। अग्नीषोमीय 
पशुयाग-प्रसँग में 'हूदयस्याग्रेवद्यति' आदि वाक्यों में 'अवद्यति' क्रियापद दिवा- 
दिगणी “दो अवखण्डने' घातु का रूप है। उसका अर्थ है--पहले हृदय का अवदान 
करता है । 'अवदान' पद का अर्थ है---अवयव विभाग करना, अथवा टुकड़ा काट- 
कर अलग करना। आज यह दूसरा अर्थ ही ठीक समका जाता है। इसके विपरीत 
आदिकाल के कृषिजीवी-वर्ग में पशुयजन अर्थात्‌ पशुपुजन की पद्धति भिन्त 
प्रकार की थी। वे प्रतिमास एक दिन, अमावास्या को कृषि-उपयोगी पशुओं को 
विशेषतः, तथा अन्य सब पशुओं को साधारणतः, विश्राम देते तथा उनके प्रत्येक 
अंग को शुद्ध जल से धोकर स्वच्छ करते थे। ग्यारह पशु-देहांगों का जो प्रथम 
उल्लेख विया है, उसमें समस्त शरीर आ जाता है; कोई अंग शेष नहीं रहता। 
प्रत्येक अंग के मालिन्य को रगड़-घोकर अलग कर दिया जाता था । आङ्चर्ये है, 
पशुपुजा की यह पद्धति आज भी समस्त भारत के कृषिजीवी-वर्ग में प्रचलित है। 

अनन्तर-काल में समाज के प्रभावी बुद्धिजीवी, पर-स्वार्थी विषयलम्पट 
रसनालोलुप कुछ लोगों ने समाज व देश के इतने उपयोगी पशु को, अदृश्य 
कल्पित देवता के नाम पर यज्ञ-मण्डप जैसे पवित्र धार्मिक कार्वे के केन्द्रस्थान को 
पशु-चधशाला बना डाला। अवसर पाकर कालान्तर में इसी को घर्म का अंबा 
समझा जाने लगा । 'हृदयस्याग्नेऽवद्यति' आदि वाक्य ऐसे ही काल में लिखे गये 
प्रतीत होते हैं । 
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प्रचार एवं अन्ध परम्परा के बल पर समाज में स्थान पा जाने पर भी इस 
मान्यता का प्रबल विरोध करनेवाले व्यक्ति समय पर प्रादुर्भूत होते रहे हैं, 
जिन्होंने यागसदृश पवित्र कार्यों में हिंसा के प्रयोग को स्पष्ट अधर्मजनक बताकर 
पाप-कोटि में रकखा है, तथा अनेक विद्वन्मृद्धन्य व्यक्तियों के द्वारा जड़मूल से 
ही यज्ञिय हिंसा को उखाड़ डालने का प्रयास किया जाता रहा है। तात्पर्यं है, 
समाज में स्थान पा जाने पर मी इसका विरोध बराबर होता रहा है। समाज 
के पर्याप्त बड़े भाग ने इस मान्यता को कभी नहीं स्वीकारा 

प्रजापति देवता से सम्बद्ध सत्रह पशु क्या हैं? विचारणीय है।' ज्ञात होता 
है, सत्रह का सम्बन्ध कालकृत है। प्रजापति सूर्य का नाम है। सूर्ये के चारों 
ओर पृथिवी एक परिक्रमा जितने समय में पूरा करती है, वह एक संवत्सर है। 
काल की गणना करनेवाले ज्योतिबिदो ने उस परिक्रमा के काल को बारह 
भागों में बाँटा । ये 'बारह आदित्य” नाम से समस्त वैदिक वाङ्मय में ज्ञात हैं । 
ये बारह प्रजापति हैं। संक्त्सर का आगे स्थूल विभाग ऋतु हैं। पुरे संवत्सर 
में छह ऋतु माने जाते हैं। परन्तु संहिता व ब्राह्मण आदि बैदिक वाङ्मय में अनेक 
स्थानों पर यह्‌ वाक्य आता है--'पञ्चतंवः हेमन्तशिशिरयोः समासेन' हेमन्त 
और शिशिर को एक मानकर ऋतु पाँच हैं। इस प्रकार संक्त्सर के बारह 
आदित्य और संवत्सर की पाँच ऋतु मिलाकर सत्रह संख्या पुरी हो जाती है। 
इस काल-विभाग से उपलक्षित पशु सत्रह कहे गये; उनकी वास्तविक संख्या 
चाहे जितनी रही हो। इसका तात्पर्ये है--- संवत्सर का कोई भी अवसर हो, 
अमावास्या का दिन पशुयजन अर्थात्‌ पशुपुजा का है--चाहे पशु एक हो, अथवा 
अनेक । यदि किसी कृषिजीवी के पास एक ही पशु है, तो वह उसी की पूर्वोक्त 
पद्धति से पुजा कर व्यवस्थित याग को सम्पन्न करता है। अनेक पशु होने पर 
बही पद्धति अलग-अलग सबके साथ बरती जाती है। इसलिए संख्या के आधार 
पर यह कर्म भेद है--प्रत्येक पशु का उसी प्रकार नहला-धुलाकर संस्कार करना । 
इस कार्यं का देवता प्रजापति है । 

यह रहस्य अभी अन्वेष्य है कि इस कार्य के लिए अमावास्या का दिन ही 
क्यों निर्धारित किया गया? यह साधारण बात है कि चान्द्रगणना से महीने 
का अन्तिम दिन होने के कारण इसका चुनाव किया गया हो । पर इसमें अन्य-- 
अभी तक अज्ञात-रहस्य की भी सम्भावना हो सकती है, क्योंकि उस दिन हमारा 


१. पं० युधिष्ठिर मीमांसक ने शाबर भाष्य के हिन्दी रूपान्तर में इसी प्रसंग 
पर सत्रह संख्या का सामञ्जस्य आधिदैविक स्थिति के साथ बहुत सूझ- 
बूझ व विद्वत्तापूर्ण रीति पर प्रस्तुत किया है । जिज्ञासु पाठक वहीं से पढ़कर 
उन तथ्यों को समभने का प्रयास करें। 
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पृथिवी-भाग चन्द्रमा की शीतल किरणों से बञ्चित रहता है । सम्भव है ऐसी 
स्थिति में किसी प्रतिकूल प्रभाव से बचने के लिए यह दिन चुना गया हो, जो 
पशुओं की सुरक्षा व स्वास्थ्य की दृष्टि से उपयोगी हो ॥२१॥ (इति संख्या- 
कृतकर्म भेदाघिकरणम्‌--७) । 

(संज्ञाकृतकर्मभेदाधिकरणम्‌--८) 

वैदिक वाङ्मय में पाठ आता है--“अथैष ज्योतिः, अथैष विश्वज्योति:, 
अधैष स्वेज्योति:। एतेन सहस्रदक्षिणेन यजेत ।' यह ज्योति, यह्‌ विश्वज्योति 
है, यह सबंज्योति है; इस एक सहस्र गायों को दक्षिणावाले याग से यजन करे। 
इस विषय में शिष्य जिज्ञासा करता है-क्या ज्योतिष्टोम प्रकरण भें पढ़े जाने 
से 'ज्योतिः' आदि पद ज्योतिष्टोम के प्रतीक होकर उसके अनुवादक हैं, और 
सहस्रदक्षिणारूप गुण का उसमें विधान करते हैं, अथवा ये अपूर्वविधि हैं ? 
अर्थात्‌ इन नामों के ये स्वतन्त्र विधि हैं ? ज्योतिष्टोम प्रकरण में पठित होने 
से इन्हें ज्योतिष्टोम के अनुवादक क्यों च माना जाय ? आचार्य ने समाधान 
किया 


संज्ञा चोत्पत्तिसंयोगात्‌ ॥२२॥ 


[उत्पत्तिसंयोगात्‌ | उत्पत्तिवावय के संयोग से, अर्थात्‌ विधिवाक्य में सुने 
जाने से [संज्ञा] ज्योति: आदि नाम [च] निश्चय से कर्म के भेदक हैँ । 

'अर्थेष ज्योतिः’ इत्यादि विधिवाक्यों में पठित ज्योतिः, विश्वज्योतिः, 
सबंज्योतिः पद अपूर्व कमं के विधायक हैं। यह कहना युक्त नहीं कि ये नाम 
ज्योतिष्टोम के प्रकरण में पठित होने से ज्योतिष्टोम के प्रतीक हैं, और उसी 
के अनुवादक हैं । कारण यह है कि इनका कथन 'अथ' पद से प्रारम्भ हुआ 
है, इसका तात्पर्य है कि इनका पहले कथन कहीं नहीं किया गया । तब इन 
नाम-पदों को ज्योतिष्टोम का प्रतीक नहीं कहा जा सकता । विधिवाक्य से 
“ज्योति: आदि कर्मान्तिरों का विधान है। प्रकरण-बल से इन्हें ज्योतिष्टोम का 
प्रतीक इस कारण भी नहीं माना जा सकता, क्योंकि वावय प्रकरण की अपेक्षा 
बलवान्‌ होता है। एक-दो वर्णों की समानता से ज्योतिष्टोम का इन्हें प्रतीक 
बताना नितान्त अयुक्त है। क्या गृहबाची शाला पद के 'ला' वर्ण की समानता 
'माला' पद के साथ होने पर 'माला' पद को गृहवाची कहा जा सकता है? 
कदापि नहीं । ऐसा ही 'ज्योति: आदि संज्ञा-पदों में समझना चाहिए। 


१. द्रष्टव्य--ताण्डय ब्रा० १६।८।१--अर्थष ज्योतिः। १६।१०।१- अथैष 
विश्वज्योति:। १६।६।१-_अर्थष सर्वज्योति; । 
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इसके अतिरिक्त यह भी विचारणीय है कि ज्योतिष्टोम याग की दक्षिणा 
ताण्डच ब्राह्मण [ १६।१।११] नथा आपस्तम्ब श्रौतसूत्र [ १३।५।१] में १०१२ 
(==द्रादशं सह दक्षिणा=द्वादशञ अधिक सहस्र अर्थात्‌ १०१२) बताई है। 
परन्तु इन 'ज्योति: आदि यागों की दक्षिणा एक सहस्र गायों का दान है। 
यदि इनको ज्योतिष्टोम का अनुवादक माना जाता है, तो दक्षिणा-सम्बन्धी इस 
कथन से ब्राह्मण और सूत्र में कही गई ज्योतिष्टोम की दक्षिणा का बाध होगा, 
जो अनिष्ट है । अतः ज्योतिः आदि पदों को ज्योतिष्टोम का अनुवादक कहता 
असंगत है। ज्योतिष्टोम की दक्षिणा १०१२ बताई गई है, तथा 'ज्योति:' आदि 
यागों की १०००। इससे स्पष्ट होता है, “ज्योति: आदि ज्योतिष्टोम से भिन्न 
अपूर्व कमं हैं। 

ज्योतिष्टोम के उपसंहार प्रसंग में कहा-- 'त्रिवृदादीन्यस्य ज्योतींषि' [तै० 
ब्रा» १।५।११] त्रिवृत्‌ आदि स्तोम इस ज्योतिष्टोम के ज्योति हैं, जो इसका 
स्तवन करते हैं। प्रश्न किया-- 'कतमानि तानि ज्योतींषि, य एतस्य स्तोमाः” 
--ये कौन-से ज्योति हैं, जो इसका स्तवन करते हैं ? बताया--्रिवृत्‌ पञ्चदश 
सप्तदश्ष एकविशः । एतानि वाव तानि ज्योतींषि, य एतस्य स्तोमाः । त्रिवृत्‌ 
स्तोम, पञ्चदशस्तोम, सृप्तदशस्तो म, एकविशस्तोम, ये वे ज्योति हैं, जो इसका 
(ज्योतिष्टोम का) स्तबन करते हैं । 

इस विषय में यह कहना युक्त नहीं है कि वाक्यशेष में उल्लिखित त्रिवृत्‌ 
आदि स्तोम अग्निष्टोम की ज्योतियाँ हैं, और उन्हीं का निर्देश 'विस्‍्वज्योतिः' 
तथा 'स्ंज्योतिः' पदों से यहाँ किया गया है; इसलिए 'विश्वज्योति और 
“सर्वज्योतिः पदों को ज्योतिष्टोम का प्रतीक मानकर उसका अनुवादक माना 
जाना चाहिए । 

इस कथन की अयुक्ता में निश्चित कारण यही है, त्रिवृत्‌ आदि पदों में 
ज्योतिः शब्द प्रसिद्ध नहीं है । तात्पर्य है, ज्योतिः पद अभिधाशक्ति से त्रिवृत्‌ आदि 
का बोध नहीं कराता । अतः “विश्वज्योति: आदि पद त्रिवृत्‌ स्तोम आदि का 
परामशञ्चं नहीं कर सकते। त्रिवृत्‌ आदि स्तवन ज्योतिष्टोम के बिना अनुपपन्न 
होंगे, इस प्रकार अर्थापत्ति के आधार पर ज्योतिष्टोम की उपस्थिति लाक्षणिक 
है, लक्षणाशक्ति से प्राप्त है । अभिधाशक्ति-बोध्य अर्थ के विधान में लाक्षणिक 
अर्थ का प्रवेश नहीं होता । 'सिहो माणवकः” वाक्य में माणवक [पठोरा, किशोर | 
के लिए सिंह शब्द का प्रयोग शौय आदि गुण के कारण गौण है, औपचारिक 
है। यदि कहा जाय, सिंह को मार डालो, तो माणवक को नहीं मार डाला 
जाता । जहाँ अभिधाबोध्य अथं अनुपपन्न हो, वहाँ लक्षणा की जाती है; पर 
लाक्षणिक अर्थ अभिधाबोध्य अर्थं की सीमा में प्रवेश नहीं करता । ऐसी स्थिति 
में त्रिवृत्‌ आदि स्तोम, ज्योतिः-पदबोध्य अर्थ की सीमा से बाहर रहते हुँ । अतः 
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“विश्वज्योतिः, सर्वज्योति:' पद त्रिवृत्‌ आदि स्तोमों के परामर्शक या निर्देशक 
नहीं कड़े जा सकते । फलतः अग्निष्टोम के अनुवादक न होकर ये वाक्य कर्मान्तर 
के विधायक हैं, पह स्थिर होता है। ॥२२॥ (इति संज्ञाकृतकर्मभेदाधि- 
करणम्‌--८}। 


(देवता भेदकृतकर्म भेदाऽधिकरणम्‌--8) 


चातुर्मास्य याग के वँश्वदेव पर्व में पाठ है--“तप्ते पयसि दध्यानयति, सा 
वैश्वदेवी आमिक्षा, वाजिभ्यो वाजिनम्‌ /--गरम दूध में दही डालता है, उससे 
फटकर दूध के दो भाग हो जाते हैं--एक गाढ़ा भाग, दूसरा तरल भाग; जो 
गाढ़ा भाग है उसका नाम आमिक्षा, जो तरल माग है उसका नाम बाजिन है । 
उक्त वाक्य में बताया, आमिक्षा बँश्वदेबी है, अर्थात्‌ बिश्वेदेन देवताओं के लिए 
है, और वाजिन वाजी देवताओं के लिए । इस विषय में शिष्य जिज्ञासा करता है, 
भया दाजी पद विश्वेदेव देवताओं का अनुवादक होकर उसमें वाजिन गुण का 
विधात करता है ? अथवा ये दोनों भिन्न कर्म हैं ? इन्हें एक कर्म माचना उपयुक्त 
होगा। इससे आमिक्षा और वाजिन दोनों द्रव्य विश्वेदेव देवतावाले हागे । 
इस प्रकार आमिक्षा गुणवाले कर्म में वाजिन द्रव्यरूप गुण का विधान होगा । यह 
रीति अन्यत्र देखी जाती है, जैसे 'अग्निहोत्रं जुहोति' इस विहित अग्निहोत्र-कर्म 
में 'दध्ना जुहोति, पयसा जुहोति' वाक्यो द्वारा दही ओर दूघरूप द्रव्य-गुण का 
विधान होता है। वया ऐसा ही प्रस्तुत प्रसंग में युक्त है ? आचार्य ने समाधान 
किया-- 

गुणश्चापुर्वसंयोगे वाक्ययोः समत्वात्‌ ॥२३॥ 

[अपुर्वसंयोगे | अपूर्व संयोग अर्थात्‌ कमं के विधान होने में [गुणः] देवता- 
रूप गुण [च] भी कमं का भेदक होता है। [वाक्ययोः] दोनों 'सा वैश्वदेवी 
आमिक्षा' तथा 'वाजिभ्यो वाजिनम्‌? वाक्यों के [समत्वात्‌ ] समान होने से । 
तात्प है--- 'बैश्वदेवी पद में तद्वित प्रत्पय-तथा 'वाजिभ्यः' पद में चतुर्थी 
विभक्ति--के द्वारा समानरूप से देवतारूप गुण का विधान होने के कारण इनमें 
कोई एक वाक्य दूसरे का अनुवादक नहीं हो सकता । 

जहाँ देवता प्रकरण से प्राप्त नहीं है, वहाँ देवता के कथन से सम्बन्ध रखने- 
चाला गुण (कोई विशेषता) कर्मान्तर का विधान करेगा । उक्त दोनों वाक्य 
समान हैं, और दोनों में देवता का कथन अपनी-अपनी विशेषता के साथ हुआ 
है;. अतः अपने रूप में ये स्वतन्त्र वाक्य हैं; अपूर्वे कर्म का विधान करते हैं। 

“वैश्वदेवी आमिक्षा' देवता का. निर्देश करनेवाला 'वैरबदेवी' पदबोध्य 
“विश्वेदेवा देवता अस्याः' -- विश्वेदेव हैं देवता इसके--इस अथं में 'सास्य देवता? 
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[अष्टा० ४।२।२३| सूत्र से विहित “अण' प्रत्ययरूप श्रुति से विश्वेदेवो में 
देवतात्व का कथन होता है। परन्तु देवता का द्रव्यविशेष के साथ सम्बन्ध वाक्य 
द्वारा जाना जाता है । यद्यपि देवता अर्थ में विहित प्रत्यय से वह द्रव्य भी कहा 
जाता है, जिसकी वह देवता है, पर' उस द्रव्य का 'अस्याः' या 'अस्य' सवनाम सें 
देवता के साथ सामान्य सम्बन्ध ही जाना जाता है; विशेष 'आमिक्षा' आदि अर्थ 
नहीं जाना जाता । वह वाकय (= बेस्वेदेवी आमिक्षा) से बोधित होता है। 
'विइवेदेव हैं देवता इसके' ऐसा वह्‌ द्रव्यविशेष आमिक्षा है। इस प्रकार प्रथम 
वाक्य में देवता श्रुतिबोधित है, और देवता के साथ द्वव्यविशेष का सम्बन्ध 
वाक्यबोधित।.// 

दूसरे वाक्य (वाजिभ्यो वाजिनम्‌) में दोनों वाक्यबोधित हैं । 'वाजिम्यः” 
इस चतुर्थी विभक्ति के निर्देश से केवल इतना जाना जाता है कि 'वाजी' देव- 
ताओं के लिए कुछ दिया जाना है। 'वाजिनम्‌' इस कर्मकारक पद से केवल 
इतना जाना जाता है कि यह किसी का ईप्सिततम द्रव्य है। फलतः इस वाक्य 
में उस वाजी का देवतात्व, तथा उसके साथ “वाजिन” द्रव्य का सम्बन्ध, दोनों 
वाक्य से जाने जाते हैं । 

ऐसी स्थिति में यदि दूसरे वाक्य के चतुथ्यंन्त 'वाजी' पद को विश्वेदेव 
देवताओं का अनुवादक माना जाय, तो देवतात्व के प्रति श्रुति और वाकय का 
विरोध प्रस्तुत होता है । दोनों के विरोध में श्रुति बलवती होती है [ द्रष्टव्य, 
मी० सु० २।३११४] । अतः विश्वेदेव देवताओं के श्रुतिगम्य देवतात्व से वाक्य- 
बोधित देवतास्व बाधित हो जायगा। फलतः द्वितीय वाक्य का चतुथ्यंन्त 
“बाजी” पद विश्वेदेव देवताओं का अनुवादक नहीं हो सकता । दोनों वाक्य अपने 
में स्वतन्त्र हैं, एवं कर्मान्तर के विधायक हैं ॥२३॥ 

“वाजिभ्यो वाजिनम्‌' को गुणविधि बताने के लिए जो उदाहरण--'अग्नि- 
होत्रं जुहोति, दघ्ना जुहोति, पयसा जुहोति’ दिया गया, उसके विषय में आचारय 
सूत्रकार ने बताया 


अगुणे तु कर्मशब्दे गुणस्तत्र प्रतोयेत ॥२४॥ 


[अगुणे] गुणरहिंत, [कर्मशब्दे] कर्म के विधायक 'अग्लिहा त्रं जुहोति' में 
[वु] तो [तत्र] वहाँ ==उसके समीप में पठित 'दध्ना जुहोति? आदि वाक्यों में 
[गुणः] गुण का विधान [प्रतीयेत] जाना जाये। 

तात्पर्य है--यदि किसी कमं-विधायक वाक्य में देवता या द्रव्यरूप गुण का 
निर्देश नहीं रहता, तो वहाँ समीप-पठित वाक्य में गुण का विधान देख लिया 
जाता है। 

“दध्ना जुहोति' आदि वाक्यों में दरब्यरूप गुण का विधान युक्त है, क्योंकि 


२८२ मीमांसा-दर्शन 


अग्निहोत्र होम के विधायक वाक्य 'अग्निहोत्रं जुहोति' में द्रव्यरूप गुण का निर्देश 
नहीं है । वहाँ द्व्य गुण की आकांक्षा समीप-पठित 'दघ्ना जुहोति' आदि वाक्यों 
से पूरी होती है। परन्तु 'वाजिभ्यो वाजिनम्‌' में वह स्थिति नहीं है । यहाँ द्रव्य, 
देवता, दोनों का निर्देश उपलब्ध है । अतः प्रस्तुत प्रसंग में उक्त दृष्टान्त विषम 
उपन्यास है ॥२४॥ (इति देवताभेदङृतकर्मभेदाधिकरणम्‌--९) । 

(द्रव्यविशेषौनुनितिक्कतकर्मेवयाऽधिकरणम्‌-- १०) 

“दघ्ना जुहोति, पयसा जुहोति' में विकत्प के परित्याग की भावना से २४बें 
सूत्र का अर्थ--इसे भिन्न अधिकरण मानकर दधिहोम और पयो होम को कर्मा- 
न्तर मानने का सुझाव सामने आता है । उसके समाधान के लिए यह अधिकरण 
है। 'अग्निहोत्रं जुहोति’ इस अग्निहोत्र होम-कमं के विधायक वाक्य में द्रव्य की 
आकांक्षापूत्ति के लिए समीप-पठित वाक्यों (दध्ना जुहोति, पयसा जुहोति) से 
द्रव्यगुण का विधान माना जाता है, तो चाहे दही से होम करे, चाहे दूध से,-यह्‌ 
द्रव्य का विकल्प प्राप्त होता है। विकल्प न मानना पड़े, इसलिए अच्छा है, इनको 
कर्मान्तर मान लिया जाय । इसका समाधान सूत्रकार ने किया-- 


अगुणे तु कमंशब्दे गुणस्तत्र प्रतीयेत ॥२४॥ 


सुतार्थ पहले के समान समझना चाहिए । तात्पर्य है--'दघ्ना जुहोति’ आदि 
वाक्यों में 'जुहोति' पद से बही कर्म जाना जाता है, जो 'अग्निहोत्रं जुहोति’ से 
बिहित है। इस वाक्य में अनुक्त द्रव्य का 'दध्ना जुहोति! आदि वाक्यों से कथन 
किया गया है। इसलिए ये भिन्न कमं न होकर एक ही कर्म हैं। द्रव्यनिदेश के 
पृथक्‌ वाक्य (दघ्ना जुहोति, पयसा जुहोति) होने से दधि और पयस्‌ द्रव्य का 
विकल्प होना युक्त है। इसमें कोई दोष नहीं ॥२४।। (इति द्रव्यविशेषानुक्तिक्ृत- 
कर्मेक्याऽघिकरणम्‌--१०) । 

(दघ्या दिद्रव्यसफलत्वाधिकरणम्‌--११) 

अग्निहोत्र प्रकरण में पाठ है-- 'दघ्ता इन्द्रियकामस्य जुहुयात्‌'-- इन्द्रिय की 
कामनावाले के लिए दही से होम करे। शिष्य जिज्ञासा करता है--'अस्निहोत्रं 
जुहुयात्‌ स्वर्गेकोमः' कहकर आगे इन्द्रिय कामनावाले के लिए दधिद्दोम का विधान 
किया । क्या यह दघिहोम कर्मान्तर है? अथवा प्रकृत अग्निहोत्र-कर्म में इन्द्रिप- 
फल के लिए दषि-द्रव्यरूप गुण का विधान करता है? शिष्य ने कहा, यह कर्मा- 
न्तर प्रतीत होता है, क्योंकि इन्द्रिय-फल का निर्देश, फल के साधन किसी कर्म का 
बोध कराता है । कोई फल कर्म के बिना नहीं होता, अतः दपिहोम कर्मान्तर होता 
चाहिए । शिष्य-जिज्ञासा को सूत्रकार ने सूत्रित किया-- 
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फलश्रतेस्तु कमं स्यात्‌ फलस्य कमयोगित्वात्‌ ॥२५॥ 


[फलश्रृतेः] फल का श्रवण होने से, 'दघ्नेन्द्रियकामस्य जुहुयात्‌’ वाक्य. में 
इन्द्रियरूप फल का निर्देश होने से [पु| तो [कर्म] यह दधिहोम अपूर्व कर्म 
[स्यात्‌ ] होना चाहिए । [फलस्य] फल के |कमंयोगित्वातू ] कर्मेयोगी==कर्म 
से सम्बद्ध-होने के कारण । तात्पर्ये है, इन्द्रियरूप फल, दघिहोम कर्म से सम्बद्ध 
होने पर सम्भव है, फल किसी का ही होता है । 

लोक में देखा जाता है, कृषि आदि कमं का फल ब्रीहि आदि की प्राप्ति है; 
बिना कृषिकर्म के ब्रीहि आदि फल की प्राप्ति सम्भव नहीं । इसी प्रकार दघिहोम 
का फल इन्द्रियपूष्टि है। यह द धहोम को कर्मान्तर माने बिना सम्भव नहीं । 
यदि इसे अग्निहोत्र कर्म का अङ्ग मानकर उसी में इन्द्रिय-कामनावाले के लिए 
दघिद्रव्यरूप गुण का विधान इस वाक्य से माना जाता है, तो इन्द्रिय-फल और" 
होम, दोनों को एकसाथ कहने में 'दधि' पद असमर्थ होगा । तात्पर्ये है--'दष्ना 
इन्द्रियकामस्य जुहुयात्‌’ यह एक वाक्य है। गुणभूत मानने पर 'दध्ना' का 
इन्द्रिय और होम दोनों के साथ-एकसाथ सम्बन्ध नहीं हो सकता। यदि 'दघ्ता 
इन्द्रियं भावयेत्‌'-'दही से इन्द्रिय फल को सिद्ध करे” ऐसा कहते हैं, तो दही से होम 
कहना रह जाता है, वह नहीं कहा जाता। यदि “दघ्ना होमं भावयेत्‌ -“दही से 
होम सिद्ध करे कहते हैं, तो यह वाक्य फल को नहीं कहेगा । तब 'दध्ना इन्द्रियं 
भावयेत, दघ्ना होमं भावयेत्‌' दोनों को कहने में वाक्यभेद होता है। एक वाक्य 
को तोड़कर दो बनाना शास्त्र में दोष माना जाता है। फलतः इसको अग्निहोत्र 
का अंग मानकर---अग्निहोत्र-कर्म में दहीरूप गुण से फल का विधायक कहना 
टीक नहीं है । इसलिए अग्निहोत्र होम से दघिहोम पृथक्‌ कर्म है। अपूर्व कर्म 
होने पर वाक्य से अनेक गुणों का एकसाथ कथन शास्त्र में स्वीकार किया जाता 
है। तब प्रस्तुत वाक्य का अर्थ होगा--'इन्द्रियकाम: दषिहोमेन इन्द्रियरूपं फलं 
भावयेत्‌-इ्द्रिय कामनावाला दधिहोम से इर्द्रियलूप फल सिद्ध करे। अतः 
दषिहोम को कर्मान्तर मानना युक्त है ॥२५॥ 

जिज्ञासा का आचायं ने समाधान किया-- 


अतुल्यत्वात्तु वाक्वयोर्गुणे तस्य प्रतीयेत ॥२६। 

[अतुल्यत्वात्‌ | समान न होने से [वाक्ययोः] ‘अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्ग- 
कामः? और 'दध्नेर्ट्रियकामस्य जुहुयात्‌' इन दोनों वाक्यों के । [तु] तो दधिहोम 
को कर्मान्तर बताना ठीक नहीं है । [तस्य] उस--दधिहोम का [गुणे ] इन्द्रिय- 
रूप गुण में फलसम्बन्ध [प्रतीयेत | जानना चाहिए । 

दबिहोम कर्मान्तर नहीं है, अपितु अग्निहोत्र होम में दधिद्रव्यरूप गुण से 


रपर मीमांसा-दर्शेन 


फलु-सम्बन्ध का कथन है। थे दोनों वाक्य समान नहीं हैं। 'अग्टित्र जुहुयात्‌ 
स्वर्गकामः' वाक्य में अग्निहोत्र-कर्म के साथ स्वर्ग-फल का कथन है, अर्थात्‌ स्वगं 
की कामनावाला अग्निहोत्र होम से स्वरूप फल को सिद्ध करे। इसके विपरीत 
'दध्नेन्द्रियकामस्य जुहुयात्‌' वाक्य में दधिद्रव्यरूप गुण के साथ फल का कथन 
है, कर्म के साथ नहीं । यदि कर्म के साथ फल का कथन होता, तो यह भी प्रथम 
बाक्य के समान कर्मान्तर का विधायक होता । इस वाक्य में 'इन्द्रियरूप फल के 
लिए होम करे' ऐसा अर्थ प्रतीत नहीं होता; किन्तु 'इन्द्रिय की कामनावाले का 
दही से होम होता है' इतना-मात्र अर्थ इससे ज्ञात होता है। होम का विधान --- 
“=होम करे' ऐसा - नहीं जाना जाता । तात्पर्य है, इन्द्रियकाम व्यक्ति के लिए 
दधिद्रव्यरूप गुण के द्वारा होम की प्राप्ति होती है । अतः यह वाक्य मुख्यरूप से 
दधिद्रव्यरूप गुण का विधायक है। जिस अग्निहोत्र होम का प्रसंग है, उसी में 
इन्द्रियकाम व्यक्ति के लिए दधिद्रव्यरूप गुण का विधान यह वाक्य करता है। 
अतः दघिहोम कर्मान्तर नहीं है । 

“दघ्नेग्ट्रियकामस्य जुहुयात्‌’ वाक्य में 'जुहोति' क्रियापद का अर्थ अनुवाद- 
रूप है। तात्पयं है--'अग्निहोत्र जुहुयात्‌” से विहित अग्निहोत्र होम का अनुवादक 
है। तब वाक्यभेद-दोष का अवकाश नहीं रहता । अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गकामः’ 
से विहित होम में दधिद्रव्यरूप गुण के सन्निवेश से इन्द्रियरूप फल प्राप्त होता 
है, यह अर्थ स्पष्ट हो जाता है ॥२६॥ ( इति दध्यादिद्रव्यसफलत्वाधि- 
करणम्‌-११) । 


(वारवन्तीयादीनां कर्मान्तराधिकरणम्‌-१२) 


ताण्ड्य ब्राह्मण [ १७।६।१-२] में पाठ है-- 
“त्रिवृदम्निष्टुदू अग्निष्टोमः, तस्य वायव्यासु एकविशम्‌ अग्निष्टोमसाम 
तवा ब्रह्मवचेसकामो यजेत ।'--अग्निष्टोम सामवाला अरिनष्टुत्‌' नामक कर्म 


१. सोमयाग की निम्तांकित सात संस्था हैं--अग्निष्टोम, उवथ्य, षोडशी, 
अतिसात्र, अत्यग्निष्टोम, वाजपेय, आप्तोर्याम । अग्निष्टोम आदि नाम 
'अग्तिष्टोम'-संञ्चक सामगान पर सोमयागीय उस संस्था की समाप्ति के 
आघार पर हैं, अर्थात्‌ सोमयाग की जिस संस्था की समाप्ति, जिस नाम- 
वाले सामगान से होती है, उसी नाम से वह संस्था जानी जाती है। इनमें 
अग्निष्टोम संस्था के अन्तर्गत छह अग्निष्टुत्‌ याग ताँ» ब्रा» [ १७।५-६] 
में विहित हैं । इनमें पहले दो त्रिवृत्‌ अग्निष्टोम हैं, अर्थात्‌ उनमें त्रिवृत्‌ 
साम से समापन होता है । प्रस्तुत सूत्र के शाबर भाष्य में उद्धत पहला वचन 
तृतीय अग्निष्टुत्‌ का विधायक है। निदान सूत्र [३।१०] में बताया-- 


अथ द्वितीयाध्याये द्वितीयः पादः र्ष्५्‌ 


हैं; उसकी चायूदेवतावाली' ऋचाओं में एकविश अग्निष्टोम साम करके ब्रह्म- 
वचस की कामनावाला यजन करे। आगे [ताण्डच ब्रा० १७।७।१] पाठ है-- 
'एतस्यँव रेवतीषुः वारवन्तीयम्‌ अग्निष्टोम साम कृत्वा पशुकामो ह्येतेन 
यजेत।' इस अग्निष्टोम की ही रेवती-संज्ञक ऋचाओं में वारवन्तीय अग्निष्टोम 
साम करके पशुकामनावाल्ता इससे यजन करे। तात्पर्य है--जो व्यक्ति पशुकामना 
वाला है, वह रेवती प्रतीकवाली आदि ऋचाओं में वारवन्तीय साम को अग्नि- 
ष्टोम साम बनाकर यजन करे । 

यहाँ सन्देह है--क्या उसी सोमयागीय अग्निष्टोम संस्था के अन्तर्गत चौथे 
अग्निष्टुत्‌ का--बारवन्तीय सामरूप गुण से--पशुरूप फल होने का निर्देश 
है ? और 'एतेन यजेत' इससे यजन करे, यह अग्निष्टुत्‌ अग्निष्टोम का अनुवाद 
है ? अथवा 'एतेन यजेत' से वारवन्तीय साम को कर्मान्तर बताने का कथन है ? 

प्रतीत होता है, दूसरा वाक्य पहले का अनुवादक है, कर्मान्तर नहीं; क्योंकि 
दूसरे वाक्य के आरम्भ में 'एतस्थ' सर्वनाम पद के साथ निर्घारणा्थंक 'एव' पद 
दिया हुआ है, जिसका अर्थ है-- इसका ही'। इसका, किसका ? पूर्वपठित समीप- 
स्थित वाक्य का, यही अथं यहाँ सम्भव है। इससे स्पष्ट होता है, यह अपूर्वं विधान 
नहीं है; पहले विधान किये गये अर्थ का ही अनुवाद है। इसलिए रेवती-संज्ञक 
ऋचाओं में वारवन्तीय साम को अग्निष्टोम साम बनाकर वह व्यक्ति यजन करे, 
जो पशु की कामना रखता है। यह पहले विहित अग्निष्टुत्‌ अग्निष्टोम में वार- 
बन्तीय सामरूप गुण से पशुफल का निर्देश है। अतः इसे अपूर्वविवि न मानकर 


'ज्ञायज्ञीयमग्निष्टोम साम' यज्ञायज्ञीय साम अग्निष्टोम साम है । 'यज्ञायज्ञ' 
पद से पाणिनि सूत्र [ ५२।५६ | द्वारा 'छ =ईय' प्रत्यय होकर 'यज्ञायज्ञीय' 
बनता है। तात्पर्यं है--यज्ञायज्ञा' पदवाली ऋचा में दृष्ट साम 'यज्ञायज्ञीय' 
साम अग्निष्टोम है। ऋचा है--यज्ञायज्ञा वो अग्नये गिरा गिरा च दक्षसे ४ 
[ऋ० ६४८१; साम० ७०३] । 

१. तृतीय अग्निष्टुत्‌ में अग्निष्टोम साम का गान यज्ञायज्ञा वो अग्नये' के 
स्थान पर वामुदेवतावाली ऋचाओं “उप त्वा जाययो गिरो०, यस्य त्रिधात्व- 
बृतं०, पद देवस्य मीढ्षो' [ऋ० ५।१०९।१३-१५] में सामगान किया 
जाता है। 

२. 'रेवती' पद 'रेवतीनं: ऋचा का प्रतीक है। बहुवचन 'आदि' अर्थ में है। 
वे ऋचा हैं--रेवतीर्नः सधमाद०, आ घ त्वावान्‌, आ यद्‌ दुवः [ऋण 
१।३०।१३-१५; साम० १०८४-१०८६] । 'एतस्यैव' इत्यादि वाक्य चौंध 
अग्निष्टुत्‌ अग्तिष्टोम का विधायक है। 'वारवन्तीय' का अर्थ है--'वारबन्त 
पद है जिस साम में' वह वारवन्तीय साम। ऋचा है--“अइवं न त्वा वारवन्तं 
चन्द्रध्या अग्नि नसोभि? ° १।२७।१; साम १७, अथवा १६३४॥ 
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गुणविधि मानना उपयुक्त होगा। ऐसा प्राप्त होने पर सूत्रकार ने समाधान 
किया-- 

समेषु कर्मयुकतं स्यात्‌ ॥२७॥ 

[समेषु | परस्पर भिन्न होते हुए भी एक-जैसे वाक्यों में [ कर्मयुक्तम्‌ | कर्मे 
से युक्त फल [स्यात्‌ | होना चाहिए । तात्पयं है-- ऐसे वाक्यों में अपूर्वेविधि के 
साथ फल का निर्देश होता है। 

जैसे पहले वाकय में ब्रह्मवचंस की कामनावाले व्यक्ति के लिए अग्निष्टत्‌ 
अग्निष्टोम साम करके यजन का विधान है, ऐसे ही प्रस्तुत द्वितीय वाक्य में पशु- 
कामनावाले व्यक्ति के लिए वारवन्तीय साम करके यजन का विधान है । 'एतस्य' 
सर्वनाम पद केवल प्रसंग का स्मारक है, पूर्व विहित विधि का परामर्श नहीं करता । 
कारण यह है कि पूर्वपठित अग्निष्टुत्‌ अग्निष्टोम साम की रेवती-संज्ञक ऋचा 
है ही नहीं। तब उसका यहाँ परामश निराधार होने से असंगत होगा। अतः यह 
अपने रूप में स्वतन्त्र कमं है। 

यदि इस दूसरे वाक्य को पशुरूप फल की सिद्धि के लिए पूर्वपठित याग भें 
वारवन्तीय सामरूप गुण का विधायक माना जाता है, तो इसमें वाक्यभेद-दोष 
उपस्थित होता है । एक वाक्य होगा--वारवन्तीय सामरूप गुण याग का साधन 
है । दूसरा वाक्य होगा--याग पशुरूप फल का साधन है । वाक्य को गुण और 
फल दोनों का विधायक मानना होगा; क्योंकि अन्य कोई वाक्य पशुरूप फल का 
विधायक दृष्ट नहीं है। शास्त्र में चाक्यभेद-दोष माना जाता है। अतः प्रथम 
चावय-विहित याग में--अस्तुत द्वितीय वाक्य को--गुण का विधायक न मानकर, 
प्रथम याग से भिन्न पशुफलवाले वारवन्तीय साम-गुणविशिष्ट अपूर्वे कर्म का 
विधायक मानना युक्त होगा । 

अपूर्वविधि मानने में वाक्यभेद क्यों नहीं है? विचारणीय है। अपूव रेवती 
ऋचाओं का विधान और वहां अग्निष्टोम साम के कार्य में वारवन्तीय साम का 
विधान, ये दो विधान एक वाक्य से माने जाने पर अपूर्वविधि होने पर भी 
वाक्यभेद प्रसक्त होगा । यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि अपूर्वं यागविधि में सब 
प्रकार के विशेषणों से विशिष्ट कथन होने के कारण वाक्यभेद नहीं होता । वाक्य- 
भेद वहाँ होता है, जहाँ किसी पूरवंवाक्य से विहित याग का अनुवाद करके अन्य 
वाक्य द्वारा एक से अधिक गुणों का विधान किया जाय । जैसे 'अनिहोत्र जुहुयात्‌” 
वाक्य द्वारा विहित अग्निहोत्र का अनुवाद करके 'दध्ना इन्द्रियकामस्य जुहुयात्‌" 
वाक्य में होम को उद्देश करके दधिगुण का विधान करें, तो इन्द्रियरूप फल का 
उससे सम्बन्ध नहीं जाना जायगा। यदि इन्द्रियफल का विधान करें, तो दधि का 
सम्बन्ध नहीं होगा । यदि 'जुहुयात्‌' क्रियापद के साथ दोनों का सम्बन्ध जोड़ें, तो 
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“दघ्ना जुहुयात्‌? तथा 'इन्द्रियकामो जुहुयात्‌ = इन्द्रियरूपं फलं भावगेत्‌' ये दो 
वाक्य हो जाएंगे । अपूर्वेविधि में वाक्य के सब पद परस्पर साकांक्ष रहते हैं; अर्थ- 
पूर्ति के लिए बाह्म सहयोग की आकांक्षा वहाँ नहीं रहती, इसलिए एकवाक्यता 
निर्बाध बनी रहती है। फलतः परस्पर भिन्न भी समान प्रकार के वाक्यों में 
अपूर्वविधि स्वीकार करना स्पष्ट हो जाता है॥२७॥ (इति वारवन्तीयादीनां 
कर्मान्तरताधिकरणम्‌--१२} । 

(सौभरनिधनयोः का्मेक्याऽधिकरणम्‌-१३) 

ताण्डच ब्राह्मण [५।८।१०] ज्योतिष्टोम की षोडशी संस्था के अवान्तर 
प्रकरणगत उक्थ्य स्तोत्र में सौभर ब्रह्मसाम का कथन है। जिस ऋचा “वयमु 
त्वामपुर्य स्थूरं न कच्चिद्‌ भरन्तोऽवस्यवः । वाने "चित्र हवामहे' [ ऋ०८।२१।१; 
साम ४०८, ७०८] में यह साम देखा या गाया जाता है, उसका ऋषि सोभरि 
है; इस आधार पर यह सौभर- साम कहा जाता है। प्रत्येक साम के पाँच-- 
प्रस्ताव, उद्गीथ, प्रतिहार, उपद्रव, निघन--अवयवों में निधन अन्तिम अवयव 
है। इसका अर्थ है समाप्ति। प्रत्येक साम प्रस्ताव से प्रारम्भ होकर निधन पर 
समाप्त होता है। सौभर ब्रह्म साम के अनन्तर ब्राह्मण [८।८।१८-२०] में पाठ 
हैन 

यो वृष्टिकामः स्याद्‌ योऽननाद्मकामो यः स्वर्गकामः सो मरेण स्तुवीत । हीष्‌ 

इति वृष्टिकामाय निधनं कुर्याद्‌ ऊग्‌ इत्यन्नाद्यकामाय, ऊ इति स्वगं- 

कामाय। सर्वे वै कामाः सौभरम्‌ । 

जो वृष्टि की कामनावाला हो, जो अन्नाय की कामनावाला हो, जो स्वगं 
की कामनावाला हो, बह्‌ सोभर साम से स्तवन करे। इसके अनन्तर पाठ का अथं 
है- -वृष्टि की कामनावाले पुरुष के लिए सौभर साम की समाप्ति 'हीष्‌' पद से 
करे; अन्नाय की कामनावाले पुरुष के लिए सौभर साम की समाप्ति 'ऊग्‌” पद 
से करे; स्वर्ग की कामनावाले पुरुष केलिए सौभर साम की समाप्ति 'ऊ' पद से 
करे। अन्त में पढ़ा-सौभर साम सब कामनाओं का पूर्ण करनेवाला है। 

शिष्य जिज्ञासा करता है-आनुपुर्वी से पठित इन दोनों वाक्यों में एक ही कमं 
का विधान है ? अथवा दोनों वाक्य पृथक्‌ कर्मान्तर के विधायक हैं ? प्रतीत 
होता है, ये कर्मान्तर के विधायक हैं । शिष्य की भावना को आनाय॑ सूत्रकार ने 
सूत्रित किया-- 


सौभरे पुरुषश्रुतेनिधने कामसंयोगः ॥२८॥ 
[सौभरे] सौभर साम सम्बन्धी [निधने] निधन के विषय में [पुरुषश्रुतेः] 
१. ऋग्वेद के 'वाजे' पद के स्थान पर सामवेद में उभयत्र 'वस्त्र' पाठ है । 


रद्द मौमांसा-दशंन 


'कर्यात्‌' क्रियापद-बोध्य कर्ता पुरुष के प्रयत्न का श्रवण होने से [कामसंयोग:] 
फल-विषयक कामना का सम्बन्ध ज्ञात होता है । तात्पर्य है, सोभर साम से एक 
फल, और निधन से दूसरा फल होता है। फल दोनों जगह वृष्टि है, पर दुहरा होने 
से अच्छी बृष्टि का विघान है । 

यदि दोनों वाक्यों को एक ही कर्म का विधायक मानें, तो - बृष्टि, अन्नद्य, 
स्वरगे--इन फलों का विधान प्रथम वाक्य से हो जाने पर दूसरा वाक्य निरर्थक हो 
जाता है। निधन-वाक्य की सार्थकता के लिए आवश्यक है, इसे कर्मान्तर माना 
जाय। इस प्रकार जैसे सौभर साम वृष्टि आदि फलों का साधन है, इसी प्रकार 
'हीष्‌' आदि पद-संकेतित निधन भी वृष्टि आदि फलों का साधन है। फलतः इन्हे 
स्वतन्त्र पृथक्‌ कर्मे मानना उपयुक्त होगा। वही फल दुहरा प्राप्त होता है ॥२८॥ 

आचार्य सूत्रकार ने शिष्य-भावना को अधूरा बताते हुए जिज्ञासा का समा- 
घान किया-- 


सवंस्य वोकतकामत्वात्‌ तस्मिन्‌ कामश्रुतिः स्यान्निधनार्था 

पुनः श्रतिः ॥२९॥ 

[वा] वा पद गतसूत्र-बोध्य अर्थं के निवारण के लिए है, अर्थात्‌ 'हीष्‌' आदि 
पद-संकेतित निधन अतिरिक्त फल के विधायक नहीं हैं। | सवंस्य ] प्रस्ताव से 
लेकर निधन-पर्यन्त सम्पूर्ण सौभर साम का [उक्तकामत्वात्‌ ] तथाकथित--- 
वृष्टि, अन्नाद्च एवं स्वर्ग-कामनावाला होने से [पुनः श्रुतिः] 'होष्‌ इति वृष्टि- 
कामाय' इत्यादि द्वितीय वाक्य में पुनः वृष्टि आदि फल का श्रवण [निधनार्था] 
निधन के व्यवस्थापन के लिए [स्यात्‌ ] हुआ है। 

था! पद इस पूर्वोक्त का निवारण करता है कि निधन में दूसरा फल 
होता है । निघन-वाकय का यह अर्थ नहीं है कि वृष्टि की कामना के लिए हीष्‌ 
पद का उच्चारण करे; प्रत्युत उसका अर्थ है--'हीष' पद सौभर साम की 
समाप्ति का द्योतक है। प्रन होता है--कौन-से सौभर साम की समाप्ति का 
द्योतक है? क्योंकि सौभर साम वृष्टिकाम, अन्नाद्यकाम और स्वर्गकाम, इन 
तीन कामनाओंवाला कहा है। उत्तर है--वृष्टि कामनावाले सौभर साम का 
निधन (समापन) 'हीष्‌' पद के उच्चारण के साथ किया जाता है। 

निघन-वाक्य को कर्मान्तर मानकर उसका दूसरा वृष्टिफल बताना इस 
कारण युक्त नहीं है कि वह वृष्टिफल 'यो वृष्टिकाम'' "सौभरेण स्तुवीत? वाक्य 
से प्रथम ही विहित कर दिया गया है, उसको दुहराना निष्प्रयोजन है । तब प्रश्‍न 
होता है---'हीषिति वृष्टिकामाय निधनं कुर्यात्‌” वाक्य में वृष्टिफल का निर्देश 
प्रमादपाठ है ? उत्तर है, नहीं । यह प्रमादपाठ नहीं है। अनेक कामनाओंबाले 
सौभर साम के निधन के लिए अन्य अनेक पदों के प्रयोग प्राप्त हो सकते हैं । यह्‌ 
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वाक्य इस बात की व्यवस्था करता है कि वृष्टि-कामनावाले सौभर साम का 
निधन 'हीष्‌' पद के उच्चारण के साथ ही होगा, अन्य पद के नहीं । इसी प्रकार 
अन्ताद्य-कामनावाले सौभर साम का निधन “ऊर्क पद के साथ होगा, अन्य के 
नहीं; तथा स्वर्गे की कामनावाले सौरभ साम का निधन 'ऊ' पद के साथ होगा, 
अन्य के नहीं । इसी व्यवस्था के लिए प्रत्येक निधन के साथ पुनः फल का 
निर्देश किया गया है। इसलिए दुबारा फल का निर्देश न प्रमादपाठ है, और 
न अतिरिक्त फल का विधायक है। इस प्रकार सौभर साम प्रस्ताव से प्रारम्भ 
होकर निधन-पर्येन्त अपने सब अवयवों को सम्पन्न करता हुआ यथाकाम हीष्‌, 
ऊर्क, ऊ पदों के साथ पूरा हो जाता है। यह एक ही कर्म है। निधन-वाक्य 
कर्मान्तर का विधायक नहीं है ॥२&॥। (इति सौभरनिधनयो: कार्मेक्याईघिकर- 
णम्‌--१३) । 
, इति जैमिनीय मौमांसासूत्राणां विद्योदयभाष्ये 
द्वितीयाध्यायस्य द्वितीयः पादः । 


अथ द्वितीयाध्याये तृतीयः पादः 


(ग्रहाग्रताया ज्योतिष्टोमा ङ्गताधिकरणम्‌--१ ) 


गत पाद के छठे अधिकरण में ग्रह-एं्क दस काष्ठ-पात्रों का प्रसंगवश 
उल्लेख हुआ है। इन पात्रों में विभिन्‍न देवताओं के उद्देश्य से संस्कृत सोमरस 
भरा जाता है। एकसाथ सब पात्रों का भरा जाना सम्भव न होने से यह कार्य 
ऋमपूर्वेक होता है। किस प्रसंग में कौन-से देवता के उद्देश्य से पात्र प्रथम भरा 
जाय, यह इस अधिकरण में विवेचन करना है । 

आपस्तम्ब श्रौतसूत्र [१०।२।१] में पाठ है--'स्वर्गकामो ज्योतिष्टोमेन 
यजेत'-स्वर्ग की कामनावाला ज्योतिष्टोम से यजन करे; यह प्रारम्भ कर आगे 
पाठ आता है--'यदि रथन्तरसामा सोमः स्याद्‌ ऐन्द्र वायवाग्रान्‌ ग्रहान्‌ गृह्ी- 
यात्‌, यदि बृहत्सामा शुक्राग्रान्‌, यदि जगत्सामा आग्रयणाग्रान्‌ ।' ज्योतिष्टोम 
और सोम पर्यायवाची पद हैं--जो ज्योतिष्टोम है, बही सोम है। इसी के अनुसार 
बताया यदि सोम अर्थात्‌ ज्योतिष्टोम रथन्तर सामवाला हो, तो सबसे प्रथम 
इन्द्रवायु देवतावाले ग्रह-संज्ञक पात्र में सोमरस का ग्रहण करे, यदि बुहत्‌ साम- 
वाला ज्योतिष्टोम हो, तो सबसे प्रथम शुक्र देवतावाले ग्रह-पात्र में सोमरस भरा 
जाय; यदि ज्योतिष्टोम जगत्‌-सामवाला हो, तो सबसे प्रथम आग्रयण देवता- 
वाला ग्रह-पात्र सोमरस भरने के लिए ग्रहण किया जाता है। 

थे ग्रह-पात्र संख्या में दस होते हैं। उनका साधारण क्रम निम्न प्रकार है--- 
(१) ऐ्द्रवायव, (२) मंत्रावरुण, (३)शुक्र, (४) मन्थी, (५) आग्रयण, (६-७-८) 
अतिग्रह ( == आग्नेय, ऐन्द्र, सौरये ) , (६) उक्थ, ( १०) आश्विन । इस सामान्य क्रम 
को आधार मानकर, जब ज्योतिष्टोम रथन्तरसामगान* के साथ सम्पन्न होता हो, 
तब सबसे प्रथम इन्द्रवायु देवतावाला ग्रहपात्र सोमरस से भरा जाता है, अनन्तर 


NOT Ieee 
१. रथन्तरसाम की ऋचा, “अभि त्वा शूर नोनुमः' [ऋ० ७।३२।२२; साम० 
२३३; ६८०] । 
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सामान्य क्रम के अनुसार शेष पात्र भरे जाते हैं। जब ज्योतिष्टोम बृहत्सामगान' 
के साथ सम्पन्न हो, तब सबसे प्रथम सोमरस भरने के लिए शुक्र देवतावाला ग्रह- 
पात्र लिया जाता है । अनन्तर शोप ग्रहपात्र सामान्य क्रम के अनुसार भर लिये 
जाते हैं। इसी प्रकार जगत्‌ सामवाले ज्योतिष्टोम में सर्वप्रथम आग्रयण? देवता- 
वाला पात्र भरा जाता है, शेष उसके आगे के सामान्य क्रम से भरे जाते हैं । 

उक्त वाक्यों के विषय में शिष्य जिज्ञासा करता है--क्या ये वाक्य ज्योतिष्टोम 
ऋतु के ऐन्द्रवायव आदि ग्रहों के यथानिर्देश अग्रतारूप गुण का विधान करते 
हैं ? अथवा रथन्तरसामा और बृहत्सामा क्रत्वन्तर के विधायक हैं ? प्रतीत होता 
है, रथन्तरसामा और बृहत्सामा पद बहुव्रीहि समास के अनुसार क्रतु का विशेषण 
होने से-ऐन्द्रवायव-ग्रहाग्रता-विशिष्ट एवं शुक्रप्रहाग्रता-विशिष्ट--उक्त नाम- 
वाले ऋतुविशेषों के विधायक हैं । एन्द्रवायव-ग्रहाम्रता आदि ज्योतिष्टोम के गुण 
नहीं हैं । सुत्रकार ने प्रथम इसी दिष्य-जिज्ञासा को सूत्रित किया-- 


गुणस्तु ऋतुसंयोगात्‌ कर्मान्तरं प्रयोजयेत्‌ 

संयोगस्याशेषभूतत्वात्‌ ॥१७ 

सूत्र में 'तु' पद निषेधार्थक है । [गुणः-तु ] रथन्तरसामा और बृहत्सामा पद 
गुण नहीं हैं; अर्थात्‌ ये पद ऐल्द्रवायव-ग्रहाग्रतालूप गुण के विधायक नहीं हैं। 
[क्रतु-संयोगात्‌ ] पदों में बहुब्रीहि समास के आधार पर इनका क्रतु के साथ 
सीधा सम्बन्ध होने से । [ कर्मान्तरं प्रयोजयेत्‌ ] त्रलु के साथ सम्बन्ध इनके 
कर्मान्तर --क्रतुविशेष होने का प्रयोजक है । [संयोगस्य ] क्रलु फे साथ सम्बन्ध के 
[अञ्चेषभूतत्वात्‌ | पूणं कतु का रूप होने के कारण । 

तात्पर्य है, रथन्तरसामा एबं बृहत्सामा पद से वही ऋतु अभिप्रेत है, जिसका 


१. बृहत्साम की ऋचा,“त्वामिद्धि हवामहे राता' [ऋ०६।४६।१; साम०२३४; 
८०६], 'साता' पद के स्थान पर सामवेद में 'सातौ' पाठ है। 

२. जगत्साम के लिए जगती छन्द की “ज्योतिर्यज्ञस्य पवते मधुप्रियं' |ऋ० 
६।८६।१०; साम०१०३१]आदि तीन ऋचा बताई जाती हैं । प्रस्तुत बिचार 
में 'यदि जगत्सामा आग्रयणाग्रान्‌ ' वाक्य प्रसंग-(अग्रता-सामान्य) -वश यहाँ 
पढ़ा गया है । क्योंकि जैसे रथन्तर-साम और बृहत्साम का ज्योतिष्टोम में 
साक्षात्‌ विधान है, वैसे जगत्साम का साक्षात्‌ विधान नहीं है । सुत्रकार ने 
स्वयं आगे 'जगत्साम्नि सामाभावाद्‌ ऋक्तः साम तदाख्यं स्यात्‌' [ १०।५।५८ ] 
सूत्र से कहा है--'यदि जगत्सामा” वाक्य द्वारा विक्कतिरूप ऋत्वन्तर का 
विधान है । इसलिए प्रस्तुत प्रसंग में जो विचार किया गया है, उसका मुख्य 
आधार केवल 'रथन्तरसामा' और “बृहत्सामा” पद हैं। 
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इन दो सामों के अतिरिक्त अन्य कोई साम न हो। तभी उसका पूर्णक्रतु होना 
स्पष्ट होता है । परन्तु ज्योतिष्टोम के गायत्र, त्रिवृत्‌ आदि अन्य भी अनेक साम 
हैं। अतः रथन्तरसामा एवं बृहत्सामा क्रतु ज्योतिण्टोम से भिन्न कर्म हैं। 

प्रस्तुत चर्चा के प्रमुख आघार रथन्तरसामा और बृहत्सामा ये दो पद हैं 
इनमें बहुव्रीहि समास है -“रथन्तर साम यस्मिन्‌ क्रत रा: ---रथन्तर साप है 
जिसमें ऐसा क्रतु । इसी प्रकार “बुहत्साम यस्मिन्‌ क्रतौ सः बृहत्सामा ऋतु:-- 
बृहत्साम है जिसमें ऐसा क्रतु। इस प्रकार ये पद ऐसे ऋतुविशेष को कहते हैं, 
जिसमें ये ही दो साम प्रयुक्त हों । इसके अनुसार ज्योतिष्टोम ऐसा ऋतु न होने से 
वें रथन्तरसामा और बृहत्सामा नामक कऋतुविशेष ज्योतिष्टोम से भिन्न कर्म हैं,- 
यह ज्ञात होता है। ऐन्द्रबायव आदि ग्रहों के अग्नतारूप गुण का ज्योतिष्टोम के 
साथ कोई सम्बन्ध नहीं है। 

इसके अतिरिक्त यह भी ज्ञातव्य है कि जगत्सामा सोम को निःसन्दिग्ध 
कर्मान्तर माना गया है; उसकी समानता से इन दोनों को भी कर्मान्तर मानने में 
कोई बाधा नहीं होनी चाहिए । 

यह कहना भी ठीक नहीं कि उक्त वाक्यों में कर्मान्तर का विधायक कोई 
पद नहीं है, तथा ज्योतिष्टोम के प्रकरण में पठित होने से ऐन्द्रबायव-प्रहाग्रता एवं 
शुक्र-ग्रहाग्रता को ज्योतिष्टोम का गुण माना जाय । 

कर्मान्तर का विधायक पद उक्त वाक्य में विद्यमान है। वाक्य है--'यदि 
रथन्तरसामा सोमः स्याद्‌ ऐन्द्रवायवाग्रान्‌ ग्रहान्‌ गृह्हीयात्‌' । इसका 'स्यात्‌' लिङ्‌ 
क्रियापदघटित प्रथम वाक्यांश कर्मान्तर का विधायक है । इसमें 'यदि' पद का 
प्रयोग कर्मान्तर के विधान में बाधक नहीं है। यदि पद की अविवक्षा करके शेष 
अवान्तर वाक्य 'रथन्तरसामा सोमः स्यात्‌' इसके कर्मान्तर होने का विधान 
करेगा । 

अथवा, यहाँ लिङ्‌ विभक्ति को हेतुहेतुम-द्वाव (कार्य-कारण-भाव) अर्थ में 
माना जाता है, तो यह कहना होगा कि रथन्तरसामा सोम ऐ्द्रवायव-ग्रहाग्रता 
का हेतु है, कारण है, तथा ऐ्द्रवायव-ग्रहाग्रता कार्य है। इसके अनुसार ऐन्द्र- 
वायव-ग्रहाग्रता को रथन्तरसामा सोम (--ज्योतिष्टोम) का गुण मानना चाहिए । 
पर ज्योतिष्टोम के विषय में यह कार्य-कारण-भाव लागू नहीं होता। कारण है, 
ज्योतिष्टोम के तीन सवन हैं--प्रातः सवन, माध्यन्दिन सवन, सायं सबन । ग्रह- 
संज्ञक पात्रों में सोमरस का ग्रहण प्रातः सवन में किया जाता है, रथन्तरसाम का 
गान माध्यन्दिन सवन में होता है। यह कार्यकारणभाव का शीर्षासन हो जाता 
है, कार्य --ग्रहाग्रता पहले, और कारण--रथन्तरसाम बाद में। इस प्रकार यह 
लिङ ऐन्द्ववायव-ग्रहाग्रता को ज्योतिष्टोम का गुण बताने में असमर्थ रहता है। 
फलतः रथन्तरसाम और बृहत्साम को कर्मान्तर मानना उचित होगा । 


अथ द्वितीयाध्याये तृतीयः पादः २९३ 


ज्योतिष्टोम के प्रकरण में पठित होने पर भी कर्मान्तर-विधिवावय बोधित 
है । प्रकरण से वाकय बलवान्‌ होता है, अतः इन्हे कर्मान्तर मानना युक्त है। 
आचार्य सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा का समाधान किया-- 


एकस्य तु लिङ्गभेदात्‌ प्रयोजनार्थमुच्येतेकत्वं 

गुणवाक्यत्वात्‌ ॥२॥ 

[तु |यह पद जिज्ञासा-निवारण का द्योतक है-रथम्तरसामा आदि कर्मान्तर 
नहीं हैँ। वे [ एकस्य | एक प्रकृतियाग ज्योतिष्टोम का अङ्ग हैं। [लिङ्गभेदात्‌ | 
रथन्तरसाम और वृहत्साम के निमित्तभेद से [प्रयोजनार्थम्‌ ] ग्रहपात्रों के अग्रता 
विशेष -- विधानरूप प्रयोजन के लिए [ उच्येत | 'यदि रथन्तरसामा' आदि 
वाक्य --कहे गये समझने चाहिएँ । अतः [एकत्वम्‌ | कम का एकत्व है, रथन्तर- 
सामा आदि ज्योतिष्टोम से अतिरिक्त क्म नहीं हैं, उसी का अङ्ग हैं । [ गुणवाक्य- 
त्वात्‌ ] ग्रहाग्रतारूप विशेष गुण के विधायक वाक्य होने से । 

रथन्तरसामा, वृहत्सामा पद ज्योतिष्टोम का ही कथन करते हैं। रथन्तर" 
साम है जिस ऋतु में और बृहत्साम है जिस कतु में--इस बहुब्रीहि समास के 
अनुसार वह ऋतु ज्योतिष्टोम ही है। उसी के ये विशेषण पद हैं। जैसा वाक्य में 
निर्देश है--“रथन्तरसामा सोमः, बृहत्सामा सोमः ज्योतिष्टोम प्रसंग में इनका 
कथन विशेष प्रयोजन के लिए हुआ है। बह्‌ प्रयोजन है किस सामगानवाले 
ज्योतिष्टोम के अवसर पर कौन-सा ग्रह-संज्क पात्र सोमरस से प्रथम भरा जाय-- 
यह बताना । ग्रहपात्र में सोमरस भरने के प्राथम्य का निमित्त (लिङ्ग) रथन्तर- 
सामगान और वृहत्सामगान हैं । जिस ज्योतिष्टोम में रथन्तरसाम गाया जाता 
है, मले ही वह माध्यन्दिन सवन में गाया जाय, उस ज्योतिष्टोम में ऐन्द्रवायव- 
ग्रहपात्र सबसे पहले सोमरस से भरा जाता है, यद्यपि उसके भरे जाने का समय 
प्रातः सवन है। याज्ञिकं को यह मालूम रहता है कि माध्यन्दिन सवन में कौन- 
सा सामगान होना है, उसी के अनुसार प्रातः सबन में बिशिष्ट देवतावाले ग्रहपात्र 
में सोमरस भरे जाने की प्राथमिकता निर्धारित होती है । सामगान कोई वस्तुसत्‌ 
पदार्थ नहीं है । क्रियाओं या भावनाओं में उनकी जानकारी के आधार पर कार्य- 
कारणभाव की कल्पना में कोई बाधा नहीं रहती । 

वस्तुसत पदार्थो के कार्यकारणभाव में भी यह देखा जाता है। वर्षा कृषि का 
कारण है। भविष्यत्‌ में होनेवालीं वर्षा की सम्भावित जानकारी के आधार पर 
कृषक क्रषिवपन आदि कार्य को पहले कर देता है। ऐसा ही प्रस्तुत प्रसंग में 
समना चाहिए। 

“यदि रथन्तरसामा सोमः स्यात्‌' वाक्य में 'यदि' पद की अविवक्षा कर शेष 
वाक्यांश को विधिवाक्य बताना सर्वेथा-अगुक्त है । वाक्य में लिङ्‌ प्रयोग 'थदि' 
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के योग में है" । 'यदि' पद स्थिति की अनवकलुप्तता = असम्भावनामूलक अपूणंता 
को बतलाता है। रथन्तरसामवाला ज्योतिष्टोम पूर्ण ज्योतिष्टोम नहीं है । ज्यो- 
तिष्टोम के विस्तृत क्षेत्र में से उसके एक अंश (रथन्तरसामवाले) को 'यदि' पद 
सीमित करता है । अनेक सामगानवाले ज्योतिष्टोम में ऐन्द्रवायव-म्रहाग्रता तभी 
होगी, जब उसमें रथन्तर सामगान हो; 'यदि' पद की अविवक्षा कर देने पर वाक्य 
का यह्‌ वास्तविक अर्थ अभिव्यक्त नहीं हो पाएगा । अत: वाक्य के आधार पर 
कर्मान्तर की कल्पना करना नितान्त निराधार है। फलस्वरूप ज्योतिष्टोम- 
प्रकरण में पठित होने तथा सन्दर्भ में 'सोमः' ( =ज्योतिष्टोमः) का विशेषण 
होने से रथन्तरसाम और बृहत्साम ज्योतिष्टोम के अङ्ग हैं, इत पदों से ज्यो- 
तिष्टोम का ही कथन होता है । अतः यह एक याग है, कर्मान्तर नहीं । 

जगत्साम के अतिरिक्त कमं होने से, उसके साथ समानखूप में पठित रथन्तर- 
साम और बृहत्साम को भी अतिरिक्त कर्म मानना चाहिए,--यह कथन भी युक्त 
नहीं है, क्योंकि ज्योतिष्टोम के अङ्गरूप होने में जगत्साम के असम्भव होने से वह 
कर्मान्तर हो सकता है। असम्भावना का कारण यही है कि प्रकृतियाग ज्यो- 
तिष्टोम में जगत्साम का साक्षात्‌ विधान नहीं है। ज्योतिष्टोम में जगत्साम के 
लिए समस्त सामवेद में कोई ऋक्‌ नहीं कही है । इसलिए प्रस्तुत प्रसंग में 'थदि 
जगत्सामा' वाक्य विक्ृतिरूप कर्मान्तर का विधायक है। यह स्वयं सुत्रकार ने 
आगे [ १०।५।५८] सूत्र में बताया है। इसलिए उसकी समानता रथन्तरसाम 
और बृहत्साम में नहीं कही जा सकती ॥२॥ (इति ग्रहाग्रताया ज्योतिष्टोमाङ्ग- 
साधिकरणम्‌--१) । 


(अवेष्टेः क्रत्वन्तरताधिकरणम्‌ ¬२) 


आपस्तम्ब श्रौतसूत्र [ १८।८।१] में पाठ है--राजा स्वर्गकामो^ राजसूयेन 
यजेत ।' स्वाराज्य (पूर्ण स्वतन्त्रक अथवा परतन्त्रता का अभाव) की कामनावाला 
राजा राजसूय से यजन करे। राजसूय यज्ञ का प्रारम्भ कर आगे राजसूय के 
अन्तर्गत अवेष्टि नामक कतिपय इष्टि इस प्रकार उल्लिखित हैं--आग्नेयमष्टा- 
कालं निवंपति, हिरण्यं दक्षिणा १; ऐन्द्रमेकादशकपालम्‌, ऋषभो दक्षिणा २; 


१. द्रष्टव्य ~पाणिनि सूत्र | ३।३।१४७] पर वात्तिक 'जातु यदोलिङ्‌ विधाने 
यदायद्योरूपसंख्यानम्‌' अनवक्लृप्ति और अमर्ष अर्थ अनुवृत्त हैं। अव- 
क्लृप्ति-- सम्भावना, सम्भाव्यता, उपयोगिता । असम्भाव्य एवं अनुपयोगी 
दूर हो जाता है, स्थिति के लिए उपयोगी रह जाता है,--इस अर्थ के परि- 
परेक्ष्य में 'यदि' पद स्थिति को सीमित करता है। 

२. 'स्वाराज्यकामः' शाबरभाष्य । 


अथ द्वितीयाघ्याये तृतीयः पादः २९५ 


वेइवदेवं चरुम्‌, पिशङ्गी पष्ठौही दक्षिणा ३; मँत्रावरुणीमाभिक्षाम्‌, वशा 
दक्षिणा ४; बाहंस्पत्यं चरुम्‌, शितिपृष्ठो दक्षिणा ५। 

इस अवेष्टि नामक इष्टि में पांच याग हैं-- आग्नेय, ऐन्द्र, वेश्वदेव, मेत्रा- 
वरुण, बाहँस्पत्य । इनकी पाँच हवि और दक्षिणा पृथक्‌-पृथक्‌ हैं । उन्हें इस प्रकार 
समझना चाहिए 


याग ह्‌ दक्षिणा 

आग्नेय अष्टाकपाल पुरोडाश हिरण्य (सुवर्णे) 

ऐन्द्र एकादशकपाल पुरोडाश ऋषभ (बेल) 

वैश्वदेव चरु ललाई लिये भूरे रंग की पठोरी 
गाय, गोरी पहली ग्याभन गाथ 

मैत्रावरुण आमिक्षा वश्ञा (वन्ध्या गाय) 

बाहस्पत्य चरु शितिपृष्ठ(? ) मोर, हंस अथवा 


रतनाल या मनाल नामक पक्षी 
जो ठण्डे पर्व तीय प्रदेशों में पाया 
जाता है। 
अवेष्ट के प्रसंग में आगे विधान है--यदि ब्राह्मणो यजेत बाहस्पत्यं मध्ये 
निघाय आहुतिमाहुति हुत्वा अभिधारयेत्‌, यदि राजम्य ऐन्द्रम्‌, यदि वैश्यो वेइबः 
देवम्‌’ --यदि बाहाण यजन करे, तो बाह स्पत्य हवि (चरु) को मध्य में रखकर, 
अन्य हवियों की प्रत्येक आहुति देने के पश्चात्‌ उसका ( बाहँस्पत्य चरु का ) 
आघारण करे; यदि राजन्य (क्षत्रिय) यजन करे, तो ऐन्द्र हवि को मध्य में 
रखकर, अन्य हवियों की आहुति के पश्चात्‌ उसका आघारण करे; यदि वेशय 
यजन करे, तो वैश्वदेव हवि को मध्य में रखकर, अन्य हवियों की आहुति देने के 
प्चात्‌ उसका आधारण करे ।” 


१. वर्ण के अनुसार वेदि पर ह॒वियों के रखने का विशेष क्रम है-- 

ब्राह्मण हवि--पूवे--आग्नेय, दक्षिण --ऐन्द्र, पछ्चिम-_वैइवदेव, उत्तर 
मैत्रावरुण, मघ्य--बाहेस्पत्य । 

राजन्य हचि-पूर्व--आग्नेय, दक्षिण--वैश्वदेव, पश्चिम--मैत्रावरुण, 
उत्तर--बाहंस्पत्य, मध्य--ऐन्द्र । 

वैश्य हवि पूवं आग्नेय, दक्षिण;-ऐन्द्र, पश्चिम--मै त्रावरुण, उत्तर-- 

बाहँस्पत्य, मध्य---वैशवदेव । 
वर्णाचुसार जिस क्रम से वेदि पर हवि रबखी गई हैं, उसी क्रम से उनकी 
आहुतियाँ दी जाती हैं। 
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इस प्रसंग में शिष्य जिज्ञासा करता है--क्या 'यदि ब्राह्मणो यजेत' इत्यादि 
वाक्य राजसूय याग के अन्तर्गत ब्राह्मणादि वर्णो का निर्देश--तदनुसार हृवि- 
विशेष को वेद के मध्य में रक्‍्खे जाने रूप गुण के विधायक हैं ? अथवा ये अपूर्व - 
विधि हैं ? अर्थात्‌ राजसूय से असम्बद्ध स्वतन्त्र याग हैं ? 

प्रतीत होता है, गत अधिकरण में जिस प्रकार यदि रथन्तरकामा स्तोमः 
स्यात्‌' इत्यादि वाक्यों को ज्योतिष्टोम का अङ्ग माना गया है, उसी प्रकार 
'यदि ब्राह्मणो यजेत' इत्यादि वाक्यों को राजसूय का अङ्ग मानना चाहिए। 
राजसूय में ब्राह्मण आदि वर्णानुसार हविविशेष को वेदि के मध्य रक्खे जाने रूप 
गुण का---ये वाक्य--विधान करते हैं ! अतः गुणविधि होने से राजसूय के अङ्ग 
हैं, अपूर्वविधि नहीं । आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 


अवेष्टौ यज्ञसंयोगात्‌ ऋतुप्रधानमुच्यते ॥३॥ 


[अवेष्टौ ] अवेष्टि नामक इष्टि में [यज्ञसंयोगात्‌ ] राजा का यज्ञ ( राजसूय) 
के साथ संयोग-सम्बन्ध अर्थात्‌ अधिकार होने से, “यदि ब्राह्मणो यजेत' इत्यादि 
चाक्यों में ब्राह्मण आदि का श्रवण इनके [क्तुप्रधानम्‌ ] प्रधान-कलु अपूर्वविधि 
होने को [उच्यते ] प्रकट करता है । 

अवेष्टिसंज्ञक इष्टि राजसूय क्रतु का अङ्गभूत कमं है। “राजा राजसूयेन 
यजेत' विधान के अनुसार राजसूय यज्ञ करने का केवल राजा को अधिकार है। 
इस वाक्य में “राजन्‌” पद क्षत्रिय-वर्णविशेष का वाचक है। यद्यपि लोक में बह्‌ 
व्यक्ति भी राजा कहा जाता है, जो प्रजा का परिरक्षण व प्रशासन करता है, पर 
क्षत्रिय वर्णे का नहीं होता; ऐसे व्यक्ति को राजसूय यज्ञ करने का अधिकार नहीं 
माना गया । यदि क्षत्रिय वणे का व्यक्ति प्रजापालन अथवा प्रशासन न भी करता 
हो, उसे राजसूय यज्ञ करने का अधिकार स्वीकार किया गया है। इसलिए लोक 
में क्षत्रिय से अतिरिक्त वर्ण के व्यक्ति के लिए राजा शब्द का प्रयोग नैमित्तिक 
होने से औपचारिक है, गौण है। इस कारण 'यदि ब्राह्मणो यजेत' इत्यादि वाक्यों 
से बोधित कर्म राजसूय याग में गुणविशेष का विधायक न होकर कमन्तिर है, 
यह निश्चित होता है। इसके विपरीत यदि इन्हें गुणविधि माना जाय, तो ब्राह्मण 
आदि द्वारा अनुष्ठान किए जाने का विधान असंगत होगा, तथा राजसूय विधान 
के विरुद्ध भी । 

... यदि ब्राह्मणो यजेत' इत्यादि वाक्यों में भी ब्राह्मण आदि पद वर्णेविशेष के ही 
वाचक हैं । 'ब्रह्म जानाति ब्राह्मणः’ आदि के सदृश निर्वचन के आधार पर इनका 
अर्थ करना संगत न होगा, क्योंकि उस अवस्था में यह सब विधान ही निराधार 
हो जायगा । फलतः केवल क्षत्रिय द्वारा अनुष्ठेय राजसूय यज्ञ से इन कर्मो ('यदि 
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ब्राह्मणों यजेत' इत्यादि वाक्पबौधित) को भिन्न कर्म मानना उचित हैं? गत 
अधिकरण के वाक्यों के साथ प्रस्तुत अधिकरण के विचारणीय वाक्यों की समा- 
नता--दोनों जगह के वाक्यों में 'सदि' पद के प्रयोग के अतिरिक्त अन्य कुछ नहीं 
है । उभयत्र 'यदि' पद को प्रयोग केवल औषपातिक है, ऊपरी वात है; सैद्धान्तिक 
चर्चा के लिए वह कोई सबल आधार नहीं है ॥३॥ (इति अवेष्टेः क्रत्वन्तरताऽि- 
करणम्‌--२)। 

तैत्तिरीय ब्राह्मण [१।१।२] में पाठ है--'बसन्ते ब्राह्मणोऽग्निमादधीत, 
ग्रीष्मे राजन्य आदषीत, शरदि वेश्य आदधीत ।'--वसन्त ऋतु में ब्राह्मण अग्नि 
का आधान करे, ग्रीष्म में क्षतिय आधान करे, वैश्य शरद्‌ ऋतु में आधान करे । 
इन वाक्यों के विषय में शिष्य जिज्ञासा करता है--क्या ये वाक्य ब्राह्मण आदि का 
अनुवाद करके अग्न्याधान के लिए वसन्त आदि कालविशेष के विधायक हैं? 
अथवा ब्राह्मणादिकत्तंक वसन्तादि कालविशेष-युक्त अस्न्याधान के विधायक 

? 


वाक्यों से दोनों बातें प्राप्त होती हैं । जब ब्राह्मण आदि पदों के सहोच्चरित 
ऋतुवाचक पदों के साथ ब्राह्मणादि पदों के सम्बन्ध को महत्त्व दिया जाता है, 
तब ये वाक्य ब्राह्मणादि-निमित्त से कालविशेष के विधायक हैं, ऐसा ज्ञात होता 
है। परन्तु जव ब्राह्मण आदि पदों का 'आदघीत' क्रियापद के साथ सम्बन्ध को 
महत्त्व दिया जाता है, तो ये पद अग्च्याधात के विधायक हैं, ऐसा ज्ञात है। 

इनमें पहला पक्ष उपयुक्त प्रतीत होता है, क्‍योंकि पदों की यह स्थिति 
अविदित अर्थे का बोध कराती है। अग्नि का आधान तो, 'अग्निहोत्ं जुहुयात्‌, 
दशंपुणेमासाभ्यां यजेत' इत्यादि वाक्यों से प्रथम प्राप्त है। अग्नि के बिना ये 
अनुष्ठान सम्पन्न नहीं किए जा सकते; इन अनुष्ठानों का विधान अग्नि की 
स्थापना का आपादक है। इसलिए अग्न्याधान अप्राप्त नहीं है। पर ब्राह्मणादि 
द्वारा कर्मानुष्ठान के लिए काल अविदित है, उसका विधान आवश्यक है। 

इसके अतिरिक्त यह भी बात है कि आधान अग्नि की प्राप्ति के लिए किया 
जाता है, पर यह आवश्यक नहीं कि अग्ति आधान से ही प्राप्त हो। उसकी 
प्राप्ति अन्य उपायों से सम्भव है। अन्य से माँगकर लाई जा सकती है। लोक में 
यह व्यवहार सर्वत्र देखा जाता है। यज्ञोपयोगी अन्य द्रव्यों के समान अग्नि को 
कय करके प्राप्त किया जा सकता है । इसलिए अग्नि-प्राप्ति के लिए आधान कोई 


१. प्रस्तुत प्रसंग में ब्राह्मण आदि ब्यबित वही माना गया है, जिसने ब्राह्मण बंश 
में जन्म लिया हो। नैमित्तिक ब्राह्मण आदि के लिये केवल एक निर्दिष्ट 
कर्मे को छोड़कर अन्य सब प्रकार के अनुष्ठानों का अधिकार अक्षुण्ण रहता 
है। 
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अनिवार्य साधन नहीं है। फलतः उक्त वाक्यों को वसन्तादि कालविशेष का 
विधायक मानना उपयुक्त होगा । आचार्य सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा का समा- 
धान किया-- 


आधानेऽसर्वंशेषत्वात्‌ ॥४॥ 


[आधाने] आधान के विषय में पढ़े गए 'वसन्ते ब्राह्मणोअग्निमादधीत' 
आदि वाक्य अग्न्याधान के प्रतिपादक हैं। [असवंशेषत्वात्‌ | अग्न्याधान के-- 
सब कर्मो के प्रति शेष = अङ्ग न होने से । 

सूत्र के हेतु पद का स्पष्ट अर्थ इस प्रकार समझना चाहिए--केवल इतना 
कहना कुछ अटपटा लगता है कि अग्नि अथवा अग्नि का भाधान सब कर्मो का 
शेष नहीं है । 'शेष' पद 'अङ्ग' अथ में प्रयुक्त होता है। अग्नि तो सब कर्मो का 
अङ्ग है; क्योंकि उसके बिना कोई यागानुष्ठान सम्पन्न नहीं होता। तब उसे सब 
कर्मों का अङ्ग न कहना, युवत प्रतीत नहीं होता । इस हेतु पद का वास्तविक अर्थं 
है—एक अनुष्ठाता व्यक्ति के द्वारा आधान किए गए अग्नि में--अन्य अनुष्ठाता 
द्वारा अनुष्ठेय कर्म नहीं किए जा सकते। प्रत्येक कर्मानुष्ठाता के लिए 
आवश्यक है कि वह स्वानुष्ठेय कर्मों के लिए स्वयं अग्नि का आधान करे। यहु 
तथ्य उक्त वाक्यों में आत्मनेपदी 'आदधीत' क्रियापद से अभिव्यक्त होता है। 
किसी क्रिया के अनुष्ठान का फल उस क्रिया के अनुष्ठाता को ही प्राप्त हो, तभी 
वह्‌ क्रियापद आत्मनेपद में प्रयुक्त हो सकता है। तात्प है, एक व्यक्ति के द्वारा 
किया गया अग्न्याधान उसी के अपने कर्मानुष्ठान के लिए होता है, अन्य के लिए 
नहीं । अतः अग्नि की प्राप्ति याचना अथवा क्रय आदि अन्य उपाय से करना 
सवेथा अशास्त्रीय है । 

'बसन्ते ब्राह्मणोऽग्निमादधीत' आदि वाक्यों का मुख्य तात्पर्ये अग्नि के 
आधान में ही है। ये वाक्य ब्राह्मण आदि वर्णों के लिए कालविशिष्ट 
अम्त्याधान का विधान करते हैं। 'अग्निहोत्रं जुहोति' आदि वाक्यों से अग्नि का 
सम्बन्ध तो ज्ञात होता है, पर उससे अग्नि के आधानरूप अर्थं की प्राप्ति नहीं 
होती । उसका विधान उक्त वाक्यों से किया गया है। अन्य उपायों से प्राप्त 
अग्नि में किया गया अनुष्ठान निष्फल है। फलतः अग्न्याधान के उक्त वाक्य 
विघायकवाक्य हैं, यह स्पष्ट होता है ॥४॥ (इति अमूयाघानस्य विघेयत्वाऽधि- 
करणम्‌ ३) । 


(दाक्षायणादीनां गुणताऽधिकरणम्‌-४) 
दर्श-पूर्णणास यागों का प्रकरण प्रारम्भ कर वैदिक वाङ्मय में पाठ है-- 


अथ द्वितीयाध्याये तृतीयः पादः २९९ 


“दाक्षायणयज्ञेन यजेत प्रजाकामः; साकम्प्रस्थायीयेनः यजेत पशुकामः, संक्रम- 
यज्ञेन यजेत अन्नाद्यकामः ।'--प्रजा की कामनावाला व्यक्ति दाक्षायण यज्ञ से 
यजन करे, पशु की कामनावाला साकम्प्रस्थामीय से यजन करे, अन्नाद्य की 
कामनावाला संक्रम यज्ञ से यजन करे। इन वाक्यों के विषय में शिष्य जिज्ञासा 
करता है--क्या ये वाक्य दर्श-पौणंमास यागों में ही दाक्षायण आदि निमित्त से फल 
का निर्देश कर प्रकत यागों के गुणविधि हैं? अथवा इन नामोंवाले ये कर्मान्तर 
हैं ? दशं-पौर्णमास के प्रकरण में पठित होने पर भी भिन्ग नाम तथा इसी प्रकार 
के अन्य कारणों से ये कर्मान्तर प्रतीत होते हैं। आचार्य सूत्रकार ने अग्रिम कति- 
पय सूत्रों द्वारा झिष्य-जिज्ञासा को सूत्रित किया-- 


अयनेषु चोदनान्तरं संज्ञोपबन्धात्‌ ॥५॥ 


[अयनेषु] 'अयन"-संज्ञक इन वाक्यों में [चोदनान्तरम्‌ ] भिन्न कर्म का 
विधान है, [संज्ञोपबन्धात्‌ ] संज्ञा = बिशिष्ट नाम से इनका निर्देश होने के 
कारण । तात्पर्य है, दशं-पौर्णंमास के प्रकरण में पठित होने पर भी 'दाक्षायण' 
आदि नाम दशं-पौर्णमास के नहीं हैं, अतः ये कर्म दशं-पौणं मास से भिन्न हैं । 

सुत्रकार ने इन वाक्यों का निर्देश 'अयन' पद से किया है। प्रथम वाक्य 
“दाक्षायण' में 'अयन' पद आया है । एक वाक्य के 'अयन' पद-युक्त होने से साथ 
में पठित अन्य वाक्यों को भी यह नाम दे दिया गया। लोक में ऐसा व्यवहार 
देखा जाता है। चार-पाँच व्यक्ति एकसाथ इकट्ठू जा रहे हैं, उनमें से केवल एक 
ने छतरी लगा रक्खी है। समीप से देखनेवाले व्यक्ति उनके विषय में बोलते 
हैं-देखो, ये छतरीवाले जग रहे हैं। एक ही छतरी से--इकट्टे साथ रहने के 
कारण सभी छतरीवाले कहे जते हैं। इसी प्रकार एक नाम में 'अयन' पद आने 
से--साथ पठित--सभी वाक्य 'अयन' नाम से कह दिए गए हैं। इसी कारण 
सूत्रकार ने सूत्र में 'अथनेषु' बहुवचनान्त पद का प्रयोग किया है। दाक्षायण 
आदि नाम दशं-पौणेंमास के न होने से स्पष्ट होता है, ये कर्म उनसे भिन्न 
हैं ॥५॥ 

कर्मान्तर होने में सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


१. 'प्रजाकाभ: के स्थान पर 'सुवर्गकामः' पाठ है, तँ० सं०, २।५।५॥। 
२. द्रष्टव्य--तै ० सं०, २।५।४॥ शां० ब्रा», ४।६ में 'साकम्प्रस्थाय्य' पाठ 
उपलब्ध है । 


३०० मीमांसा-दर्शन 


अगुणाच्च' कर्मचोदना ॥६॥ 


[च] और [अगुणात्‌ ] किसी गुण का निर्देश न होने से [कर्मचोदना | 
अपूर्व कर्म के विधायक हैं, उक्त 'दाक्षायणयज्ञेन यजेत' आदि वाक्य । 

उक्त वाक्यों के साथ किसी गुण का कथन नहीं किया गया । यदि इन्हें 
कर्मान्तर का विधायक न माना जाय, तो इनका उपदेश अनर्थक होगा । यदि गुण 
की कल्पना किसी प्रकार की जाय, तो याग और गुण के सम्बन्ध को जानकर 
उसके अनुष्ठान का विधान माना जाय। पर गुणनिदेंश के अभाव में यहाँ याग- 
मात्र के अनुष्ठान का विधान ज्ञात होता हैं॥६॥ 

उक्त वाक्यों को कर्मान्तर का विधायक मानने में सूत्रकार ने अन्य हेतु 
प्रस्तुत किया-- 


समाप्तं च फले वाक्यम्‌ ॥७॥ 


[च] और [फले] प्रजा =सन्ततिरूप फल के निर्देश में [वाक्यम्‌ | 'दाक्षा- 
यण०' आदि वाक्य [समाप्तम्‌ ] समाप्त हो जाता है, पूरा हो जाता है; अतः 
उक्त वाक्यो को कर्मान्तर का विधायक मानना युक्त होगा। 

“दाक्षायणयज्ञेन यजेत प्रजाकामः? वाक्य फल के निर्देश के साथ पूरा हो 
जाता है। फल किसी कर्म-विशेष का सम्भव है। आगे भी प्रत्येक वाक्य फल- 
निर्देश पर पूर्ण होता है। अतः प्रजा, पशु और अन्नाद्य-फलों के उपायरूप में यहाँ 
'दाक्षायण' आदि कर्मविशेषों का बिधान है, यह निश्चित होता है ॥७॥ 

इस लम्बी हेतुपूर्णं जिज्ञासा का समाधान सूत्रकार कतिपय अग्निम सूत्रों से 


प्रस्तुत करता हैं-- 
विकारो वा प्रकरणात्‌ ॥८॥ 


[बा] यह पद जिज्ञासा की निवृत्ति का सूचक है, अर्थात्‌ 'दाक्षायण' आदि 
वाक्य कर्मान्तर के विधायक नहीं, प्रत्युत [प्रकरणात्‌] दर्शपोर्णमास प्रकरण में 
पठित होने से [विकारः] उसी का विकृतिरूप कर्म है, अर्थात्‌ उसी के गुणविशेष 
का विधायक है। 

दाक्षायण यज्ञ आदि प्रत्येक वाक्य दर्शपूर्णमास का विकार है, उसी के गुण- 


१. रामेश्वर सूरि विरचित सुबोधिनी व्याख्या में 'अगुणा च' पाठ है। अर्थ में 
विशेष अन्तर नहीं । 'अगुण' पद हेतुरूप न रहकर 'कर्मचोदना' का विशेषण 
बन जाता है। [कमंचोदना] कर्म का विधायक वाक्य [अगुणा] गुण- 
रहित है। 


अथ द्वितीयाध्याये तृतीयः पादः ३०१ 


विशेष का विधायक है । इनको गुणविघि मानने में प्रकरण का सामंजस्य भी बना 


रहता है॥८॥ 
सूत्रकार ने उक्त वाक्यों को गुणविधि मानने में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


लिङ्गदर्शनाच्च ॥९॥ 


| लिङ्गदर्शनात्‌ | उक्त वाक्यों के विकार होने में लिङ्ग देखे जाने से [च] 
भी उक्त वाक्य दशंपूर्णमास की गुणविधि हैं, कर्मान्तर नहीं । 

वैदिक वाङ्मय में पाठ है--त्रिश्ञतं वर्षाणि दशपूर्णमासाभ्यां यजेत । यदि 
दाक्षायणयाजी स्याद्‌, अथो अपि पञ्चदशैव वर्षाणि यजेत। अत्र ह्येव सा सम्पद्‌ 
सम्पद्यते । द्वे हि पौर्णमास्यौ यजेत द्वे अमावास्ये । अत्र ह्येव खलु सा सम्पद्‌ 
भवति ।' 

'दर्शपौर्णमास से तीस वर्ष यजन करे । यदि वह दाक्षायण यज्ञ करनेवाला हो, 
तो पन्द्रह वर्ष ही यजन करे । दाक्षायणयाजी पन्द्रह वर्ष के अनुष्ठान में ही उस 
सम्पदा को प्राप्त हो जाता है, जो तीस वर्ष में प्राप्त की जाती है; क्योंकि बह 
दो पोर्णेमास प्रातः-सायं यजन करता है, भौर दो अमावास्या प्रात:-सायं ।' इस 
कथन का सामंजस्य उसी अवस्था में सम्भव है, जब दाक्षायण यज्ञ को दर्श-पौर्ण- 
मास का अंग माना जाय। दक्ष-पौर्ण मास याग का जो अनुष्ठान तीस वर्ष में होता 
है, वह दाक्षायणयाजी का--प्रत्येक पूर्णमासी और अमावास्या में दो-दो याग 
करने से पन्द्रह वर्ष में पूर्ण हो जाता है । यह्‌ कथन इस तथ्य को समभने में लिंग == 
हेतु है कि दाक्षायण यज्ञ दर्श-पौणें मास से भिन्न कर्म नहीं हैं॥६॥ 

इनके नाम-निर्धारण पर जो इन्हें कर्माम्तर बताया, सूत्रकार उसका 
समाधान करता है-- 

गुणात्‌ संज्ञोपबन्धः ॥१०॥ 

[गणात्‌] गुण से [संश्ञोपवन्धः] दाक्षायण आदि संज्ञा बाँधी गई हैं। 
तात्पयं है, गुणविशेप के आधार पर इन नामों का निर्धारण किया गया है। 

जिज्ञासा-प्रसंग में कहा गया था कि दाक्षायण आदि नाम दशं-पौर्णसास के 
नहीं हैं, इसलिए इन्हें दशे-पौर्णेमास का अंग न मानकर कर्मान्तर मानना चाहिए, 
यह कथन ठीक नहीं है। दर्शमौर्णमास के वे नाम किस आधार पर हैं, यह 
समभिये । 

इनमें पहला नाम 'दाक्षायण' है । यह 'दक्ष' और 'अयन' इन दो पदों के मेल 
से बना है। दक्ष व्यक्तिविशेष का ताम है, 'अयच' का अर्थ गति या प्रवृत्ति है। 


१. द्रष्टच्य--श° बा०, ११।१।२।१३॥। 


३०२ सीमांसा-दशन 


दक्ष व्यक्ति के द्वारा प्रवृत्त किये जाने के कारण इसका नाम दाक्षायण यज्ञ है। 

शांखायन ब्राह्मण [४४] के दर्श-पौर्णमास प्रकरण में ऐसे कतिपय यज्ञों का 
वर्णन है। वहाँ ग्रन्थकार 'अथातो दाक्षायणयज्ञस्य' यह प्रारम्भ कर आगे कहता 
है--दक्षो ह वै पार्वे तिरेतेन यज्ञेनेष्ट्वा सर्वान्‌ कामान्‌ आपतत्‌'--पर्वेत के अपत्य 
दक्ष ने इस यज्ञ से यजन करके सब अभीष्ट कामनाओं को प्राप्त किया। इसी 
प्रकरण [४।६-८ ] में सा्वसेनि यज्ञ, शौनक यज्ञ, वासिष्ठ यज्ञ आदि कतिपय उन- 
उन ऋषियों एवं विशिष्ट व्यक्तियों द्वारा किये गये यज्ञों का वर्णेन' है। व्यक्ति- 
विशेष के अनुष्ठान द्वारा फल-निर्देशरूप गुण से संज्ञा का उपबन्ध है। यज्ञों के 
ये नाम उन व्यक्तिविशेषों के नामों पर आधारित हैं, जिन्होंने दर्श-पौर्ण मास का 
अनुष्ठान कर अभीष्ट फल प्राप्त किया। प्रस्तुत प्रसंग में दर्श-पौर्ण मास उस नाम 
से व्यवहृत हुए। 

'साकम्प्रस्थायीय' अथवा 'साकंप्रस्थाय्य' यज्ञ का नाम भी ऐसे ही गुण- 
विशेष के आधार पर है । शांखायन ब्राह्मण [४।६ ] में पाठ है--“तद्यत्‌ साकं सं- 
प्रतिष्ठन्ते साकं संप्रयजन्ते साकं भक्षयन्ते, तस्मात्‌ साकंप्रस्थाय्य:' --जो व्यक्ति 
इसी अमावास्या, इसी पूर्णेमासी-कर्म में साथ ही इस कर्म का अनुष्ठान करते हैं, 
साथ ही यजन करते हैं, साथ ही यज्ञशेष का भक्षण करते हैं, इसी कारण यह 
यज्ञ साकंप्रस्थाय्य है । इससे स्पष्ट होता है, इस प्रसंग में दशं-पौर्णमास याग का 
ही यह नाम है। इसी प्रकार 'संक्रम' यज्ञ नाम भी सम्‌ = समान क्रम --अनुष्ठान- 
रूप अर्थ के अनुसार समझना चाहिए । तात्पर्य है, दर्श-पौणेमास का यह नाम 
समान रूप से इन कर्मो का अनुष्ठान गुण के आधार पर है। फलतः प्रस्तुत प्रसंग 
में ये सब नाम दशं-पौर्णमास के हैं, जो याग-सम्बद्ध किसी गुणविशेष के कारण 
प्रसिद्ध हुए, जिस गुण का विधान उक्त वाक्यों द्वारा हुआ है । फलतः इस नाम को 
कोई भिन्न (==दशं-पौर्णेमास से अतिरिक्त) कमं नहीं हैं ॥ १०॥ 

कर्मान्तर होने में वाक्य की समाप्ति अर्थात्‌ निराकांक्ष होने का जो हेतु 
प्रस्तुत किया गया, सूत्रकार ने उसका समाधान किया-- 


समाप्तिरबिशिष्टा ॥११॥ 


[समाप्तिः] फलनिर्देश पर वाक्य की समाप्ति = पूर्णता=निराकांक्षता, 
[अविशिष्टा] समान है, कर्मफल-सम्बन्ध और गुणफल-सम्बन्ध दोनों में । 

तात्पर्यं है--फलका निर्देश होने पर वाक्य की पूर्णता दोनों अवस्थाओं में 
समान रहती है। चाहे कर्मविधि का फलनिदेंश हो, चाहे गुणविधि का, इसमें 


१. द्रष्टव्य--पं० युधिष्ठिर मी मांसक-कृत---मीमांसा शाबर भाष्य का---हिन्दी 
विवरण । पुष्ठ ५५६। 
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कोई भेद नहीं होता। जिन गुणविधि-वाक्यों में किसी प्रकार का सन्देह नहीं है, 
जँसे--'दघ्ना इन्द्रियकामस्य जुहुयात्‌'-इन्द्रिय की कामनावाले का दधि से होम 
करे। यहाँ दविरूप गुण से इन्द्रिय-फल का विधान है। ठीक इसी प्रकार 
“दाक्षायणयज्ञेन यजेत प्रजाकामः आदि वाक्य हैं। दाक्षायण यज्ञ में दशे-पूर्ण- 
मास की आवृत्तिरूप गुण का विधान है। यहाँ दशं-पूर्णमास से अनुष्ठान करे, 
ऐसा न कहकर -प्रजा की कामनावाला आवृत्ति-यज्ञ का अनुष्ठान करे, ऐसा 
कहा है। यह आवृत्ति-गुण दशे-पूर्णमास का ही है। अतः इस रूप में दाक्षायण- 
यज्ञ दर्श-पूर्णणास से भिन्न कर्म नहीं है। इसी प्रकार साकंप्रस्थाय्य में सह- 
प्रतिष्ठान आदि, तथा संक्रम यज्ञ में समान अनुष्ठान आदि गुण का विधान है। ये 
सब कर्मान्तर नहीं हैं ॥११॥ (इति दाक्षायणादीनां गुगताधिकरणम्‌--४) । 


(द्रव्यदेवतायुक्तानां यागान्तरताधिकरणम्‌--५) 


कतिपय ऐसे वचन उपलब्ध होते हैं, जो किसी कर्म-विशेष के प्रकरण में नहीं 
पढ़े गये; उनसे विहित गुण आदि का सम्बन्ध प्रकृतियाग के साथ होता है (द्र० 
३।६, अधि० १) । इसके अनुसार निम्नांकित कतिपय वाक्य हैं, जो किसी कर्म- 
विशेष का विधान न करके पढ़े गये हैं--'वाथव्यं श्वेतमालभेत भूतिकामः [तै० 
सं० २।१।१] । ब्रह्मवर्चसकामः सोर्य चरं निर्वपेत्‌' [तै० सं० २।३।२]। 
भूति--कल्याण चाहनेवाला व्यक्ति वायु देवतावाले श्वेत पशु का आलभन करे। 
ब्रह्मवचंस की कामनावाला व्यक्ति सूर्य देवतावाले चढ का निर्वाप करे । 

इसी प्रकार दर्श-पुर्णमास प्रकरण में पढ़ा है--'ईपारमालभेत' ईषा का 
आलमन -- स्पर्श करे । तथा 'चतुरोः मुष्टीन्निवंपति' चार मुडी हवनीय द्रव्य का 
निर्वाप करता है। इन वाक्यों के विषय में शिष्य जिज्ञासा करता है- क्या दशें- 
पूर्णमास प्रकरण में अपठित आलम्भ और निर्वाप यथाक्रम दर्श-पुर्णमास प्रकरण 
में पठित आलम्म और निर्वाप के गुणविधि हैं ? अथवा दर्श-पूर्णमास-प्रकृतियाग 
की अपेक्षा नहीं रखते ? अर्थात्‌ वे भिन्न कमं हैं ? तथा जब प्रकृति-निरपेक्ष भिन्न 
कर्मे हैं, तब भी क्या जितना कहा है, उतने ही में कर्म पुरा हो जाता है ? अथवा 
ये यागवाले कमं हैं? 

प्रतीत होता है, प्रकरण में अपठित वाक्य 'वायव्यं श्वेत' तथा 'सौय॑ चरू 
यथाकम प्रकरणपठित “ईषामालभेत' तथा “चतुरो मुष्टीन्‌' वाक्यों के गुणविधि 


१. द्रष्टव्य--भैत्रा० सं ०, २।२।२॥ 

२. द्रष्टव्य--उत्तरामीषामालम्य जपति, आप० श्रौ० १।१७।७॥ भार० 
श्रौ० १।१९।६ा 

३. द्रष्टव्य--चतुरो मुष्टीन्‌ निरूप्य, आप० श्रौ० १।१८।२॥ 
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हैं। क्योंकि विधिवाक्य चे होते हैं, जो अविदित अर्थ का कथन करते हैं। प्रस्तुत 
प्रसंग में प्रकरणपठित वाक्यों से आलम्भ और निर्वाप विदित हैं । झिष्य-जिज्ञासा 
को पूर्वेपक्ष-छूप से आचार्य सूत्रकार ने सूत्रित किया--.. 


संस्कारश्चाप्रकरणेऽकमंशब्दत्वात्‌ ॥१२॥ 


[अप्रकरणे ] प्रकरण में अपठित बचन [ अकर्मशच्दत्वात्‌ ] कर्मविधायक 
शब्द के वहाँ न होने से, वे वचन [संस्कारः] संस्कार कर्म [च] ही हैं; अर्थात्‌ 
किसी विधिकमं में संस्कारविशेष के विधायक होने से गुणविधि हैं । 

दर्शपर्णमास के प्रकरण में अपठित 'वायव्यं इवेतं' तथा 'सौर्य चरुं वाक्य 
विधिवाक्य नहीं हैं। आचायों ने बताया --'अज्ञातार्थवोधको विधि:' जो वाक्य 
अज्ञात अर्थ का बोध कराता है, वह विधिवावय है। इन वाक्यों में कोई ऐसा 
विधायक पद नहीं है, जो इनके विधिवाक्य होने का साधक हो । उक्त वाक्यों में 
'आलभेत' और 'निवंपेत्‌' पद भी अज्ञात अर्थ के बोधक नहीं हैं । यह आलम्भ और 
निर्वाप अर्थ-प्रकरण में पढित 'ईषामालभते' तथा 'चतुरो मुष्टीन्निर्वपत्ति' वाक्यों 
से ज्ञात हैं। अतः प्रकरण में अपठित उक्त वाक्य उसी का अनुवाद कर उनमें 
संस्कार-विशेष का विधान करते हैं। 

प्रकरणपठित 'ईषामालभते' का अथं है ईषाका आलम्भ = स्पश करता 
है। पूर्वाभिमुख खड़े द्रव्याहरण-शकट के अग्रभाग को ऊँचा (पिछले भाग के समान 
स्तर में) रखने के लिए जुए की सन्धि के समीप अग्रभाग में संयुक्त दो लम्बी 
स्निग्ध लकड़ियों या बाँसों की टेक का नाम “ईषा' है, जिनमें एक उत्तर और 
दूसरी दक्षिण को रहती है। प्रकरण में अपठित पहला वाक्य (वायव्यं श्वेत) 
इस (ईषा-सम्बन्धी) आलम्भ-कर्म में स्वेत गुण का तथा दूसरा (सो चरं) 
वाक्य इस (चतुरो मुष्टीन्विवेंपति) विर्वाप-कर्म में चरु का विधान करने के लिए 
हैं, इसलिए 'वाय्यं श्वेत और “सौर्य चरुं' में अन्य आलम्भ और निर्वाप नहीं हैं । 
वे प्रकृतियाग दर्श-पौर्णमास में विहित आलम्भ और निर्वाप की गुणविधि 
हैं ॥१२॥ 

प्रथम जिज्ञासा में दूसरा विकल्प है, जब प्रकरण में अपठित वाक्य-प्रकरणस्थ 
आलम्भ-निर्वाप कर्म की अपेक्षा न करते हुए- भिन्न कर्म माने जाते हैं, तब भी 
क्या वाक्य से जितना कहा है--उतने ही में कमं पुरा हो जाता है? अथवा 
निदिष्ट देवता के उद्देश्य से द्रव्य की आहुति भी उसमें दी जाती है? इस विषय 
में सूत्रकार ने कहा--- 


यावदुक्तं वा कर्मणः श्रुतिमूलत्वात्‌ ॥१३॥ 


[वा] सूत्र का 'वा' पद विकल्पान्तर का निर्देश करता हुआ पूर्वसूत्रोक्त अर्थ 
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का वाध करता है । [यावदुकतम्‌ | वाक्य में जितना कहा है, उतना ही कर्तव्य 
है। | कर्मणः ] कर्म के [श्ृतिमूलत्वात्‌ | श्रुतिमूलक होने से; श्रुति जितना कहती 
है, उतने ही में वह कर्म पूरा सम्पन्न हुआ समझना चाहिए । 

दर्शपूर्ण के प्रकरण में अपठित आलम्भ (वायव्यं श्वेतमालभेत भूतिकामः) 
तथा निर्वाप (सौर्य चरुं निर्वपेद्‌ ब्रह्मवचंसकामः) प्रकरणपठित आलम्भ 
(ईपामालभते), तथा निर्वाप (चतुरो मुष्टीन्‌ निर्वपति) के अनुवाद नहीं हैँ । 
प्रकरणपठित इन आलम्भ तथा निर्वाप से वे आलम्भ-निर्वाप भिन्न हैँ; इस 
प्रकरण से उनका कोई राम्बन्ध नहीं । 

कतिपय कर्म ऐसे होते हैं, जिनमें-जितना विधान किया है, उतना ही 
कत्तव्य कर्म होता है, इनमें प्रकृतियाग से धर्मों का अतिदेश नहीं होता । उसी के 
समान “वायव्यं शवेतमालभेत भूतिकामः वाक्य से विहित कमं, पशु के आलम्भ- 
पर्यन्त ही है । इसी प्रकार "सौर्य चरु निर्वपेद्‌ ब्र्मवचंसकामः' वाक्य से निहित 
कमं ब्रीही के निर्वाप तक पुरा हो जाता है। तात्पर्य है, इन हविद्रव्यों से याग 
नहीं होता । यह द्वितीय जिज्ञासा का प्रथम अंश है । द्वितीय अंश का तात्पर्य है-- 
“वायव्यं इवेतं वाक्य में श्वेत पशु का वायु देवता के साथ, और 'सौर्य चरं” वाक्य 
में चरु द्रव्य का सूर्य देवता के साथ सम्बन्ध जाना जाता हैं। इसलिए जब तक 
इन द्रव्यों से बायु और सुर्य देवता के लिए याग =द्रव्य-त्याग नहीं करेंगे, तब 
तक द्रव्य-देवता का सम्बन्ध उपपन्न नहीं होगा। अतः प्रतीयमान द्रव्य-देवता 
सम्बन्ध कौ उपपत्ति के लिए याग आवश्यक है। इस प्रका र द्वितीय जिञ्चासा का 
रूप होता है--यदि प्रकरण में अपठित वाक्य भिन्न कर्म हैं, तो क्या जितना 
विधान उनसे किया गया उतना ही वह कर्म है? अर्थात्‌ उतने ही में वह पूर्ण हो 
जाता है ? अथवा वहाँ कहे गये द्रव्य से याग भी किया जाता है ? इस जिज्ञासा 
का समाधान सूत्रकार ने प्रस्तुत सूत्र से किया--जितना वाकय से कहा गया, 
उतना ही वह कमं कत्तव्य हैँ; क्योंकि कर्म का स्वरूप श्रुति के अनुसार जाता 
जाता है। इसलिए प्रकरण में अपठित वाकय, प्रकरणपठित बाक्यों के अनुवादक 
न होकर स्वतन्त्र कमं हैं, और वे उतने ही हैं, जितने वाक्यों द्वारा कहे गए। वहाँ 
कहे गए द्रव्यो से याग नहीं होता। 

यदि “वायव्यं इवेतं' और “सौर्यं चरं’ को अपूर्वंविधि न मानकर दशंपूर्णमास- 
स्थित आलम्भ-निर्वाप का अनुवादक माना जाता है, तो वाक्यभेद होता है। 
प्रथम प्रकरण में अपठित वाक्य प्रकरणपठित आलम्भ-निर्वाप को लक्षित करेंगे। 
फिर आलम्भ में इवेतगुण और निर्वाप में चर द्रव्य का विधान करेंगे। अनन्तर 
आलम्भ में भूति के लिए वायुदेवता और निर्वाप मेंब्रह्मावचंस के लिए सूयं 
देवता को प्रस्तुत करेंगे । इस प्रकार का वाक्यभेद शास्त्र में दोषावह माना जाता 
है। अतः दशंुर्णमार प्रकरण में अपठित आलम्भ-निर्वाप को अपूर्वविधि मानना 


३०६ मीमांसा-दर्शन 


युक्त होगा । 

यदि वाक्यभेद की उपेक्षा की जाय, तो भी उन वाक्यों को अनुवाद नहीं 
माना जा सकता | 'आलभेत' और “निवेपेत्‌' पद यदि दर्शपूर्णमासस्थित आलम्भ- 
निर्वाप को लक्षित करते हैं, तो विधायक नहीं हो सकते । एक ही पद लक्षण और 
विधान दोनों को नहीं कह सकता । एक पद एक अर्थ को कहकर चरितार्थ हो 
जाता है; अन्य अर्थ के कहने में वह असमर्थे रहता है । यदि घात्वर्थ =आलम्भ- 
निर्वाप को अनुवाद मानें, और 'लिङ्‌' प्रत्यय को विधायक मानें, तो 'जो आलम्भ 
करना है, बह इस (श्वेत) गुणवाला किया जाय' ऐसा कहने पर दशं-पूर्णमासस्थ 
आलम्म लक्षित नहीं होगा, क्योंकि प्रथम कहा जा चुका है--आलम्म उससे 
अतिरिक्त लौकिक भी है। प्रत्ययार्थ (++आलम्भ: कर्तव्यः) के अनूद्यमान 
होने पर दर्शपूर्णमासस्थ आलम्भ अनूदित हो सकेगा; क्योंकि [ईषामालभेत- 
वचनानुसार] कत्तंव्यरूप से वही ज्ञात है; लौकिक आलम्भ ज्ञात नहीं है । इस 
कारण दशंपू्णमासस्थ आलम्भ और निर्वाप का अनुवाद हँ--प्रकरण में अपठित 
आलम्भ और निर्वाप, यह उपपन्न नहीं होता। इसलिए वहाँ जितना कहा है 
[--यावदुक्तम्‌ | आलम्भमात्र और निर्वापमात्र, उतना ही अपुर्वविधि समभना 
चाहिए। वही श्रुतिमूलक है। फलतः द्शपूर्णमास प्रकरण में अपठित आलम्भ 
और निर्वाप कर्मान्तर हैं ॥१३॥ 

पूर्वपक्षल्प से प्रस्तुत उभयविध-विकल्प की जिज्ञासा का सूत्रकार समाधान 
करता है-- 


यजतिस्तु द्रव्यफलभोक्तुसंयोगादेतेषां कर्मसम्बन्धात्‌ ॥१४॥ 


[उ] यह पद पूर्वपक्ष के निराकरण का द्योतक है । तात्पय है --द्षपूर्णमास 
प्रकरण में अपठित आलम्भ और निर्वाप यावढुक्त कर्म नहीं हैं, प्रत्युत [यजतिः] 
याग हैं, [द्रव्यफेल-भोक्तृसंयोगात्‌ | दव्य (--इवेतपशु, चरु) फल (--मूति, 
बहावचेस ), भोक्ता (-भूतिकाम, ब्रह्मवचंसकाम) का संयोग होने से [एतेषाम्‌ ] 
इन द्रव्य, फल और भोक्ता के [ कमंसम्बन्धात्‌ ] याग-कर्म के साथ सम्वन्ध होने 
से। 

गत सूत्र में जो यह कहा गया कि “वायव्यं श्वेतमालभेत भूतिकामः” तथा 
सौर्य चरं निर्वपेद्‌ बरह्वावचेसकास: वाक्य प्रकरणपठित आलम्भ (ईषामालभते} 
तथा निर्वाप (चतुरो मुष्टीन्निवंपति) के गुणविधि नहीं हैं,-यह सर्वथा युक्त 
है। परन्तु साथ ही जो यह कहा गया कि ये वाक्य यावढुक्त हैं, अर्थात्‌ आलम्भ- 
मात्र और निर्वापमात्र का विधान करते हैं, द्रव्ययाग का विधान नहीं करते, 
यह कथन युक्त नहीं है । सूत्रकार कहता है, ये याग हैं; ्रव्य-त्यागपूवंक आहुति 
दिए जाने का ये विधान करते हैं । 
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कारण यह है कि इन वाक्यों में द्रव्य, देवता, फल, भोक्ता का निर्देश है। ये 
सब इन आलम्भ-निर्वाप के पूर्ण याग होने के प्रयोजक हैं। यद्यपि सूत्र में 'देवता' 
पद का उल्लेख नहीं, पर याग के स्वरूप में द्रव्य-देवता का नियत सम्बन्ध माता 
जाता है, इसलिए सूत्र में 'द्रव्य' पद के निर्देश से देवता का भी ग्रहण समझता 
चाहिए। फलतः द्रव्य, देवता, यागानुष्ठान का फल और अनुष्ठाता का उक्त 
वाक्यो में स्पष्ट निर्देश होने से ये याग के विधायक हैं, आलम्भमात्र एवं निर्वाप- 
मात्र के नहीं। 

आलम्म-वाक्य में वायु देवता का, श्वेत पशु द्रव्य का, भूति फल का और 
“आलभेत' पद से यागानुष्ठाता पुरुष के प्रयत्न का स्पष्ट निर्देश है। इसी-प्रकार 
निर्वाप-वाक्य में सूर्यं देवता, चर द्रव्य, ब्रह्मवचंस फल, एवं 'निर्वेपेत्‌' पद से अनु- 
ष्ठाता पुरुष के प्रयत्न का स्पष्ट उल्लेख है। ये याग के प्रयोजक होने से उक्त 
वाक्य कर्मान्तर के विधायक हैं, यह निश्चित होता है। ५/ 

इन वाक्यों में द्रव्य, देवता अथवा गुण के आधार पर वाक्यभेद की आशंका 
करना निराधार होगा, क्‍योंकि इन वाक्यों में प्रत्येक पद एक-दूसरे के प्रति 
आकांक्षा रखता है। वाक्य के पूरे अर्थ को अभिव्यक्त करने के लिए किसी पद में 
औदासीन्य दिखाई नहीं देता, प्रत्येक पद अहमहमिकया अर्थाभिव्यक्ति के लिए 
दौड़ता-सा दिखाई दे रहा है। भूति की कामनावाला पुरुष वायुदेवतासम्बद्ध 
श्वेत पशु का आलभन करे, यह पूरा एक अर्थ वाक्य से अभिव्यक्त होता है। 
इसी प्रकार निर्वाप-वाक्य में समझना चाहिए । ब्रह्मवर्चस फल की कामनावाला 
पुरुष सूयं देवतासम्बद्ध चर्‌ द्रव्य का निर्वाप करे, यह एक अर्थ अभिव्यक्त होता 
है। इस प्रकार इन वाक्यों की अपने-आप में एकार्थता स्पष्ट है। देवता के लिए 
द्रव्य का संकल्प याग के बिना उपपन्न नहीं होता, यह व्यवस्था निइचायक है कि 
प्रस्तुत आलम्म और निर्वाप यागरूप कमं हैं ॥ १४॥ 

इसी विषय में सूत्रकार अन्य हेतु प्रस्तुत करता है--- 


लिङ्कदशनाच्च ॥१५॥ 


[लिङ्गदशनात्‌ ] उक्त अर्थ के उपपादन में अन्य प्रयोजक हेतु के देसे जाने 
से [च] भी, प्रकृत आलम्म-निर्वाप-वाक्यों में कथित विधि यागरूप हैं, ऐसा 
जाना जाता हू। 

अन्य प्रयोजक हेतु से भी यह जाना जाता है कि 'वायव्यं इवेतम्‌' और 'सौर्य 
चर वाक्यों में 'आलमेत' तथा 'निवंपेत्‌' पद-विहित आलम्भ और निर्वाप याग- 
रूप कमं हैं। तैत्तिरीय संहिता [२।२।१०] में पाठ है--सोमारौद्र चरुं निवंपेत्‌' 
सोम और रुद्र देवतावाले चरु का निर्वाप करे। आगे पाठ है--'परिश्िते 
याजयति'--चारों ओर से घिरी वेदि में याग कराता है। यह परिश्रयण है। इस 
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इस पद का अर्थ है--चारों ओर से घिराव होना । तदनुसार इस परिश्रयण =न 
घिरावरूप विधि-_के वाक्य में 'यजति” पद से विधिकथन का सामञ्जस्य तभी 
हो सकता है, जब इसे यागरूप कर्म माना जाय। यदि इन्हें प्रकृतियाग 
में गुण का विधायक अथवा यावदुक्त कर्म माना जाता है, तो 'यजति' पद 
से उसका पुनः कथन उपपन्न नहीं होता; क्योंकि इन दोनों पक्षों से याग होगा ही 
नहीं । तब 'यजति' पद का प्रयोग क्या प्रमादपाठ ही कहा जायगा ? अतः यह 
निश्चित जाना जाता है--'आलभेत' और 'निवपेत्‌' पद-घटित कर्म यागरूप हैं; 
गुणविधि या यावदुक्त कर्म नहीं ॥१५।॥ (इति दरव्यदेवतायुक्तानां यागान्तरता- 
ऽधिकरणम्‌ --५) । 


(बत्सालम्भादीनां संस्कारताऽधिकरणम्‌-६} 


मैत्रायणी संहिता [ १।५।६] के अग्निहोत्र प्रकरणान्तर्गत योदोहन-प्रसंग मे 
वाक्य है--'वत्समातभते, वत्सनिकान्ता हि पशचः--बछड़े का स्पश करता है, 
निश्चय ही पशु वत्सप्रिय होते हैँ । शिष्य जिज्ञासा करता है--यह वत्सालम्भ गत 
प्रकरण के समान क्या यागरूप है ? अथवा संस्कारमात्र है ? आचार्य सूत्रकार ने 
समाधान किया-- 


विशये प्रायदर्शनात्‌ ॥१६॥ 


[विशये ] --अग्निहोत्र-असंग में श्रुत 'वत्समालभते' यह आलम्भ, 'वायव्यं 
इवेतमालमेत' के समान यागरूप है या संस्कारकर्म है, यह--संशय होने पर, 
समाधान किया-- | प्रायदर्शनात्‌ | गोदोहन आदि संस्कारप्राय कर्मो के मध्य 
'चत्समालभते' का दर्शन पाठ होने से यह संस्कारकं है। तात्पर्यं है--इस 
अवसर पर वत्स का स्पशं मात्र संस्कार अभीष्ट है । 

यागकर्म में देवता का निर्देश आवश्यक है। प्रस्तुत प्रसंग में देवता का श्रवण 
न होने से यह यागकर्म नहीं । इसका (वत्सालम्भ का) फल भी दुष्ट है। याग का 
फल अदृष्ट माना जाता हैं। अतः यह आलम्भ यागकर्म नहीं है; वत्स का संस्कार- 
मात्र है। गाय पशुओं को बछडा (या बछड़ी) बहुत प्यारे होते हैं । गोदोहन के 
समय वछड़े को खूंटे से खोलकर उसपर प्यार से हाथ फेरता हुआ गाय के नीचे 
थनों में लगाये । उस समय गाय गर्दन टेढ़ी करके बछड़े के पिछले हिस्से को बरा- 
बर चाटती रहती है। पुरुष को भी उसके पास बैठकर बछड़े पर प्यार से हाथ 
फेरते रहना चाहिए। इससे गाय जल्दी दूध उतारती है । जव गाय पसवा जाती 
है, और गोदोहन-का् प्रारम्भ होने को है, तब बछड़े को गाय के आगे बाँध दिया 
जाय, जिससे गाय उसे प्यार से चाटती रहे । यदि पुरुष पकड़कर बैठता है, तो वहू 
भी प्यार से बछड़े पर हाथ फेरता रहे। इससे याय प्रसन्न रहती है, गोदोहन 
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निर्बाध चलता रहता है । वत्स का यह आलभन उसका स्पर्श रूप संस्कार है । इस 
किया से बछड़ा गाय का दूध उतारने में सहायक होता है ॥ १६।॥ 
इसी अर्थ की पुष्टि के लिए सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया--- 


अर्थवादोपपत्तेश्च ॥१७॥ 


[अर्थवादोपपत्तैः] अर्थवाद की उपपत्ति--समञ्जसता से [च] भी, 
“वत्समालभते' वाक्यपठित आलभति क्रिया स्पशेरूप संस्कारमात्र है, यह निश्चित 
होता है। 

जहाँ 'वत्समालभते' कहा है उसी के साथ 'वत्सनिकान्ता हि पशवः यह अ्थंवाद- 
वाक्य पठित है। प्रायः सभी पशु वत्सश्रिय होते हैं । वत्सप्रिय होने में गाय सबसे 
अधिक है। भेस आदि का बच्चा मर जाय, तो साधारण उपाय से दूध निकाला 
जा सकता है। पुरुष आदि व्यक्ति के द्वारा भी मेंस सरलता से पसवा जाती है, 
पर गाय नहीं । ऐसा देखा जाता है कि गाय का बछड़ा मर जाने पर उसे पसवाने 
के लिए बछड़े की खाल में अन्य मुस आदि पदार्थ भरकर बछड़े की तरह उसे गाय 
के पास खड़ा कर दिया जाता है, उसे ही वह चाटती रहती है । इस अर्थवाद का 
सामञ्जस्य उसी अवस्था में उपपन्न होता है, जब 'आलभति' क्रिया का अर्थ 
स्पर्शमात्र संस्कार किया जाता है। वत्स का आलभन=मारना, अर्थवाद की 
भावना से नितान्त विपरीत है । इसलिए भी यहाँ आलम्म=स्पर्शमात्र संस्कार 
है, यह निश्चित होता है ॥।१७। (इति वत्सालम्भादीनां संस्कारताऽधि- 
करणम्‌-६) । 


(नैवारचरो राधानार्थंताऽधिकरणम्‌--७) 


पञ्चम अधिकरण में 'आलमेत' और 'निवंपेत्‌' की यागरूपता सिद्ध की है। 
छठा अधिकरण उसका अपबाद है, जिसमें 'वत्समालभते' वाक्यगत आलम्भ का 
स्पशंमात्र संस्कार सिद्ध किया गया है। तैत्तिरीय संहिता [५।६।२ | के अग्नि- 
चयन प्रकरण में पाठ है, 'एतत्‌ खलु वै साक्षादन्नं यदेष चरुः, यदेतं चरुमुपदधाति’ 
इसी प्रसंग में आगे "' "मध्यत उपदधाति" '', बाहंस्पत्यो भवति'--यह साक्षात्‌ 
अन्न है, जो यह चरु है, इस चरु का उपधान करता  है,'''मध्य में उपधान 
करता है,”" "गह चरु बृहस्पति देवतावाला है । 

इस प्रसंग को लक्ष्य कर शिष्य जिज्ञासा करता है-क्या यह नीवार धान्य से 
तैयार किया गया चरु याग के लिए है और याग से बचे चरु का उपधान बताता 
है ? अथवा चरु के उपधानछ्य संस्कारमात्र का विधायक है? प्रतीत होता है-- 
याग के लिए चरु का विधान है और अवशिष्ट के उपधान का कथन है, क्योंकि 
चरु की यागार्थता सर्वत्र प्रसिद्ध है । किसी कर्म की यागरूपता के लिए द्रव्य और 
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देवता का निर्देश आवश्यक होता है। यहाँ प्रसंग के अन्त में अर्थवादरूप से 
बृहस्पति देवता का निर्देश है। अत: चरु द्रव्य और बृहस्पति देवता दोनों की 
उपस्थिति से -यह चरु यागार्थ है, अवशिष्ट चरु का उपधान कर दिया जाता 
है । इससे दोनों (याग और उपधान) का सामञ्जस्य हो जाता है; यह समझना 
चाहिए । 

सूत्रकार आचारे ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


संयुक्तस्स्व्थशब्देन तदर्थः श्रुतिसंयोगात्‌ ॥१८॥ 


[ठु] पद चरु की यागार्येता के निवारण के लिए है; “चरुमुपदधाति वाक्य 
याग के लिए चरु का विधान नहीं करता । [अर्थशब्देन] 'उपदधाति' क्रिया के 
अर्थं उपधान से [संयुक्तः | संयुक्त है, सम्बद्ध है चरु पद; अतः [तदर्थः] उपधान 
के लिए है चरु; [श्रुतिसंयोगात्‌ | श्रुति उपदधाति’ के साथ साक्षात्‌ सम्बद्ध होने 
से चरु केवल उपधान के लिए जाना जाता है । 

“उपधान' का अर्थ है--रखना । अग्निचयन के लिए इष्टका रक्खी जाती 
हैं, उन्हीं पर अग्निचयन होता है । नीवार जंगली धान्य है, इसे भाषा में नेर या 
कोदो भी कहते हैं। कोदो 'कदन्न' का अपश्रंश प्रतीत होता है । जंगल में--अथवा 
लेतों में बिना बोये--उत्पन्त हुए कई प्रकार के धान्य 'कदन्न' में गिने जाते हैं, 
उनमें एक नीवार है । इस प्रकार के अन्नों को अनेकत्र साहित्य में “मुनियों का 
अन्न' कहा गया है। नीवार से तैयार किया गया चरु अग्निचयन-इष्टकाओं के 
मध्य रकखा जाता है-'मध्यत उपदधाति” । यह्‌ चर का संस्कारमात्र है । “चरुमुप- 
दधाति’ वाक्य में चहु का सम्बन्ध सीधा उपधान के साथ है। यहाँ 'यजति' का 
श्रवण नहीं है। उसकी कल्पना करना भी निराधार होगा; क्योंकि इससे साक्षात्‌ 
“चरुमुपदघाति' श्रुतिबोधित अर्थं की बाधा प्रसक्त होगी । अतः साक्षात्‌ श्रुति के 
साम्मुख्य में कल्पना हेय होगी । 

चरु की यागार्थता के लिए बृहस्पति देवता का चरु से सम्बन्ध बताना भी 
ग्राह्म नहीं है । संहिता में वह कथन केवल अर्थवाद है, चरु की प्रशंसा के लिए। 
वहाँ याग-निमित्त से द्रव्य-देवता के सम्बन्ध का कोई संकेत नहीं है। इस सब 
विवेचन के फलस्वरूप निश्चित होता है, उक्त वाक्य चरु के उपधानमात्र संस्कार 
का विघायक है; चरु की यागाथंता का विधान नहीं करता। फलतः छठा और 
सातवां अधिकरण पञ्चम अधिकरण के अपवाद हैं, यह समझना चाहिए ॥१८॥ 
(इति नैवारचरोराधानार्थताऽ्रिकरणम्‌--७) । 
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(त्वाष्ट्रपात्नीवतस्य पर्य ग्निक रणगुणकत्वाऽधिरणम्‌ 5) 


पात्नीवत' कमंविशेष का नाम है। तैत्तिरीय संहिता [६।६।२,६ | में इसका 
विवरण उपलब्ध होता है। उस प्रसंग में इस आशय का लेख है--त्वाष्ट्र 
पर्यग्निकृतं पात्नीवतमुत्सुजन्ति' पर्यग्निकरण संरकार किए गये त्वष्टा देवतावाले 
पशु को छोड़ते हैं । इस विषय में शिष्य जिज्ञासा करता है--क्या त्वष्टा देवता- 
वाले पर्यग्निकृत पशु के उत्सर्ग का यह विधान है ? अथवा त्वाष्ट्र पशुयाग से यह 
पात्नीवत-कर्म भिन्त याग है? 

सन्देह का कारण त्वाष्टू पशु के दो विशेषण हैं--“पर्यग्निकृतम्‌' और 'पात्नी- 
बतम्‌' । जब 'उत्सुजन्ति' क्रियापद से 'पर्यग्निकृतम्‌' पद सीधा सम्बद्ध किया जाय, 
तो यहाँ पशु के उत्सर्गं का विधान होगा । जब 'पात्नीवतम्‌' पद क्रियापद से सीधा 
सम्बद्ध होता है, तत्र त्वाष्ट्र पशुयाग से--यह पात्नीवत कर्मे- भिन्न याग है, ऐसा 
जाना जाता है । उस कमं के अनन्तर उत्समं होगा । 


१. पात्नीवत कमं के विषय में आचायों के मतभेद का उल्लेख करते हुए 
मीमांसाशास्त्र के मर्मज्ञ विद्वान्‌ पं० युधिष्ठिर मीमांसक ने जो महत्त्वपूर्ण 
[पु ० ५७३-७४ टिप्पणी लिखी है, यह कर्म के वास्तविक स्वरूप को सम- 
भने के लिए आवश्यक होने से अविकल उद्धृत है-- 

“आचार्यो के सतभेद का सुल--ते० सं० ६।६।६ के “इन्द्र: पत्निया 
मनुमयाजयत्‌, तां पर्यग्निक्ृतामुदसुजत्‌' (= इन्द्र ने मनु को पत्नी से याग 
कराया, उस पत्नी को पर्यग्निकरण के पश्चात्‌ छोड़ दिया)-इस परक़्तिरूप 
अर्थवाद में निहित है। इसमें पत्नी का सम्बन्ध होने से यह कमं पात्नीवत 
हुआ । इसी के स्थान में त्वाष्ट्र पशु के आलभन का विधान होने से तत्स्था- 
नीय त्वाष्ट्र पश्चालम्भ कर्म भी पात्नीवत नाम से जाना जाता है। पत्नी से 
याग करने पर उसे जिस यूप से सम्बद्ध किया (--पास में बंठाया) उस यूप 
का नाम भी पात्नीवत हुआ । त्वाष्ट्र पशु के पत्नीस्थानीय होने से त्वाष्ट्र 
पशु भी पात्नीवत नाम से व्यवहूत हुआ । यतः मनु की पत्नी का पर्यग्निकरण 
के पश्चात्‌ उत्सर्ग किया गया, अतः तत्स्थानी त्वाष्ट्र पशु का भी उत्सर्ग 
होता है। तँ० सं० निदिष्ट वचन अर्थवाद है। अर्थवादानां स्वार्थे प्रामाष्यं 
नास्ति (अर्थवाद-वचनों का स्वाथे में प्रामाण्य नहीं होता है) -इस मीमांसक 
सिद्धान्त से- इन्द्र ने मनु को उसकी पत्नी से याग कराया था--यह प्रतीय- 
मान अर्थ प्रमाणभूत नहीं है । इसका तात्पयं यह है कि-- 

वेवस्वत मनु इस पृथिवी का प्रथम शासक हुआ था। राजा पृथिवी 
का पालक होने से पृथिवीपति कहाता है और पृथिवी राजा की पालिका 
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अतीत होता है, पात्नीवत कर्म त्वाष्ट्र पशुयाग से भिन्न हैं, क्योंकि स्वाष्ट्र 
पश्मु के दो विशेषणं --'पयंग्निकृतं' और 'पात्नीबतं' का सागञ्जस्य भिन्न 
कर्म मानने पर सम्भव है। चि। 7 उत्सर्जन हो जायगा । 
यदि उत्सर्ग का विधान मानकर उत्सर्जन कर दिया जाय, तो 'पात्तीवत' विशे- 
बण निष्फस---व्यर्थ रह जाता है । इसलिए पर्यर्निक्ृत त्वाष्ट्र पशु के पात्नीबत 
होने का यह विधान है। यही याग है। आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान 
किया: 


होने से राजा की पत्नी होती है । इन्द्र ने मनु को ** “उसकी पत्ती पृथिवी से 
याग कराया--इसका तात्पर्य है---इन्द्र ने मनु को पृथिवीरूप पत्ती से 
संगत किया== मनु को राज्याधिकार दिया ।' मनु की पुत्री का नाम इळा 
था। इत्ठा पृथिवी का नाम भी है। मनु ने प्रजा की समृद्धि के लिए रत्नगर्भा 
पृथिवी का दोहन किया। अतः इळा= पृथिवी उसकी दुहिता हुई। परन्तु 
आवश्यक दोहन के पश्चात्‌ उसे छोड़ दिया, जिससे वह रिक्त हुई पुनः 
समृद्ध हो जावे । प्राचीन राजा लोग पृथिवी से धनधान्य वा रत्नादि की 
प्राप्ति के लिए उतना ही दोहन करते थे, जिससे उसको क्षति न पहुँचे ।” 

पशुयागों के वास्तबिक स्वरूप को समभने के लिए मीमांसक महोदय 
का विचार बड़ा उत्तेजक है। पृथिवी का दोहन करनेवाला सर्वाधिक 
मानव-समुदाय कृषिजीवी-वर्ग है। मानव-जीवन के निर्वाह के लिए 
सर्वोच्च और सर्वाधिक साधन-सामग्री कृषिजन्य उपज है। इसमें भी 
उत्खनन अपेक्षित है, पर ऊपरी । कृषि की निर्वाध पुर्णता के लिए गहरा 
उत्खनन आवश्यक हुआ; लोहे के बिना कृषि सम्भव नहीं । जितना पुराना 
कृषि-कार्य है, उतना पुराना लोहा है । फिर अन्य धातु व रत्न आदि सामने 
आ गये । मानव-समाज का समस्त उद्योग इन्हीं दो प्रकार की उपजों पर 
आधारित है। भारत में कृपि-उपज आदिकाल से गोवंश पर आधारित 
रही है। दूध और कृषि-उपज के लिए बछड़े गाय की देन हैं। यह सम्भव 
है, यदि समस्त पशुयागों का कृषि-सम्बन्ध से विचार किया जाय, तो इसकी 
मूलभूत वास्तविकता सामने आए, क्योंकि कृषि और गोवंश का अपरिहार्य 
सम्बन्ध भारत में सदा से रहा है। वस्तुतः भूमि को कुरेदने-खोदने का काये 
मुख्य रूप में कृषिजीवी-वर्ग करता है, राजा तो उसका केवल व्यवस्थापक 
व प्रबन्धक रहता है। कृषक जिस खेत में से एक वर्ष गहरी भारी फ़सल ले 
लेता है, अगले वर्ष उसे जीतकर खाली छोड़ देता है, यह उसका उत्सर्जन 
है; इससे भूमि में सूर्य-किरणों और वर्षा-जलों से उर्वरा शक्ति संचित होती 
है । यही पात्नीवत-कमं में पशु के उत्सर्जन का रूप है। 
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पात्नीवते तु पुर्वेवत्वाद्‌ अवच्छेदः ॥१९॥ 


[ पात्नीवते | “पर्यग्निकृतं पात्तीवतं' वाकय में [तु | तो [पूर्ववत्वात्‌ | पहले 
वाले कर्म के होने से, अर्थात्‌ 'त्वाष्ट्रं पात्तीवतमालभेत' इस पूर्वेनिदिष्ट कमं के 
ही यहाँ समझे जाने रो [अवच्छेदः | उसी पूर्व-कमं के साथ इसका सम्बन्ध है। उसी 
का यह अनुवाद है। तात्पयं है, त्वाष्ट्र पात्वीवत कमें की ही यहाँ 'उत्सृजति' 
पद से उत्सर्जनरूप में समाप्ति कही है। 

“पर्यग्निकृतं पात्नीवतमुत्सृजन्ति' वाकय में पात्वीवत कर्मान्तर नहीं है । 
प्रथम पठित त्वाष्ट्रं पात्नीवतमालभेत' वाकय-विहित त्वष्टा देवतावाले 
पश्वालम्भ का अनुवाद है । पर्यग्निकृत पशु के उत्सर्जन का विधान है। पशु का 
आलम्भ- अपेक्षित स्पर्श कर पर्यग्निकरण के अनन्तर उसे छोड़ दिया जाय । इसके 
मानने पर न तो पात्नीवत के भिन्त कमं होने की कल्पना करनी पड़ेगी, और न 
उत्सृजन्ति’ पदबोधित--पशु के उत्सं का विधानरूप--अथ किसी वाकय से 
बाधित होगा । इस वाक्य से--पर्यग्निकृत पशु का--पात्नीवत कर्म सम्बद्ध होने 
का विधान अनावश्यक भी है; क्योंकि पशु का पात्नीचत-सम्बन्ध पहले ही 
तवाष्ट्रं पात्तीवतमालभेत' वाक्य से विदित है। इस कारण यहाँ उसका पुनः 
विधान निष्प्रयोजन है । दो विदोषणों से विशिष्ट अर्थ का एक विशेषण से अनु- 
वाद होना दोषावह नहीं है। विशेषण की समानता में अन्यतर विशेषण विशिष्ट 
अर्थ के अनुवचन में समर्थ रहता है। इसमें किसी बाधा की आशंका निराधार 
है। इससे निश्चित है, यह वाक्य (--पर्यग्निकृतं पात्नीवतमुत्सृजन्ति) त्वाष्ट्र 
पात्नीवत वाकय (त्वाष्ट्रं पात्तीवतमालभेत) का अनुवाद है, कर्मान्तर 
नहीं ॥१६॥ (इति त्वाष्ट्रपात्नीवतस्य पर्यश्निकरणगुणत्वाऽधिकरणम्‌--5) । 

(अदाभ्यादीनां ग्रहनामताऽधिकरणम्‌-६) 

तैत्तिरीय संहिता [२३।४] में पाठ है-'एष बे हविषा हविर्थजति, 
योऽदाभ्यं गृहीत्वा सोमाय जुहोति'--यह निश्चय ही हवि से हवि का यजन 
करता है, जो अदाभ्य का ग्रहण कर सोम के लिए होम (--याय) करता है। 
इसी के आगे पढ़ा है--'परा वा एतस्यायुः प्राण एति, योज्शुं गृह्लाति--इसकी 
आयु वा प्राण दूर चला जाता है, जो अंशु का ग्रहण करता है। इन वाक्यों के 
विषय में शिष्य जिज्ञासा करता है--क््या ये अदाभ्य और अंशु इस नाम के ग्रहों 
में ग्रहणवाले यागान्तर हैं ? अथवा ज्योतिष्टोम याग में ग्रहविधि है ? प्रतीत 
होता है, यागान्तर हैं, क्योंकि ज्योतिष्टोम प्रसंग में अदाभ्य अंशु नामवाला कोई 
याग नहीं है । न कोई ग्रह है, जिससे उसका दुबारा यहाँ स्मरण या अतिदेश 
किया जाय । इसलिए अदाभ्य और बंश नामवाले ये भिन्न याग हैं | द्रव्य. देवता 
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का यहाँ निदेश न होने पर भी 'यजति' का साक्षात्‌ प्रयोग है, जो इनके याग होने 
का प्रयोजक है । इसलिये इन वाक्यों द्वारा 'अदाभ्य' और 'अंश्‌' नामक यामों 
को विधान माना जाना युक्त होगा । आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान 
किया 


अद्रव्यत्वात्‌ केवले कर्मशेषः स्यात्‌ ॥२०॥ 


[अद्रव्यत्वात्‌ | द्रव्य और देवता का निर्देश न होने से [केवले ] केवल नाम- 
मात्र के सुने जाने पर [कर्मशेषः] ज्योतिष्टोम कर्म के शेष अङ्ग [स्यात्‌] हैं, 
अदाभ्य और अंशु नामक ग्रह । 

सूत्र में पठित '्रव्य' पद देवता का भी उपलक्षण है। याग वही कर्म माना 
जाता है, जिसमें द्रव्य, देवता दोनों का निर्देश हो । याग के लिए द्रव्य-देवता का 
नियत साहचर्य माना जाता है । सूत्र में अपठित भी देवता का--उक्त व्यवस्था- 
चुसार-- द्रव्य पद से ग्रहण हो जाता है । प्रस्तुत वाक्यों में द्रव्य और देवता किसी 
का भी निर्देश न होने से ये यागान्तर अर्थात्‌ स्वतन्त्र याग नहीं हैं। ज्योतिष्टोम 
याग सोमयाग का एक भाग (=संस्था) है । ज्योतिष्टोम अनुष्ठान के अवसर 
पर जिन पात्रों में सोम का ग्रहण किया जाता है, उनका नाम 'अदाभ्य' और 
'अंशु' है। फलतः ये वाक्य ज्योतिष्टोम में ग्रहसंज्ञक पात्र-विशेष का विधान करते 
हैं। पात्र का भेद याग के भेद का प्रयोजक नहीं होता। 

इन्हें वागान्तर मानने के लिए 'यजति' प्रयोग की जो बात कही है, वह युक्त 
नहीं; क्योंकि अदाभ्य और अंशु पद का 'यजति' या 'जुहोति' के साव सीधा 
सम्बन्ध नहीं है। इसके विपरीत सीधा सम्बन्ध ग्रह धातु के साथ है--'अदाभ्यं 
गृहीत्वा' तथा “अंश गृह्वाति' । इससे स्पष्ट होता है, ज्योतिष्टोम के अवसर पर 
इन पात्रों में सोम ग्रहण किया जाता है । थे वाक्य उसी ग्रहण-क्रिया के विधायक 
हैं। इन पदों का सम्बन्ध--व्यवधात होने से--'यजति' तथा 'जुहोति' के साथ 
होना सम्भव नहीं । उक्त वाक्य में पदान्तरों का व्यवधान स्पष्ट है । फलतः 'यजति' 
के श्रवणमात्र से यागान्तर का विधान नहीं माना जा सकता । 'सोमेन यजेत! 
अथवा 'सोमाय यजते' में 'पजति' पद का कोई भिन्त अर्थ नहीं हैँ; उभयत्र एक 
ही अर्थ है । वह प्रक्रतियाग में पठित "सोमेन यजेत' से विदित है । अविदित अर्थ 
का विधायक वाक्य यागविधि माना जाता है, इसलिए भी यहाँ 'यजति' यागान्तर 
का विधायक नहीं । 

भाष्यकार शबर स्वामी ने सूत्र की अवतरणिका के प्रारम्भ में बताया कि 
ये वाक्य किसी के प्रकरण में नहीं सुने जाते । तात्पर्यं है, किसी प्रकृतियाग का 
प्रारम्भ करके उसके प्रसंग में इन वाक्यों का उल्लेख हुआ हो, ऐसा नहीं है। 
परन्तु तैत्तिरीय संहिता में ज्योतिष्टोम के प्रकरण में ही इनका पाठ है। उसमें 
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नगण्य पाठभेद अवश्य है। परन्तु इससे भाष्यकार के लेख में किसी असांगत्य की 
उद्भावना करना निराधार होगा । सम्भव है, भाष्यकार ने शाखान्तर में उसी 
प्रकार पाठ देखा हो, जैसा उल्लेख किया । इससे 'प्रकृत अर्थ' के विवेचन में कोई 
अन्तर नहीं पड़ता ॥२०॥ (इति अदाम्यादीनां प्रहचामताउधिकरणम्‌--& ) । 


(अग्निचयनस्य संस्का रताऽधिकरणम्‌-१०) 


शिष्य जिज्ञासा करता है--अग्ति-कर्मेविषयक अनेक वाक्य सुने जाते हैं, 
तद्यथा --'थ एवं विद्वान्‌ अग्नि चिनुते'--“जो इस प्रकार जानता हुआ अग्नि का 
चयन करता है इत्यादि का विधान कर आगे कहा--'अथातो अग्निम ग्निष्टोमे- 
नवानुयजति, तमुक्थेन, तमतिरात्रेण, तं षोडशिना ।-- इसके अनन्तर अग्नि का 
अग्निष्टोम से अनुयजन करता है, उसका उक्थ से, उसका अतिरात्र से, उसका 
घोडशि से, इत्यादि। 

यहाँ सन्देह है, क्या यह “अग्नि! पद ज्योतिष्टोमादि कर्मो से भिन्न अग्नि- 
संज्ञक कमंविशेष का वाचक है, जो 'चिनुते' आख्यात से कहा गया है? अथवा 
द्रव्यविशेष का वाचक होता हुआ ज्योतिष्टोमादि में अग्निरूप गुण का विधान 
करता है ? प्रतीत होता है, अग्नि पद यागविशेष का वाचक है। इसमें हेतु है-- 
अग्नि के स्तोत्र, शस्त्र और उपसद्‌ का होना । 'अग्नेः स्तोत्रम्‌ अग्नेः शस्त्रम्‌, षड 
उपसदोऽग्नेश्‍्चित्यस्य भवन्ति १-अग्ति का स्तोत्र है, अग्नि का शस्त्र है, अग्नि- 
चयन के छह उपसत्‌ होते हैं । ये सब याग के होते हैं; अतः अग्नि पद यागवाचक 
है । इनकी हेतुता 'अथातोऽस्निमग्निष्टोमेनवानुयजति' आदि वाक्यों से पुष्ट होती 
है--अनन्तर इस अग्नि का अग्निष्टोम से अनुयजन करता है, अर्थात्‌ याग को 
सम्पन्न करता है। अगले वाक्यों में भी 'तम्‌' सवनाम 'अग्नि' को बोधित करता 
है । इससे प्रतीत होता है, यह अग्निसंज्ञक याग है। इसी मान्यता में 'यजति' के 
साथ 'अनु' उपसर्ग उपपन्न होता है । तात्पर्य है, अग्नि के याग माने जाने पर ही 
अग्निष्टोम से किया गया याग अनुयाग हो सकता है। अतः अग्नि को याग 
मानना युक्त हैँ । शिष्य की भावना को आचायं सूत्रकार ने पूवंपक्ष-रूप में सूत्रित 
किया-- 


अग्निस्तु लि ङ्गदशेनात्‌ क्रतुशब्दः प्रतीयेत ॥२१॥ 


[अग्निः] उक्त वाक्य में अग्नि पद [तु] तो [लिङ्गदशंनात्‌] 'अग्नेः 
स्तोत्रम्‌' आदि हेतुओं के देखे जाने से | क्रतु शब्दः] यागवाचक शब्द [प्रतीयेत] 
प्रतीत होता है, जैसा सुत्र की अवतरणिका में स्पष्ट कर दिया गया है। 

'य एवं विद्वान्‌ अग्नि चिनुते’ वाक्य तैत्तिरीय संहिता | ५।५।२] में उपलब्ध 
है। भाष्यकार ने अन्य जितने नाव्य उस सम्बन्ध में उद्धृत किए हैं, वे संहिता में 
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उपलब्ध नहीं । सम्भव है, भाष्यकार ने अन्य शाखाओं के आधार पर ये पाठ दिये 
हों ॥२१॥ 
सूत्रकार ने उक्त जिज्ञासा का समाधान किया-- 


रव्यं वा स्याच्चोदनायास्तदर्थत्वात्‌ ॥२२॥ 


[वा] पद पूर्वपक्ष की व्यावृत्ति करता है--अग्नि पद यागवाचक नहीं है। 
[न्यम्‌ | द्रव्यवाचक [स्यात्‌ ] है। [चोदनायाः] चिनुते’ इस प्रेरणा-पद के 
[तदर्थत्वात्‌ ] अग्नि के लिए होने से । तात्पये है, 'चिनुते' आख्यात-पद---अग्नि 
को चयन से संस्कृत करके स्थापित करता है--इस अर्थ को कहनेवाला होने से। 

“अग्नि! पद उक्त वाक्य में प्रसिद्ध दाहक द्रव्य का वाचक है, किसी याग का 
नहीं । वाक्य में 'चिनुते' यह विधायक आख्यात-पद अग्नि का चयन करने के लिए 
हैं-चिनुते==चयन करता है। 'यजति' के अर्थं को कहने में यह असमर्थ है। 
इष्टकाओं से निमित स्थण्डिल पर अग्नि का चयन करना--व्यवस्थापूर्वक 
स्थापित करना अग्नि का संस्कार है । अग्निचयन के सम्पन्न हो जाने पर अग्नि- 
ष्टोम याग से यजन करता है,--यह अर्थ “अथातोऽग्निमग्निष्टोभेनं वानुयजति' से 
स्पष्ट किया गया है । 'अनुयजति' अनु उपसगं 'परचात्‌' अर्थ को कहता है । अग्नि 
के चयन-संस्कार के अनन्तर अग्निष्टोम से यजन किए जाने का कथन है । फलतः 
उक्त वाक्य में 'अग्नि' पद याग का वाचक न होकर अग्निष्टोम में अग्निचयनरूप 
संस्कारगुण का विधान करता है॥२२॥ 

उसी अर्थ को सूत्रकार अगले सूत्र से पुष्ट करता है -- 


तत्‌ संयोगात्‌ क्रतुस्तदाख्यः स्यात्तेन धर्मविधानानि ॥२३॥ 


[तत्संयोगात्‌ | चयन द्वारा संस्कार किए अग्नि के संयोग से, उस अग्नि में 
किया जानेवाला [क्रतुः] याग [तदाख्यः] उस नामवाला, अर्थात्‌ अग्नि नाम- 
वाला [स्यात्‌] होता है। [तेन] इस कारण [धर्मविधानानि ] उस अरिनंज्ञक 
कर्म के घर्मो = विशेषताओं का विधान करते हैं,'अग्ने:स्तोत्रम्‌' आदि स्तोत्र-शस्त्र- 
उपसत्‌ । तात्पर्य है, स्तोत्र-शस्त्र-उपसत्‌ उस ऋतु के धमं हैं, जो चयन द्वारा संस्कृत 
अग्नि में किए जाने के कारण अग्नि नामवाला है। 

इस अधिकरण का सार इस प्रकार समवा चाहिए, 'य एवं विद्वान्‌ अग्नि 
चिनुते' वाक्य चयन द्वारा अग्नि के संस्कार का विधायक है। इसी कार्य के लिए 
ईंटों से निमित स्थण्डिल -- वेदि पर विधिपूर्वक अग्नि की स्थापना करना अग्नि 
का चयनरूप संस्कार है । प्रत्येक याग इसी संस्कृत अग्नि में किया जाता है। चूल्हे 
या भाइ आदि से अग्नि लेकर उसमें याग करना शास्त्रीय विधान के अनुकूल नहीं 
हैं। उस संस्कृत अग्नि में जो याग किया जाता है, वह्‌ याग भी अग्नि पद से लक्षित 
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होता है । 'अग्नेः स्तोत्रम्‌’ आदि में अग्नि पद उसी अग्निपदलक्षित ऋतु का बोधक 
है, दाहरूप अग्नि द्रव्य का नहीं। इसलिए जिज्ञासा-प्रसंग में इन पदों के आधार 
पर जो बात कही गई है, वह युक्त नहीं है। फलतः स्तोव-शस्त्र आदि याग के ही 
धर्म हैं। अग्नि का चयनरूप संस्कार याग नहीं है ॥२३॥ (इति अग्निचयनस्य 
संस्कारताऽघिकरणम्‌ --१०) । 

(मासाग्निहोत्रादीनां कतवन्तरताऽधिकरणम्‌--११) 


कुण्डपायियों के अयन में पाठ है--“मासमम्निहोत्रं जुहोति, मासं दर्शापूर्ण- 
मासाम्यां यजते'--महीनाभर अग्निहोत्र हौम करता है, महीनाभर दर्शपूर्ण मासों 
से यजन करता है । इस विषय में शिष्य जिज्ञासा करता है--अग्निहोत्र और दशं- 
पूर्णमास नियतकाल में होनेवाले कर्म हैं। अग्निहोत्र नित्य घ्रातः-सायं किया जाता 
है; दशैं अमावरास्या तिथि में तथा पूर्णमास पौर्णमासी तिथि में किया जाता है। 
तब क्या ये वाक्य नियतकालिक अग्निहोत्र और द्श-पूर्ण मास में महीनाभर काल- 
गुण का विधान करते हैं ? अथवा ये भिन्न कर्म हैं ? प्रतीत होता है, उक्त कर्मो 
में ये काल-गुण के विधायक हैं; क्योंकि नियतकालिक वाक्यों में यह मास काल- 
गुण का विधान उपयुक्त है । इसके अतिरिक्त उक्त कर्म वाक्यान्तरों से विदित हैं, 
मासभर काल का सम्बन्ध भविदित है, अतः उन्हीं अग्निहोत्र होम और दशं-पूर्णे- 
मास यागों में मासभर काल-गुण का विधान यहाँ मानना चाहिए। सूत्रकार ने 
जिज्ञासा का समाधान किया-- 


प्रकरणान्तरे प्रयोजनान्यत्वम्‌ ॥ २४।। 


[प्रकरणान्तरे | भिन्न प्रकरण में पठित वाक्यों का [ प्रयोजनान्यत्वम्‌ ] अन्य 
प्रयोजन है, अर्थात्‌ ये वाक्य, अग्निहोत्रादि वाक्यों से भिन्न कमं हैं । 

कुण्डपायि-अयन नामक कलुविशेष है । पाणिनि ने अष्टाध्यायी [३।१।१३७] 
में इस कतु का 'कुण्डपाय्य' नाम से उल्लेख किया है। बैदिक सूत्र-साहित्य 
[लाट्या० श्रौ० १०।१२।१३] से ज्ञात होता है, सोम-पान के चमस से हत्या 
अलग कर जो याज्ञिक कूण्डे के समान चौकोर पात्र से यागकाल में सोमपान करते 
थे, वे कुण्डपाय्य अथवा कुण्डपायी नाम से जाने जाते रहे हैं। उस वर्ण द्वारा प्रस्तुत 
प्रकरणों में जो मासभर अग्निहोत्र और मासभर दर्श-पूर्णणास के होम-याग का 
उल्लेख है, वे उस अब्निहोत्र-होम और दर्श-पूर्णमास याग से सवंथा भिन्न कमं 
हैं, जिनका अन्यत्र वैदिक साहित्य में विधान है। इसलिए कुण्डपायियों के वरग में 
पठित वाक्यों का अन्यत्र पठित 'अग्निहोत्र जुहुयात्‌' तथा 'दशे-पूर्ण मासाभ्यां यजेत' 
वाक्यों से कोई सम्बन्ध न होने के कारण यह समझना नितान्त निराधार है कि 
कुण्डपाय्य प्रकरण में पठित वाक्य अग्निहोत्र व दशैं-पूर्णमास विधियों में मास- 
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काल-गुण के विधायक हैं। वस्तुतः चे कर्म अग्निहोत्रादि विधियों से सर्वथा भिन्न 
कमे हैँ ।/ 

इसका मुख्य आधार कुण्डपाय्य प्रकरण में कहा है। वहाँ “उपसद्‌ भिश्चरित्वा” 
कहकर 'मासमग्निहोतर' आदि पढ़ा है [आप ०श्रौत०, २३। १०५, ६ | । तात्पयं है, 
उपसत्‌-कर्मे करके मास-अम्निहोत्र आदि का अनुष्ठान करना है। परन्तु यह उप- 
सतू-कर्म नियतकालिक अग्निहोत्र तथा दर्श-पूर्णमास में नहीं होता। अतः कुण्ड- 
पाय्य प्रकरण में पठित कर्म, नियतकालिक अग्निहोत्रादि से भिन्न हैं ॥२४॥ 
(इति मासाग्निहोत्रादीनां क्त्वन्तरताईघिकरणम्‌--११) । 


(आग्नेयादि काम्येष्टचधिकरणम्‌--१२) 


शिष्य जिज्ञासा करता है---कतिपय वाक्य किसी कमविशेषका आरम्भन 
करके पढे गए हैं, जेसे--“अग्नये पुरोडाशमष्टाकपालं निर्वेपेद्‌ रुक्काम: [तै० 
सं० २२३ |--एक्->कान्ति की कामनावाला व्यक्ति अग्निदेवतार्थ अष्टाकपाल 
में संस्कृत हवि का निर्वाप करे । इसी प्रकार अन्य वाक्य है 'अग्तीषोमीयमेकादश- 
कपालं निर्वेपेद्‌ ब्रह्मवचंसकाम:” [मै०सं० २।१ ।४ |--अह्यवचंस को कामनाबाला 
व्यक्ति अग्नि और सोम देवतावाले--एकादश कपाल में संस्कृत--ह॒वि का निर्वाप 
करे। अन्य वाक्य है-—-'ऐन्द्राग्नमेकादशकपालं निर्वपेत्‌ प्रजाकामः [तँ० सं 
२।२।१] प्रजा की कामनावाला व्यक्ति इन्द्र और अग्नि देवतावाले--एकादश 
कपाल में संस्कृत--.ह॒वि का निर्वाप करे। 

यहाँ सन्देह है, क्या ये आग्नेय आदि स्वतन्त्र कर्मान्तर हैं ? अथवा दशं-पूणे- 
मास में अनुष्ठेय आग्नेय जादि कर्मो में रुक्‌ आदि फलों के विधायक हैं? प्रतीत 
होता है, ये फलविधि हैं, क्योंकि प्रकृतियाग दशं-पूर्णमास में विहित आग्नेय आदि 
प्रथम विदित हैं; उन्हीं का यहाँ अनुवाद कर उनमें फल-सम्बन्ध का यह विधान 
है। सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


फलं चाकमंसन्निधो ॥२५॥ 


[अकरमेसन्तिघौ ] कर्म विषोष की समीपता न होने पर, केवल [फलम्‌] फल- 
निदेश [च] भी भिन्न कर्म होने का प्रयोजक होता है। 

कर्मे-समीपता का तात्पर्यं है, कर्म-विधायक पद का होना । प्रस्तुत वाक्यों में 
कोई कमं-विघायक पद नहीं है। पर प्रत्येक वाक्य में यथाकम रुक (कान्ति), 
ब्रह्मवर्चस और प्रजारूप फल का निर्देश है। कमं विधायक पद के न होने पर भी 
केवल फल का निर्देश कमंविशेष का प्रयोजक होता है, क्योंकि फल किसी कर्म का 
ही सम्भव हैं। प्रकृतियाग दशें-पूर्णमास में श्र्यमाण आस्नेयादि कमो का यहाँ 
अनुवाद सम्भव नहीं, क्योंकि कान्ति आदि उनके फल नहीं हैं । इसलिए ये आग्नेय 
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आदि कर्म उनसे भिन्न हैं। 

इसके अतिरिक्त यह भी ज्ञातव्य हैं कि ये आग्नेयादि कर्म काम्येष्टि हैं । 
विशेष कामना से इनका अनुष्ठान किया जाता है। कान्ति-कामना से आग्नेय, 
ब्रह्मव बेंस-का मना से अग्नीषोमीय, प्रजा-कामचा से ऐन्द्राग्न । दशें-पूर्णमास में कहे 
गये आग्नेय आदि कर्म काम्येष्टि नहीं हैं; वे नियतकालिक नित्यकमं हैं। कामना 
कभी होने कभी न होने के कारण अनित्य हैं। नित्यकर्म का अत्तित्यकर्म-स्थान 
में अनुवाद कहे जाने का कोई सामञ्जस्य नहीं है। इस प्रकार प्रस्तुत वाक्यों में 
विशिष्ट फल का निर्देश इस तथ्य का प्रयोजक है कि ये वाक्य दशं-पुर्णमास 
में श्रूयमाण आग्नेयादि कर्मों से--भिन्‍त कर्म के विधायक हैं ॥२५। (इत्याग्ने- 
यादि काम्येष्टयधिकरणम्‌--१२) । 


(अवेष्टेरन्नाद्यकलकत्वाऽधिकरणम्‌- १३) 


राजसूय की अङ्गभूत अवेष्टि नामक इष्टि है 'आग्नेयोऽष्टाकपालः पुरोडाशो 
भवलि' अग्नि देवतावाला आठ कपालों में पकाया पुरोडाश होता है । उस अवेष्टि 
का आरम्भ करके कहा--'एतया अन्नाद्यकामं याजयेत्‌' इससे--अन्नभक्षण में 
क्षमताप्राप्ति की कामनावाले को--यजन कराये । इस विषय में शिष्य जिज्ञासा 
करता दै--क्या यह 'एतया ' '"' वाक्यविहित कर्म अवेष्टि याग से भिन्न कर्म है? 
अथवा अवेष्टि का ही यह फलनिदेंश है? प्रतीत होता है, यह अवेष्टि से भिन्न 
कमं है; जैसाकि गत सूत्र में निर्णय किया गया है, फल का निर्देश भी कर्मान्तर 
का प्रयोजक होता है। सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


सन्निधौ त्वविभागात्‌ फलार्थेन पुनः भृतिः ॥२६॥ 


[सन्निधौ ] अवेष्टि कम के सामीप्य में पढ़ा गया 'एतया'"'' आदि वाक्य 
[ठु] तो [अविभागात्‌ ] अवेष्टि-विधायक वाक्य से अलग न होने के कारण 

[फलाथेन] फलनिर्देश के प्रयोजन से [पुनः श्रुतिः] अवेष्टि का ही 'एतया' पद 
से यहाँ पुनः श्रवण होता है। 

'आग्नेयोऽष्टाकपालः' `? इत्यादि के रूप में भवेष्टि का आरम्भ करके 
समीप ही 'एतयाऽन्नाद्यकामं याजयेत्‌? वाक्य पढ़ा गया है। 'एतत्‌'-पद समीपस्थ 
का परामर्श करता है। वह अवेष्टि-याग के लिए कहा गया है। यहाँ उसी के 
फल ==अन्नभक्ष ण-क्षमतांप्राप्ति का निर्देश है । अर्थ होगा--अन्नाद्य कामनावाले 
के लिए अवेष्टि से याग कराए, इसलिए यह कर्मान्तर न होकर अवेष्टि का ही 
फलविधि है । इसे अवेष्टि-याग मानने पर अवेष्टि के लिए विहित हृविद्रव्यों की 
उपस्थिति होगी, जो प्रसंग में निदिष्ट हैं । यदि इसे कर्मान्तर मानते हैं, तो अन्य 
इंवियों का विधान मानना होगा, जो कहीं उपलब्ध नहीं है। यदि कहीं 'एतत्‌'- 
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पद असन्निहित [द्र० २।२।२७] का परामशंक कहा है, तो वह लाक्षणिक ही 
समझना चाहिए ॥२६॥ (इत्यवेष्टेरन्नादयफलकत्वाऽधिकरणम्‌ १३ ) 


(आग्नेयद्विसक्तेः स्तुत्यथेताञधिकरणम्‌--१४) 

दशं-पूर्णमास याग्रों के विषय में कहा---'आग्नेयो5ष्टाकपालो5मावास्थायां 
पोणंमास्यां चाच्युतो भवति” अग्नि देवतावाला आठ कपालों में संस्कृत हविद्रब्ण 
अमावास्या और पौर्णमासी में छुटा हुआ कभी नहीं रहता; अवश्य हुत किया जाता 
है। ऐसा विघान कर आगे पुनः कहा--'यदाग्नेयोऽष्टाकपालोऽमावास्यायां 
मर्वति”--आग्नेय अष्टाकपाल अभावास्या में होता है। शिष्य जिज्ञासा करता 
है--क्या अमावास्या में दो आग्नेय यागों से यजन करना चाहिए ? अथवा एक 
बार ही आग्नेय याग करना चाहिए ? दो बार कहे जाने से दो बार किया जाना 
प्रतीत होता है। शिष्य-जिज्ञासा को सूत्रकार ने पुर्वपक्षरूप से सूत्रित किया-- 

आग्नेयस्तूक्तहेतुत्वादभ्यासेन प्रतीयेत ।।२७॥। 

[आग्नेयः] 'आग्नेयोऽष्टाकपालः"``' इत्यादि वाक्यविहित आग्नेय याग 
[ठु] तो [उक्तहेतुत्वात्‌ ] (२।२।२ सूत्र में कहे गये) हेतु से [अभ्यासेन] 
अम्यासरूप से, अर्थात्‌ दो बार किया जाना [प्रतीयेत ] प्रतीत होता है । 

मीमांसा के [ २।२।२ | सूत्र में अभ्यास अर्थात्‌ वाक्य के पुनः श्रवण को दो 
बार यजन का प्रयोजक बताया है; वेसा ही कथन यहाँ है। यदि यजन दो बार 
नहीं किया जाता, तो कमं का पुन:-श्रवण यजन के अभाव में व्यर्थ हो जाता है। 
तात्पर्य है, ये दोनों भिन्न कमं हैं, एक नहीं ॥२७।। 

आचार्य ने जिज्ञासा का आंशिक समाधान किया-- 


अविभागात्तु कर्मणो? द्विरुक्तेनं विधोयते ॥२८॥ 

[ठु] 'तु' पद पूर्वपक्ष की व्यावृत्ति के लिए है--आग्नेय थाग का दो बार 
अभ्यास नहीं करना चाहिए । [कर्मणः] कमं के [अविमागात्‌ ] विभक्त --अलग- 
अलग न होने से। [द्विरुक्तेः] दो बार कथन से [न विधीयते] विधान दो बार 
नहीं किया जाता। 


१. तै० सं० २।५।२ में यह वाक्य बिखरा हुआ मिलता है। इसी आनुपूर्वी में 
उपलब्ध नहीं । 

२. द्रष्टव्य--तै ० सं० २।५।३॥ 

३. 'कर्मेणा' क्वाचित्कः पाठः । 'कर्मेणो द्विरुक्तो न विधीयेत’ पाठ सुबोधिना वृत्ति 
में है। अर्थ में कोई अन्तर नहीं । पद-योजना से अर्थ अपनी वास्तविक उसी 
रेखा के अन्तर्गत आ जाता है, जो स्वीकार्य है । 


अथ द्वितीयाध्याये तृतीयः पादः ३२१ 


पूर्वोक्त विभिन्न दो वाक्यों के अनुसार अमावास्या में आग्नेय याग का दो 
बार अनुष्ठान युक्त नहीं है। यद्यपि वे वाक्य दो हैँ--'आग्नेयोऽष्टाकपालोऽमा- 
वास्यायां पौणमास्यां चाच्युतो भवतिः तथा 'भाग्नेयोऽष्टाकपालोऽमावास्यायां 
भवति'। परन्तु इन दोनों का अर्थ एक ही है। यहाँ आग्नेय याग के दो बार 
अनुष्ठान के लिए कोई विधायक पद नहीं है। दो बार पाठमात्र से यह अर्थ नहीं 
निकल सकता कि आग्नेय का अमावास्या में दो बार अनुष्ठान किया जाय। 
वाक्य का जितना प्रतिपाद्य अर्थ है, सौ बार उच्चारण करने पर भी अर्थे उतना 
ही रहता है। उक्त वाक्यों से दो बार अनुष्ठान किया जाना अर्थ अभिव्यक्त 
नहीं होता। अतः ये भिन्न कमे न होकर आग्नेय एक ही कम अमावास्या में 
अनुष्ठेय होता हैं॥२८॥ 

यदि ऐसा है, तो बहु प्रथम वाक्य से विहित है; उसी का वाक्यान्तर से पुनः 
विधान करना निरर्थक है । आचायं सूत्रकार ने इसका समाधान किया-- 

अन्यार्था वा पुनः श्रुति: ॥२६॥ 

[वा] 'बा पद अवघारण--निङ्चय अर्थ में है । निश्चय ही [पुनः श्रुतिः] 
आग्नेय याग का पुनः श्रवण [अन्यार्था] अन्य प्रयोजनवाला है। 

'आग्नेयोऽण्टाकपालोऽमावास्यायां पौणमास्यां चाच्युतो भवति’ इस वाक्य से 
विहित जो आग्नेय याग है, उससे भिन्न है वह याग, जो 'आग्नेयोऽष्टाकपालोऽमा- 
वास्यायां भवति’ वाक्य से विहित हुआ है । भिन्न कमं मानने पर इनमें विकल्प 
की कल्पना की गई कि अमावास्या में अन्यतर-= दोनों में से किसी एक--याग से 
अनुष्ठान करे । इन दोनों का समाधान गत सूत्र में किया गया कि ये आग्नेय 
भिन्न कर्म नहीं हैं । एक प्रकरण में पठित हैं, तथा जो प्रथम वाक्य से आग्नेय याग 
अभिहित है, वही द्वितीय वाक्य से कहा गया है, इस प्रत्यभिज्ञा के अनुसार कर्म- 
भेद का निराकरण किया गया । 

वस्तुतः यह आंशिक समाधान है, क्योंकि इसमें यह अन्य जिज्ञासा उत्पन्न 
हो जाती है कि जब प्रथम वाक्य से आग्नेय याम का विधान हो गया, तव उसी 
का विधाथंक अन्य वाक्य निरर्थक हो जाता है । इसी के समाधान के लिए प्रस्तुत 
सूत्र द्वारा सूत्रकार ने बताया--आग्नेय याग के पुनः श्रवण का प्रयोजन अन्य है, 
आग्नेथ याग का विधान इसका प्रयोजन नहीं है। वह प्रयोजन है--ऐन्द्राग्न याग 
का स्तुतिरूप अर्थवाद । तात्पर्य है, आग्नेय हविद्रव्य के साथ ऐन्द्र हविद्रव्य भी-- 
अमावास्या में अनुष्ठेय याग में--आहुत होना चाहिए । ऐन्द्र हवि दधिः है । 


१. द्ष्टव्य -तै० सं० २।५।३ में वृत्रवध के अनन्तर इन्द्र के वृद्ध (-=देवता 
और इन्द्रिय से रहित) हो जाने का निर्देश करके कहा है--“स एतमाग्नेय- 
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'ऐन्द्रास्न' से तात्पर्य यहाँ 'ऐ्द्राग्नमेकादशकपालं निवंपेत्‌' तथा 'स एतमेन्द्राग्न- 
भेकादशकपालममावास्यायामपश्यत्‌' आदि वाक्यों द्वारा निदिष्ट इन्द्र और अग्नि 
देवतावाले यागविशेष से नहीं है । यह आग्नेय याग में--ऐन्द्र हवि के स्तुतिूप 
अर्थवाद के साथ आग्नेय हवि में ऐन्द्र हवि के सहभाव का निर्देश करता है। 
तात्पर्यं है, अमावास्या में आग्नेय याग होता ही है, पर अकेले अग्नि हदि रो वह्‌ 
समीचीन रूप में सम्पन्न नहीं होता; इन्द्रहवि-सहित अग्निहवि से वह साघु 
सम्पन्न होता है। पुनः श्रुति का यही प्रयोजन है । 

भाद्रमास का उत्तराद्ध वर्षा ऋतु के अन्तिम दिन होते हैं । त्याग की भावना 
याग है। आग्नेय याग में अग्नि का त्याग अभिलषित हैँ । वृत्रवध के अनन्तर 
आग्नेय याग से इन्द्र (सूर्य) समृद्ध--तीढ़ तापयुक्त हो गया है। उसका त्याग 
अपेक्षित है; उस समय की धूप से बचना चाहिए। पर स्वास्थ्य के लिए इतना ही 
पर्याप्त नहीं । ऐन्द्र हवि दघि का भी त्याग हो, तो यह स्वास्थ्य रूप समीचीन होता 
है। लोक-व्यवहार मी भादों की धूप और भाद्र में दधि को त्याज्य =अनाहार्य 
बताता है॥२६॥ (इत्याग्नेयद्विरुक्‍ते: स्तुत्यर्थताधकारणम्‌---१ ड) + 


इति जैमिनीय मीमांसादशन विद्योदयभाष्ये 
हितोयाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥ 


मष्टाकपालमभानास्यायामपश्यत्‌, ऐन्द्रै दधि, तं निरवपत्‌, तेन वँ स देवता- 
इचेन्द्रियं चावारुन्ध । यदाग्नेयोऽष्टाकपालोऽमावास्यायां भवति ऐन्द्रं दि 
देवताइचेव तेनेग्द्रियं च यजमानोऽवरुन्धे” पाठ मिलता है। इससे विदित 
होता है कि आग्नेय अष्टाकपाल पुरोडाश का विधान- सान्नाय्य पक्ष में-- 
ऐन्द्र दधि पक्ष में किया है । इसके अनुसार सान्नाय्य पक्ष में अमावास्या-कर्म 
में इन्द्र के साथ अग्तिदेवता के सहभाव के लिए जानना चाहिए ।(यु० मी०) 


अथ द्वितीयाध्याये चतुर्थः पादः 


(यावज्जीवाग्निहोत्राऽधिकरणम्‌ १) 


वैदिक वाङ्मय में पठित 'यावज्जीवमग्मिहोत्रं जुहोति' वाक्य सुना जाता है, 
--जब तक जीवन है, तब तक अग्निहोत्र करे। इसी प्रकार अन्य वाक्य है--'याव- 
ज्जीवं दशैंपूर्णमासाम्याँ यजेत'--जीवनपर्यन्त दश-पूर्णमास यागों से यजन करे। 
शिष्य जिज्ञासा करता है, क्या यह यावज्जीवन किया जाना कर्म का अभ्यासरूप 
है? जिज्ञासा का कारण है--'जुहोति, यजेत पदों के विषय में यह सन्देह है कि 
इनको अन्य विधिवाक्य का अनुवाद माना जाय ? अथवा स्वयं इन्हें विधिवाक्य 
माना जाय ? यदि इन्हें अनुबाद माना जाता है, तो अन्य विधिवाक्य से विहित 
अग्निहोत्र और दर्श-पूर्णमास याग में---ये वाक्य--यावज्जीविकता (यावज्जीवन 
होना) का विधान करेंगे; तब यावज्जीविकता कर्म का- अभ्यास रूप--धर्मं 
होगा । यदि इन वाक्यों को अग्निहोत्र व द्श-पूर्णेमास के विधायक माना जाता है, 
तो यावज्जीविकता कर्ता का धर्म होगा । कर्ता यावज्जीवन अग्निहोत्र एवं दर्श- 
पूर्णमास का नियमितरूप से अनुष्ठान करे । तात्पर्ये है, क्या इन वाक्यों से अग्नि- 
होत्र होम आदि को उद्देश करके ग्रावज्जीविकता का विधान किया जाता है? 
अथवा यावज्जीवन को उद्देश करके अग्निहोत्र होम आदि का विधान किया जाता 
है? प्रतीत होता है, अग्निहोत्र होम आदि को उद्देश करके उनमें यावज्जीवन गुण 


के विधायक हैं ये वाक्य । सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा को पूर्वपक्ष-रूप से सूत्रित 
किया 


यावज्जीविकोऽभ्यासः कर्मधमंः प्रकरणात्‌ ॥१॥ 


[यावज्जीविकः] 'यावज्जीवमगिनिहोत्रं जुहोति’ में जीवनपर्यन्त होनेवाला 
[अभ्यासः] अभ्यास = कमं की आवृत्ति [कर्मधर्म:] अग्निहोत्र कमं का धर्म है, 
[प्रकरणात्‌ ] अग्निहोत्र प्रकरण में पठित होने से। 

यावज्जीवन अग्निहोत्र करने का तात्पर्य है --अग्निहोत्र का अभ्यास, अर्थात्‌ 
समयानुसार निरन्तर नित्य अग्निहोत्र करते रहना। इस रूप में यह अभ्यास कर्म 


३२४ मीमांसा-दर्शन 


का धर्म है, यह स्पष्ट होता है। क्योंकि अग्निहोत्र कमे ही नित्य किया जाता है, 
यह उसी का अभ्यास है। इस वाक्य के अग्निहोत्र प्रकरण में पठित होने से उक्त 
मान्यता को पुष्टि मिलती है। इसी प्रकार दर्श्-पूर्ण मास का यावज्जीवन अभ्यास 
समभना चाहिए। इस रूप में यह अभ्यास दर्श-पूर्ण मास कर्म का धमं सम्भव है। 
जो याग दीर्घकालिक होते हैं, उनको 'सत्र' कहते हैं । उसकी प्रशंसा में कहा जाता 
है, बुढ़ापा आने तक अथवा मृत्यु आने तक 'सत्र-संज्ञक यागों का अनुष्ठान किया 
जाना चाहिए । सत्र के समान ही अग्निहोत्र और द्श-पुणेमास की स्तुति की गई 
है--'जरामर्य वा एतत्‌ सत्रं यदग्निहोत्रं दशै-पूर्णमासौ चेति ।' यह अर्थवाद दी्घ- 
काल तक किये जानेवाले अग्निहोत्र एवं दशे-पूर्णमास की प्रशंसा करता है। इस 
कारण यह अभ्यास अग्निहोत्र आदि कर्मो का धर्म समझना चाहिए। फलतः 
'यावज्जीवम्‌' आदि वाक्यों में 'जुहोति, यजेत' पद अभ्य विधायक वाक्यों-- 
“अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गकामः' तथा 'द्श-पूणं मासाभ्यां यजेत स्वर्गकामः के 
अनुवाद हैं। उनमें यावज्जीविता गुण का विधान करते हैं।।१॥ 
जिज्ञासा का आचार्य सूत्रकार ने समाघान किया-- 


कतुर्वा श्रुतिसंयोगात्‌ ॥ २॥॥ 


[वा | 'वा' पद पूर्वपक्ष की व्यावृत्ति के लिए है, यावज्जीवन अभ्यास कर्म 
का घर्म नहीं है, [कत्तुं:] कर्त्ता का धर्म है, [श्रुतिसंयोगात्‌ ] श्रुतिबोधित अथं के 
साथ सम्बद्ध होने से । 

अम्निहोत्र आदि कर्मों का अभ्यास अर्थात्‌ आवृत्ति कर्ता का घमं है, अग्नि- 
होत्र की आवृत्ति अग्निहोत्र करनेवाला व्यक्ति करता है। आवृत्ति का विषय 
अग्निहोत्र अवश्य है, पर आवृत्ति करना कर्त्ता का धर्म है। अग्निहोत्र का सायं- 
प्रातः नित्य अनुष्ठान ही अग्निहोत्र का अभ्यास व आवृत्ति है, वह धर्म अनुष्ठाता 
का है। ये वाक्य अग्निहोत्र होम और दशं-पुर्णमास याग का विधान करते हैं। 
क्योंकि श्रुति-वाक्य में पठित 'जुहोति' तथा 'यजेत' पदों का अभिधाशक्ति-बोधित 
अर्थ यही है । 

वाक्यों में 'यावज्जीवम्‌' पद क्रियाविशेषण है । किया के नैरन्तर्ये को लक्षणा- 
वृत्ति से बोधित करते हैं, क्योंकि क्रिया का नैरन्तर्ये == अभ्यास 'यावज्जीव' पद 
का अभिघाशक्ति-बोध्य अर्थ नहीं है। क्रिया-+होम आदि का यह अभ्यास 
अनुष्ठाता = कर्ता के अधीन रहता है। अतः कर्त्ता का वह घम है; यदि कर्त्ता 
क्रिया--होम आदि का अनुष्ठान न करे, तो स्वयं उसका अभ्यास होना असम्भव 
है। 

प्रतिसायं-प्रातः किया जानेवाला अग्निहोत्र एक ही कमे है। कालभेद कमं- 
भेद का प्रयोजक नहीं है; ऐसा नहीं कि सायंकाल का अग्निहोत्र भिन्न कमं तथा 
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प्रातःकाल का भिन्न । यदि ऐसा हो तो कर्मविषयक अभ्यास का कथन असंगत 
होगा। भिन्न कर्मो का कालभेद से अनुष्ठान 'अभ्यास' नहीं कहा जा सकता। 
एक ही कमं का पुनःपुनः किया जाना 'अभ्यास' कहाता है । यही बात दर्श-पूर्ण- 
मास में समझनी चाहिए। प्रत्येक अमावास्या में एक ही दशं-याग का अभ्यास, 
तथा प्रत्येक पौणेमासी में एक ही पूर्णमास-याग का अभ्यास होता है । अतः प्रथम 
वाक्य अग्निहोत्र होम का विधायक होते हुए उसमें कमं भेद का प्रयोजक नहीं है। 
इसी प्रकार दर्श-पौर्णमास यागों के विषय में समझना चाहिए । 

“जरामर्ये' अर्थवाद सूत्र के समान दीर्घकालिक होने से अग्निहोत्र व दशे-पूर्णे- 
मास कर्मों की स्तुति करता है; पर उससे यह सिद्ध नहीं होता कि 'यावज्जीवं 
आदि वाक्य अनिहोत्र होम और दरश-पूर्णमास याग के विधायक नहीं हैं। फलतः 
कर्मों का अभ्यास कर्त्ता का धमे है, यह स्पष्ट होता है ॥२॥ 

यावज्जीवन अभ्यास कर्म का धर्म नहीं है, इसकी पुष्टि के लिए सूत्रकार अन्य 


हेतु प्रस्तुत करता है-- 


लिङ्गदर्शनाच्च कर्मधर्मे हि क्रमेण नियम्येत तत्रानथंकमन्यत्‌ 

स्यात्‌ ॥३॥ 

[लिङ्गदशंनात्‌ ] अन्य हेतु के देखे जाने से [च] भी 'यावज्जीवन' वाक्य- 
बोधित कर्माभ्यास कर्त्ता का धर्म जाना जाता है। [हि] क्योंकि [कर्मधमे ] कर्म 
का धमं मानने पर यावज्जीविता = जीवनपर्यन्त होना [प्रक्रमेण ] कर्म के प्रारम्भ 
से लगाकर अन्त तक | नियम्येत] नियमित होने से नियन्त्रित रहेगा, कर्म आव- 
इयक रूप से होगा [तत्र] उस दशा में [अन्यत्‌] कर्म के उल्लंघन में कथित 
प्रायर्चित्त {निरर्थकम्‌ | व्यर्थ [स्यात्‌ ] हो जाता है। 

तैत्तिरीय संहिता [२।२।५] में पाठ है--*अव दा एष सुवर्गाल्लोकाच्छिद्यते 
यो दर्शपूर्णमासयाजी सन्नमावास्यां वा पौणंमासीं वाऽतिपादथति'--वह यजमान 
निश्चय ही स्वर्गलोक से च्छिन्न हो जाता है=कट जाता है, अर्थात्‌ स्वर्गलोक 
का अधिकारी नहीं रहता, जो दशंपूर्णमासयाजी होकर अमावास्या एवं पौर्णमासी 
का अतिपाद--त्याग करता है; याग किये बिना छोड़ देता है। यावज्जीवन किये 
जाने को कमें का धर्म मानने पर अग्नि का आधान होते के साथ ही प्रारम्भ 
होकर यावज्जीवन-काल से ही सम्पन्न होगा। उसमें काल का उल्लंघन, अर्थात्‌ 
अमावास्या व पौर्णमासी का बिना याग छूट जाना होगा ही नहीं । तब तैत्तिरीय 
वाक्य में याग के उल्लंघन से कथित प्रायश्चित्त निरर्थक होगा । तात्पर्ये है, कर्म 
का धर्म मानने पर कमं काल का त्याग नहीं कर सकता। कमें कर्ता के अधीन 
है; कर्ता कमं के करने, न करने, तथा अन्यथा करने में समर्थ रहता है। इसलिए 
कर्ता का धर्म मानने पर कमं-काल का उल्लंघन तथा उस कारण प्रायरिचत्तीय 
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होना कर्त्ता के लिए समञ्जस है । अतः प्रायश्चित्त-विधान निरर्थक नहीं रहता। 
यह इस वास्तविकता का प्रयोजक है कि यावज्जीवन कर्माभ्यास कर्ता का धर्म है, 
कम का नहीं ॥३॥ 

उक्त अर्थ की पुष्टि में सूत्रकार अन्य हेतु प्रस्तुत करता है-- 


व्यप्वर्गजच दर्शयति कालश्चेत्‌ कर्मभेदः स्यात्‌ ॥४॥ 


[व्यपवर्गम्‌ ] विशेष कर्म के अपवर्ग = समाप्ति, तथा [च] पद से कर्मान्तर 
के आरम्भ को [दशयति] दिखाता है। [चेत्‌ | यदि [कालः] यावज्जीव काल 
उद्देश्य होता है, तो वह [कमंभेदः] वाक्य-बोधित कर्मभेद [स्यात्‌] उपपन्न 
होता है । 

तैत्तिरीय संहिता [२।५।६] में पाठ है--'थो दर्शपु्णंमासाविष्ट्वा सोभेन 
यजते” इत्यादि--जो दर्श-पूर्णमास यागों को करके सोम से सजन करता है। इस 
बाक्म में दशं-पूर्णमास को समाप्त कर, कर्मान्तर सोमयाग के करने का निर्देश 
है। यह कर्मभेद का निर्देश उसी अवस्था में उपपन्त होता है, जब विचार्यमाण 
उक्त 'याबज्जीव' वाक्यो में यावज्जीव को उद्देश कर अग्निहोत्र और दशं-पू्णमास 
का विधान माना जाता है । इस मान्यता में 'याबज्जीव' कर्म का धमे न होकर 
कर्त्ता का धर्म रहता है। यदि इसे क्म का ध्म माना जाता है, तो तैत्तिरीय संहिता 
में उक्त कर्मभेद का निर्देश उपपन्न नहीं होता; क्योंकि यावज्जीव कर्म की 
समाप्ति जीवन की समाप्ति के साथ सम्भव है । तब दर्शपूर्णमास की समाप्ति 
[इशंपूर्णंमासाविष्ट्वा ] दिखाकर कर्मान्तर सोमयाग के आरम्भ का निर्देश असंगत 
होगा, क्योंकि दर्श-पुर्ण मास कमं तो यावज्जीवन में समाप्त होना है । यदि कर्त्ता 
का घमं 'यावज्जीव' माना जाता है, तो यह आपत्ति नहीं होती; क्योंकि कर्ता 
नियत समय पर दर्श आदि का अनुष्ठान कर कर्मान्तर का अनुष्ठान भी कर सकता 
है। फलतः तैत्तिरीय संहिता का उक्त वाक्य 'यावज्जीव” के कत्तंर्म का प्रयोजक 
है। 

क्म दो प्रकार के होते हैं--एक काम्य कर्म, दूसरे नियत कर्म अर्थात्‌ नित्य 
कर्म । कामना से किथे जानेवाले कर्म पहले, और नियमित रूप से किये जाने- 
वाले कर्म दूसरे हैं । मैत्रायणी संहिता [३।६।६] में पाठ है--“अःहिताग्निर्वा 
एष सन्‌ नाग्निहोत्र जुहोति न वशांपुण मासौ यजते, तद्‌ या आहुतिभाजो देवतास्ता 
अनुध्यायिनोः करोति”--जो यह यजमाच आहिताग्नि होकर न अग्निहोत्र होम 
करता है, न दर्शपूर्णमास यजन करता है, वह उन देवताओं को अनुध्यायिनी 
करता है, जो आहुतिभाक्‌ हैं। तात्पर्य है, अग्निहोत्र और दश-पुणंमास से जिम 
देवताबों की आहुति प्राप्त होनी होती है, अग्निहोत्रादि न करने पर उन देवताओं 
को--यह स्थिति-हुमें आहुति मिलेगी ऐसा चिन्तन करनेवाली बना देती 
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है । संहिता का यह अनुध्यायिनी कथन उसी अवस्था में उपपन्न होता है, 
जब अग्निहोत्र और दर्श-पूर्णमास को नियत (--नित्य) कर्म माना जाता है। 
'यावज्जीवं' वाक्यों में यदि होम-याग को उद्देश करके यावज्जीवन काल 
का विधान माना जाता है, तो ये वाक्य काम्य कमो की कोटि में आ जाते हैं-- 
काल की कामना से होम-याग का अनुष्ठान होना । काम्यपक्ष में कामना न होने 
पर कर्म का आरम्भ न करके, अथवा जब तक इच्छा हुई तब तक कर्म करके 
इच्छा न रहने पर छोड़ देने से भी कर्म का त्याग सम्भव है। ऐसी स्थिति में 
अनियत आहुति-भाग का देवता--यह हमारा भाग होगा--ऐसा अनुध्यन नहीं 
करता । इसलिए 'यावज्जीवं” वाक्यों में यावज्जीवन को उद्देश करके अग्निहोत्र 
और दश-पू्णंभास के अनुष्ठान का विधान है, यह निर्चित होता है। 

इसी प्रकार ‘जरामर्यं वा' इत्यादि वाक्य में --अग्निहोत्र और दशं-पूर्णमास 
सत्रों के अनुष्ठान से छुटकारा --बुढ़ापा या मृत्यु होने पर ही सम्भव है, यह अव- 
धारणात्मक कथन उक्त कर्मों को नियत कर्म माने जाने पर ही उपपन्न होता है! 
काम्य कर्म चाहे जब छोड़े जा सकते हैं, उनके लिए ऐसा अवधारण कथन उपेक्षित 
नहीं । अतः उक्त वाक्यों में नियत अग्निहोत्र व द्श-पूर्णमास का विधान. मानना 
युक्त है ॥४॥ 

इसी अन्तिम उपपत्ति को सूत्रकार ने अग्निम सूत्र से स्वयं स्पष्ट किया-- 


अनित्यत्वात्तु नेवं स्यात्‌ ॥५॥ 

सूत्र का “तु' पद अन्वाचय अर्थ में है। मुख्य अर्थ को कहकर उसके साथ गौण 
अथं को जोड़ देना 'अन्वाचय' है, यह समुच्चय का साथी है। [अनित्यत्वात्‌ ] 
'याबज्जीवं' को कर्म का धर्म मानने पर उसके काम्य कोटि में आने से, अनित्य 
होने के कारण [तु] भी [एवम्‌ | 'जर्रामर्य वाक्य में कहा' ऐसा अवधारण उपपन्न 
[न] नहीं [स्यात्‌] होता । 

“जरामर्यं वा एतत्सत्रं यदग्निहोत्रं दशंपुणंमासौ च, जरया ह वा एताभ्यां 
निर्मुच्यते मृत्युना च' [श० ब्रा० १२।४।१।१]--अग्निहोत्र और दशंपूर्णमास सत्र 
जरामर्यं हैं, इनके अनुष्ठान से छुटकारा तभी होता है, जब या तो बुठ़ापान्= 
अत्यन्त शारीरिक झैथिल्य आ जाय, या फिर मरण हो जाय । ये नित्य कमें हूँ । 
मनु [२।१०६] ने बताया-- “नैत्यके नास्त्यनध्यायः’ नित्य कर्म में अनध्याय 
नहीं होता। यथासमय उनका अनुष्ठान निरन्तर होना ही चाहिए। कर्मानुष्ठान 
का यह अवधारण उसी अवस्था में उपपन्न हो सकता है, जब 'यावज्जीवं' वाक्यों 
में काल (सायं-प्रात: अमावास्या-पीर्णेमासी) को उद्देश कर अग्निहोत्र होम और 
दशं-पूर्णेमास का विधान माना जाता है । यदि इसके विपरीत अग्निहोत्र व दशं- 
पूर्णमास को उद्देश करके उक्त वाक्यों में काल (अमावास्या आदि) का विधान 
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न माना जाय, तो उसके काम्य होने से कामना के न होने पर वह अनित्य होगा; ' 
अर्थात्‌ अनुष्ठान उपेक्षित हो जायगा । तब जरामयं वाक्य में निर्दिष्ट अनुष्ठान 
का यावज्जीवन अवधारण अनुपपन्न होगा । इससे ज्ञात होता है, जरामर्य-वचन 
यावज्जीविका को कर्त्ता का धर्म माने जाने का प्रयोजक है। यह मुख्य अर्थ गत 
सूत्रों (२-४) द्वारा कह दिया गया है, उसी में प्रस्तुत सूत्र से जरागर्य-वावय- 
बोधित प्रयोजक प्रसंग को जोड़ दिया गया है। सूत्रगत 'तु' पद का यही प्रयोजन 
है। 

मान लीजिए, “यदि यावज्जीवं” वाक्‍यों में काल [अमावास्या आदि] गुणका 
बिधान है, तो काल की कामना से विधि होने के कारण ये काम्थ कर्म होंगे । 
कास्य कमं अनित्य होते हैं, कामना के अभाव में उनका प्रयोग नहीं होता । इन 
वाक्यों के अतिरिक्त अन्य कोई ऐसा वाक्य उपलब्ध नहीं है, जो अग्निहोत्र होम 
और दर्श-पूर्णमास यागों को नित्यविधि वतानेवाला हो। ऐसी अवस्था में 'ज रामयं' 
वचन नितान्त निरर्थक हो जायगा । इसलिए 'यावज्जीवं' वाक्यों को गुणविधि 
मानना उपयुक्त है ॥५॥ 

उक्त अर्थ की परिपुष्टि के लिए सूत्रकार ने अन्य उपोदुबलक हेतु प्रस्तुत 
किया-- 

बिरोधरचापि पुर्ववत्‌ ॥६॥ 

[च] और यावज्जीविका को कमं का धमं मानने पर [विरोधः] विरोध 
[अपि] भी [पृवंवत्‌ ] पहले के समान प्राप्त होता है। 

इसपर भी घ्यान देना आवश्यक है कि पूर्वोक्त अग्निहोत्र और दशं-पूर्णमास 
का--'यावज्जीवं' वावयों को--गुणविधि मानकर यावज्जीविता को कमे का 
धर्म माना जाता है; तो दशं-पूर्णेमास के विकृतियाग सौर्यादि इष्टियों में भी 
यावज्जीवन अनुष्ठान की प्राप्ति होगी । 'प्रकृतिवद्‌ विकतिः कत्तेब्या --प्रकृति के 
समान विक्कति में क्रिया की जानी चाहिए, इस व्यवस्था के अनुसार दर्श-पुर्णमास 
के यावज्जीवन अनुष्ठान का विधान सौर्यादि इष्टियों के लिए भी मान्य होगा। 
परन्तु सब इष्टियों का यावज्जीवन अनुष्ठान किया जाना अशक्य है; क्योंकि 
शास्त्र में इन्हें यावज्जीवन अनुष्ठान के अयोग्य माना गया है, क्‍योंकि ये काम्य 
इष्टियाँ हैँ। कामना के न होने पर इनका त्याग सम्भव है। इसलिए सौर्यादि 
इष्टियों का यावज्जीबन अनुष्ठान का विधान शास्त्रविरुद्ध है। फलतः 'याव- 
ज्जीवं' वावयों में यावजजीवन को कमं का धमं न मानकर कर्त्ता का धर्म मानना 
युक्त है ॥६॥ 

अधिकरण का उपसंहार करते हुए सूत्रकार ने कहा-- 
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कर्चुस्तु धर्मनियमात्‌ कालशास्त्रं निमित्तं स्थात्‌ ॥७॥ 


[कर्तृः] कर्त्ता के [धर्मनियमात्‌ ] धर्मनियम से [ठु] तो [कालशास्त्रम्‌ ] 
काल की अवघि का विधायक शास्त्र, अग्निहोत्रादि के अनुष्ठान का [निमित्तम्‌] 
निमित्त--प्रयोजक [स्यात्‌ ] है । 

कर्ता यजमान आहिताग्नि होकर घर्मानुष्ठान के लिए प्रतिज्ञा करता है-- 
समस्त जीवन अग्निहोत्र दशं-पूर्णमास धर्मों का नियमपूर्वक यथासमय अनुष्ठान 
करता रहूंगा । 'यावज्जीवमग्निहोत्रं जुहोति, यावज्जीवं दर्शपु्णमासाम्यां यजेत’ 
यह 'कालशास्त्र' है--काल की अवधि का निर्देश करनेवाला शास्त्र । यह काला- 
वधिनिर्देश किस कार्ये के लिए है ? इसका प्रयोजन क्या है ? उत्तर है, यह अग्नि- 
होत्रादि धर्मानुष्ठान के लिए है । धर्मानुष्ठान का यह (जीवनकाल) निमित्त 
है । जब तक जीवन है, तब तक धर्मानुष्ठान है। जीवन न रहे, तो धर्मानुष्ठान भी 
न होगा | धर्मानुष्ठान करनेवाले कर्त्ता का यह ध्म है। यावज्जीवन कतृघर्म है । 
'्यावज्जीवं' वाक्यों में, यावज्जीवन को उद्देश्य बनाकर--लक्ष्य बताकर 
अग्निहोत्र और दर्श-पूर्णमास का कत्त॑व्यरूप से विधान किया गया है। जीवन के 
निमित्त होने पर कर्म-धमं का विधान किया जाता है । वहाँ प्रत्येक प्रयोग पर कर्म 
समाप्त हो जाता है । इस स्थिति में व्यपवर्ग---अर्थात्‌ एक कर्म की समाप्ति और 
अन्य का आरम्भ--भी उपपन्न होता है। फलतः 'यावज्जीवं' कत्तुंधर्म है, यह 
निश्चित होता है ॥७।। (इति यावज्जीविकाग्निहोत्राऽघिकरणम्‌ १) 


(सर्वं शाखाप्रत्ययैककमंताऽधिक रणम्‌--२) 


अग्निहोत्र आदि नित्यकमं हैं, यह निश्चित हो जाने पर शिष्य जिज्ञासा 
करता है--वथा अग्निहोत्र आदि कम प्रत्येक शाखा में एक ही है ? अथवा शाखा- 
भेद से कमभेद है ? प्रतीत होता है, शाखाभेद से कर्म भेद होना चाहिए, अन्यथा 
शाखाभेद व्यर्थ है । आचार्य ने शिष्य-जिज्ञासा को पुर्वपक्षरूप में सूणित किया-- 


नामरूपधमंविशेषपुनरुक्तिनिन्दाऽशक्तिसमाप्तिवचन- 
प्रायश्चित्तान्याथंदशंनाच्छाखान्तरेषु कर्मभेदः स्यात्‌ ॥८।। 


[ताम-रूप-धर्म विश्वेष-गुनरुक्ति - निन्‍्दा-अशक्ति-समाप्तिवचन-प्रायश्चित्ता- 
्यार्थदशंनात्‌] (१) नाम, (२) रूप,( ३) घमंविशेष, (४) पुनरुक्ति, (५) निन्दा, 
(६) अशक्ति, (७) समाप्तिवचन, (८) प्रायश्चित्त, (६) अन्यार्थदर्शन हेतुओं 
से [शाखान्तरेषु ] भिन्न शाखाओं में [कर्मभेदः | कर्म का भेद [स्पात्‌] है। 

काठक, कालापक, पैप्पलादक, तैत्तिरीय, मैत्रायणी आदि अनेक शाखा देखी 
जाती हैं। इनमें सन्देह होता है, एक शाखा में जो अग्निहोत्र आदि कर्म विहित हैं, 
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क्या शाखान्तर में भी वही कमं हैं ? अथवा शाखाभेद से कर्म का भेद है? 
निम्तांकित हेतुओं के आधार पर झाखाभेद से कर्म का भेद मानना युक्त होगा-- 

(१) नामभेद- एक काठक का कर्म है, एक कालापक शाखा का। इस 
प्रकार शाखा के नामभेद से कर्म का भेद होता है । काठक, कालापक आदि केवल 
ग्रन्थों के नाम हैं, कर्मो के नहीं,--यह कहना ठीक न होगा, क्योंकि ये कर्मों के भी 
नाम हैं। यह काठक अग्निहोत्र है, यह कालापक अग्निहोत्र, आदि व्यवहार शास्त्र 
एवं लोक में प्रत्यक्ष है। 

(२) रूपभेव---इससे कमं भेद होता है। यह कमं के स्वरूप का भेद है। एक 
शाखा में पढ़ा है--“अष्नीचोमीयमेका दशकपालं - * प्रायच्छन्‌/---अग्नि-सोम देवता 
चाला पुरोडाश एकादश कपाल में संस्कृत कर प्रयोग में लाया जाता है। अन्य 
शाखा में 'द्वादश कपालं' पढ़ा जाता है। वह पुरोडाश बारह मृत्पात्रं में संस्कृत 
किया जाना चाहिए । इससे प्रतिशाखा कर्म का भेद स्पष्ट होता है । 

(३) धर्मविशेष--इसका अथं है--आचरण में भेद। वृष्टि की कामना 
से किये जानेवाले याग का नाम 'कारीरी' है। कारीरी इष्टि का अध्ययन करने के 
दिनों में तैत्तिरीय चाखा के छात्र भूमि पर बैठकर भोजन करते हैं; अन्य शाखा- 
वाले ऐसा आचरण नहीं करते । इसी प्रकार अग्निचयन का अध्ययन करते समय 
किन्हीं शाखावाले छात्र उपाध्याय के लिए घड़ों में जल भरकर लाते हैं, अन्य 
शाखावाले ऐसा आचरण नहीं करते । ऐसे ही अश्वमेध का अध्ययन करनेवाले 
कुछ लोग अश्व के लिए घास लाते हैं, और इसे अपने कार्य में उपकारक होने की 
अभिलाषा रखते हैं; दूसरे लोग अन्य धर्म का आचरण करते हैं। यदि प्रत्येक 
शाखा में कर्मे एक-समान हों, तो ऐसा आचरणभेद नहीं हो सकता । अतः शाखा- 
भेद से कर्मभेद मानना युक्त है । 

(४) प्रुनरक्ति--यदि सब शाखाओं में पढ़ा गया कर्म एक हो, तो एक 
शाखा में विहिंत कमं का शाखान्तर में कथन होना पुनसक्त होगा। पुनरुक्त वाक्य 
निस्थेक होता है । शाखाशास्त्र को निरर्थक कहना युक्त न होगा । अतः प्रत्येक 
शाखा में कर्म का कथन कम के भेद का साधक है। 

(५) निन्दा--निन्दावचन विभिन्न शाखाओं में कर्मभेद के बोधक हैं। 
अनुदित होम = सूर्योदय से पहले किये जानेवाले अग्निहोत्र होम की निन्दा में निम्न 
सन्दर्भ उपलब्ध है--- 


प्रातः प्रातरनृतं ते बवन्ति पुरोदयाज्जुहृति थेऽगिनहोत्नम्‌ । 
विवाकोत्यंसविवा कौतंयन्तः सूरयो ज्योतिर्त तदा ञ्योतिरेषाम्‌ ॥ 


सवेरे-सवेरे वे झूठ बोलते हैं, जो सूर्य निकलने से पहले अग्निहोत्र होम करते 
हैं। जो दिन में वोलना चाहिए- “सूर्यो ज्योतिः' उसे दिन निकलने से पहुले रात 
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में बोलते हैं, तब इनकी सूर्य ज्योति नहीं होती । 

अन्य झाखावाले उदित होम = सूर्योदय के अनन्तर होनेवाले अग्निहोत्र--की 
निन्दा करते हैं । कहते हैं-- 

यथाईतिथये प्रदृतायान्नमाहरेयुस्तादृक तव्‌ यदुदिते जुहृति'--सूर्योदय के 
अनन्तर होम करनेवालों का कार्य ऐसा ही है, जैसे घर में आकर लौट गये अतिथि 
के लिए अन्तप्रदान का प्रयास करना। ये निन्दावचन उसी अवस्था में उपपन्न 
हो सकते हैं, जब प्रतिशाखा कर्मभेद माना जाय। 

(६) अशक्ति--समस्त शाखाओं में प्रकृति, विकृति, अङ्ग, उपाङ्ग आदि 
रूप में जो कर्मों का विधान किया गया है, यदि वह अभिन्न है, एक है, तो उसका 
एकत्र संग्रह करके अनुष्ठान करना किसी भी व्यक्ति की शक्ति से बाहर है । ऐसे 
अशकय =अव्यवहार्यं कर्म का विधान व्यर्थं होगा । फलतः प्रातशाखा कमभेद 
भाचना युक्त है। 

(७) समाप्तिवचन--समान नामवाले कमं में उसके विभिन्न अंशों पर 
समाप्ति का कथन कर्म के अभेद का बाधक है। एक शाखावाले कहते हैं---हमारा 
अग्निचयनं-कमं यहाँ समाप्त होता है। अन्य शाखावाले समाप्ति अन्यत्र बताते 
हैं। किसी एक कर्म की समाप्ति प्रक्रिया के दो अवसरों पर नहीं हो सकती। 
समाप्तिभेद के कथन से कर्म का भेद ज्ञात होता है। एक ही कर्म दो जगह समाप्त 
हो, यह सम्भव नहीं । 

(०) भ्रायङ्चित्त--किसी एक शाखावाले अनुदित होम के समय पर न 
किये जाने की स्थिति में प्रायशिचत्त का विघान करते हैं । अन्य शाखावाले उदित 
होम के विषय में ऐसा कहते हैं । कमं यदि विधि-अनुसार समय पर नहीं किया 
जाता है, तो उसके लिए प्रायश्चित्त का कथन है। प्रायश्चित्त तभी किया जाता 
है, जब किसी कर्म के अनुष्ठान में कोई न्यूनता या अन्य दोष हो जाय। ऐसी 
स्थिति--उदित-अनुदित होम आदि को सब शाखाओं में एक मानने पर सम्भव 
नहीं, क्योंकि सवत्र कमं के अभेद में अग्निहोत्र के उदित और अनुदित दोनों काल 
विहित होते हैं। तत्र श्रायश्चित्त क्यों ? इससे ज्ञात होता है, उदित अग्निहोत्र 
होम भिन्न है और अनुदित अग्निहोत्र होम भिन्न। कम का भेद मानने पर 
अग्निहोत्र के दोनों प्रकारों में--विधि-अनुसार अनुष्ठान करने पर--प्रायदिचित्त 
का विधान उपपन्न होता है.। 

(६) अन्याथंदर्चन--इसका तात्पर्यं है, किसी एक शाखा या ब्राह्माण में जो 
बात कही है, अन्य शाखा आदि में उससे भिन्त बात का कहना । वैदिक वाङ्मय 


१. द्रष्टव्थ--निदानसूत्र, ५।१२।२३ (यु० मी०) । वहाँ पाठ है--'अयापि 
ब्राह्मणमेव भवति-तेवां ये पुरस्ताद्दिदोक्षाणाः स्युयंथु चैषां गृहपतिरिति ४ 
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में सन्दमें है---“यदि पुरा दिदीक्षाणाः स्युः, यदि घा एषां गृहपतिः, गृहपतेर्बाऽनु- 
सत्रिण इति; त एनमेव बृहत्सामानं कतुमुपेयुः, उपेतं हां षां रथन्तरम्‌ । अथ 
यदि अदिदीक्षाणाः' -यदि सत्रयाजी गृहपति एवं उसके अनुयायी सब यजमान 
पहले से दीक्षित हो चुके हैं, तो वे इस 'बृहत्सामा' क्रतु का अनुष्ठान करें; क्योंकि 
इतका 'रथन्तरसामा' क्रतु अनुष्ठित किया जा चुका है। यदि प्रथम दीक्षित नहीं 
हुए हैं, तो रथन्तरसाम का अनुष्ठान करते हैँ । 

द्वादशाह (बारह दिन में सम्पन्न होनेवाले) सत्र ज्योतिष्टोम के पृष्ठसंज्ञक 
स्तोत्र में समुच्चयरूप से रथन्तरसाम और बृहत्साम का प्रयोग होता है । ये दोनों 
साम ज्योतिष्टोम के अङ्ग हैं। उक्त सन्दर्भ में बताया गया कि रात्रयाजी यजमान 
प्रथम दीक्षित हैं, अथवा अदीक्षित है, इस सत्र के अनुष्ठान का अधिकारी है। यह 
एक बात कही गई। 

ताण्डक ब्राह्मण में बताया--'एष वाव प्रथमो यज्ञो यज्ञाना यज्ज्योतिष्टोमः, 
य एतेनानिष्ट्वाऽन्याऽच्येन यजेत, गत्तंपत्यमेव तज्जायेत, प्र वा मीयते'--यज्ञों में 
प्रथम यज्ञ यही ज्योतिष्टोम है; इससे यजन न करके जो अन्य-अन्य से यजन 
करता है, वह गड्ढे में गिर जाने के समान है, अथवा मर जाने के समान। यह्‌ 
नियम सर्वेत्र ज्योतिष्टोम से प्रथम यजन करना स्थिर करता है । यह दूसरी बात 
है, अर्थात्‌ पहले कथन से अन्य अर्थ का कथन है । इसके अनुसार अदीक्षित यज- 
मान का द्वादशाह सत्र में अनुष्ठान के लिए उपस्थित होना उपपन्न नहीं होता । 
इसकी उपपत्ति ब सामञ्जस्य के लिए आवश्यक है, प्रत्येक शाखा में कमं का भेद 
माना जाय । इससे ताण्डक शाखा का नियम उसी शाखावालों केलिए लागू 
होगा । तब इन दोनों कथनों में अनुपपत्ति या असामञ्जस्य की कोई आशंका न 
रहेगी । 

सूत्रकार ने प्रतिशाखा कर्ममेद की सिद्धि के लिए उक्त नौ हेतु प्रस्तुत किये 
हैं। परन्तु माष्यकार शबर स्वामी ने भाष्य में यहाँ पाँच अन्य हेतुओं का कमभेद 
की सिद्धि के लिए उल्लेख किया है । प्रतीत होता है, सूत्रकार ने 'अन्यार्थदशनम्‌” 
हेतु में इनको अन्तहित मानकर पृथक निर्देश नहीं किया । क्योंकि आगे समाधान- 
सूत्रों में समाधान की दृष्टि से इनका उल्लेख है। इसी भावना से भाष्यकार ने 
पूवपक्षरूप में उनका यहाँ स्पष्ट निर्देश कर दिया है । 

(१०) अन्यार्थदशन (क)--अ्तिशाखा कर्मभेद का अन्य उपोद्बलक हेतु 
है, सुपर्ण अथवा श्येन याग के अग्निचयन-सम्बन्धी कर्मेविशेष में ग्यारह यूपों की 
स्थापना का अन्तराल-परिमाण, अर्थात्‌ यूपों के अन्तराल की नाप । इस याग में 
ग्यारह पशुओं को बाँघने के लिए ग्यारह यूप गाडे जाते हैं। सुपणेयाग का अग्नि- 
स्थण्डिल (=वेदि) पंख फॅलाये श्येन की आकृति के समान होता है। उस 
स्थण्डिल पर ग्यारह सूप गाड़ने के. स्थान और उनके अन्तराल के विषय में वैदिक 
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वाङ्मय के लेख परस्पर भिन्न हैं, जो प्रतिशाखा कर्मेक्य के बाघक हैं । 

मँत्रायणी संहिता | ३।४।5] में पाठ है --'यत्पक्षसंसिता मिनुयात्‌ कनीयांसं 
यज्ञकतुमुपेथात्‌ कनीयसी प्रजां कनीयसः पशून्‌ कनीयोऽन्नाद्यं, पापीयान्‌ स्यात्‌ । 
अथ यद्वेदिसंमितां मिनोति ज्यायांसं चिनुते ज्यायांसमेव यज्ञकतुभुपेति सूयसों 
अजां भूयसः पशून्‌ भुयोष्न्नाद्यम्‌ ४ 

एकादशिनी इष्टि में यजमान यदि फैले पंखों के समानस्थल में यूपों की 
नाप स्थापित करता है, तो छोटे क्तु को, छोटी प्रजा को, छोटे पशुओं को, छोटे 
अन्नाद्च को एवं पाप को प्राप्त होता है। पर यदि वेदि के समानस्थल में यूपों 
की नाप स्थापित करता है, तो बड़े ऋतु को, बड़ी प्रजा को, बड़े (--बहुत) 
पशुओं को, पर्याप्त अन्नाद्य को प्राप्त होता है ।' इस सन्दर्भ में पक्षसम्मित मान 
(नाप) का निन्दापूर्वक प्रतिषेध कर वेदिसम्मित मान को स्तुतिपूर्वक 
स्कीकारा है। ये ग्यारह यूप-स्थापना के परस्पर विरुद्ध लेख, प्रतिशाखा कर्म- 
भेद के योतक हैं । 

अन्य शाखावाले पढ़ते हैं--“रथाक्षमात्राणि यूपान्तरालानि भवन्ति [आप० 
श्रौत० =।५।१७]--रथ के धुरा की बराबर दूरी पर यूप स्थापित होते हैं। यदि 
इस विधान को सवत्र लागू किया जाता है, तो न पक्षसम्मित नाप की--और न 
वेदिसम्मित नाप की--मान्यता रहती है । ये सब लेख उसी अवस्था में उपपन्न व 
समञ्जस रहते हैं, जब प्रतिशाखा कर्म का भेद माना जाता है। 


१. “सुपणेयाग का अग्निस्थण्डिल पंखू फैलाये श्येन के समान होता है। उत्तर- 
दक्षिण पंखमाग, मध्य में आत्मस्थानीय भाग, पूर्व में चङ्चुस्थान और 
पश्चिम में पुच्छस्थान होता है। आइवनीय की पूर्वेरेखा के मध्य में एक 
यूप गाडा जाता है, और पाच-पाच यूप दोनों ओर गाड़े जाते हैं । इन यूपों 
को कितने स्थान में गाड़ें, इसके लिए प्रथम पक्ष है--उत्तर-दक्षिणस्थ पंखों 
का फैलाव जितने स्थान में है उतनी बराबर दूरी रखकर गाड़ें। यह पक्ष- 
सम्मान [पक्ष बराबर = दक्षिण और उत्तर प्रत्येक ओर चार हाथ और 
२२ अंगुल (इस पक्षपरिमाण और अगले वेदिपरिमाण के लिए देखें-- 
कात्या० श्रौत विद्याधर टीका, भूमिका, पृष्ठ ६३) परिमाण] से यूपों का 
मान है। दूसरा पक्ष है--वेदि का जितना पूर्व दिशा में स्थान है, उसमें , 
बराबर दूरी रखकर यूपों को गाड़ें। चयन में वेदि का परिमाण इस ऋतु में ॥ 
४० पद<-कदम >-साढ़े सात पुरुष --सवा छब्बीस हाथ होता है । तीसरा 
पक्ष है--रथ के अक्ष-परिमाण (=१०४ अंगुल --चार हाथ ८ अंग्रुल) 
मध्य दूरी छोड़कर गाड़ना चाहिए ।'“'पंख बराबर सम्मान की निन्दासे 
उसका प्रतिषेध और वेदिसम्मान की स्तुति से उसकी विधिं जानी जाती 
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(११) अन्यार्थदर्शव (ख ) -- ज्योतिष्टोम-प्रसंग से किसी शाखा में पाठ है--- 
शव संस्तुतानां बिराजमतिरिच्येते'- स्तोत्रं में प्रयुक्त की गई ऋचाओं में विराट्‌ 
से दो ऋचा अतिरिक्त शेष रह जाती हैं। अन्य शाखावाले कहते हैं--"तिस्रः 
संस्तुतानां बिराजमतिरिच्यन्ते--स्तोत्रो में प्रयुक्त की गईं ऋचाओं में विराट्‌ 
संख्या से तीन ऋचा अतिरिक्त शेष रह जाती हैं। विराट्‌ पद दस संख्या का 
पर्याय है। स्तोत्रो में प्रयुक्त ऋचाओं की संख्या को १० से विभाजित करने पर 


है ।***एक विधि का प्रतिषेध और एक विधि का विधान कर्मभेद मानने पर 
सम्भव होता है।'”“रथाक्षमात्र यूपों का अन्तराल होने पर न पक्षसम्पान 
हो सकता है, न वेदिसम्मान । 

पक्षसम्मित पक्ष में दक्षिणपक्ष --४ हाथ २२ अंगुल, उत्तर पक्ष = 
४ हाथ २२ अंगुल, दोनों के मध्य का भाग=७ हाथ, सब मिलाकर १६ 
हाथ २० अंगुल स्थान होता है। 

वेदिसम्मित में वेदी का परिमाण २६ हाथ ६ अंगुल कह चुके हैं। ११ 
यूपों के मध्य के १० अन्तराल-- १० रथाक्षप्रमाण = १०४० अंगुल बराबर 
४३ हाथ ८ अंगुल होता है । इसके साथ ११ यूपों की मोटाई न्युन से न्युन 
एक वितस्ति= १२ अंगुल होने पर ५ हाथ १२ अंगुल होगी । अतः ११ यूप 
अन्तराल-सहित ४८ हाथ २० अंगुल लम्बे स्थान में स्थित होंगे। इस प्रकार 
स्थाक्षप्रमाण अन्तराल मानने पर न पक्षसंस्मित यूप-निखनन उपपन्न होता 
है, और ना ही वेदिसम्मित। कात्यायन श्रौत ८।८।६-७-८ में रथाक्ष- 
अन्तराल वेदिसम्मित और पक्षसम्मित तीनों पक्ष स्वीकार किये हैं।” (यु० 
मी०)। 

उक्त टिप्पणी में यह स्पष्ट किया गया कि---सुपर्णयाग़ के अग्निचयन 
अवसर पर अग्निस्थण्डिल की रचना पंख फैलाये श्येन के समान होती है, 
उसपर एकादश यूपों का निखनन कहाँ होता चाहिए। ये यूप एकादश 
पशुओं को बाँधने के लिए गाडे जाते हैं, इसलिए सुपर्णयाग के इस अंग का 
नाम एकादशिनी इष्टि कहा जाता है। 

देहरादुन मण्डल के विकासनगर (पुराना नाम--चूहड़पुर) और 
कालसी यमुना पुल के मघ्य--चकरौता को जानेवाले मोटर-मार्ग पर 
पूर्व की ओर पहाड़ी के समतल-सदुश ढलान पर फैली उक्त प्रकार की 
एक वेदि--केन्द्रीय सरकार के पुरातत्त्वानुसन्धान-विभाग द्वारा खुदाई 
कराये जाने पर--उपलब्ध हुई है। लेखक ने स्वयं जाकर उसे देखा है। यह 
खुदाई उस समय विभाग के उच्चपदस्थ कार्यरत श्री रामचन्द्रन्‌ की देखरेख 
में कराई गई थी । 
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पूर्ण विराट्‌ संख्या से जितनी ऋचा शेष रह जाती हैं, उनकी संख्या एक शाखा 
के अनुसार दो है, अन्य शासा के अनुसार तीन। यदि प्रत्येक शाखा में कर्म का 
अभेद माना जाय तो विरोध होगा। कर्मो का भेद मानने पर एक शाखा के अनु- 
सार किसी ज्योतिष्टोम में दो का, तथा अन्य शाखा के अनुसार किसी में तीन 
का विराट्‌ पूर्ण संख्या से अतिरेक उपपन्न हो जाता है । इसलिए प्रतिशाखा 
कर्मे का भेद मानना उपयुक्त है। 

निरुक्त [७।१३] में बताया -“विराङ्‌ विराजनात्‌ सम्पूर्णाक्षरा  'विराद्‌' 
पद “बि' उपस्ंपूर्वेक 'दीप्ति' अर्थवाली 'राज्‌' घातु से निष्पन्न होता है। यह्‌ 
बिराट्‌ सम्पूर्णाक्षर है। अक्षर--संख्या के प्रतीक अंक जितने में सम्पूर्ण हो जाते 
हैं, बह एक विराट्‌ है। अद्धो के समस्त प्रतीक एक से दस तक पूर्ण हो जाते हैं। 
एक से नौ तक अङ्कु, दसवां शून्य है। यह एक विराट्‌ है, एक दशक । यह्‌ इस- 
लिए पूणं है, क्योंकि इसके आगे संख्या बढ़ाने के लिए फिर दस के आगे १, २, ३ 
को ही ढुहराया जाता है। फिर बीस पर पूरा होनेवाला दूसरा विराट्‌ है, दूसरा 
दशक, जो दो पर शून्य लगाकर अभिव्यक्त किया जाता हैं। विभिन्न स्तोत्रं में 
प्रयुक्त ऋचाओं की संख्या को विराट्‌ (== १० संख्या) से विभाजित करने पर 
जितने पूर्ण दशक बन जाते हैं, उनसे अतिरिक्त-एक शाखा के अनुसार दो 
तथा अन्य शाखा के अनुसार तीन ऋचा शेष रह जाती हैं.। यही उक्त विरोध का 
स्वरूप है । इनका विवरण समाघान-सूत्र (२६) में किया जायगा । 

(१२) जन्याबंदशंन (ग) --सारस्वत सत्र में सुना जाता है--'थे पुरो- 
डाञ्ञिनस्ते उपविद्ञान्ति, ये सान्नायिनस्ते वत्सान्‌ बारयन्ति^ जो पुरोडाश से दशे 
करनेवाले हैं, वे चुपचाप बैठते हैं; जो सान्नायी हैं, अर्थात्‌ दूध-दही की मिमित 
हवि से दशं करनेवाले हैं, वे वत्सों (लवारों) को गायों से हटाते हैं । सारस्वत 
सत्ररूप सोमयाग है। सत्र निरन्तर किये जाने वाले यज्ञ हैं, जो कम-से-कम 
बारह दिन, और अधिक सहस्न वर्ष (==दिन} तक चलते हैं । इनमें सत्रह्‌ सत्र- 
याजी व्यक्ति मिलकर अनुष्ठान करते हैं, जिनमें एक यजभान और सोलह 
ऋत्विक्‌ बनकर अपना-अपना कार्य बाँट लेते हैं । वस्तुतः वे सब यजमान हवी 
होते हैं--कर्म के स्वयं अनुष्ठाता और फल के भागी । सोमयाग में एक यजमान 
कमं का अनुष्ठाता और फल का भागी होता है, और सोलह ऋत्विक्‌ दक्षिणा 
द्वारा नियत काल के लिए क्रीत (खरीदे हुए) के समान होते हैं । सत्र और 
सोमयाग का यही भेद है। सत्र के अनुष्ठान में उसी का अधिकार है, जिसने 
पहले सोमयाग किया है । जो सोमयाग करके दशंपूर्ण मास याग करता है, वहू 


१- दरष्टव्य - “उत्सगिणासयने शूयते-- तेषां ये पुरोडाशिनस्ते उपवसन्ति, ये 
सान्नायिनस्त एतदहर्वत्सान्‌ अपाकुर्वन्ति ।' सत्या० श्रौत १६।८।२१॥ 
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दशैं के अनुष्ठान में दूध-दही की मिश्रित (==साच्नाय) हवि देता है । परन्तु 
उक्त वाक्यों द्वारा सारस्वत सत्रान्तर्गत दशैं मैं सोगयाग किये हुए और न किये 
हुए--दोनों का अधिकार बताया। यह प्रतिशाखा कर्म भेद मानने पर ही उपपन्न 
होता है । 

(१३) अन्यार्थदशन (घ)--अन्य वचन सुने जाते हैं । किसी शाखा में 
कहा--'उपहव्योऽनिरुक्तः, अग्निष्टोमो यज्ञ, रथन्तरसामा, अश्व; वावो 
दक्षिणा--उपहुव्य नामक यज्ञ-ज्योतिष्टोम का अङ्ग,” एक दिन में सम्पन्न 
होनेवाला सोमयाग है,--यह अनिस्वत है, अर्थात्‌ इसमें देवता नाम का उच्चारणं 
्रत्यक्षरूप में न होकर? परोक्षरूप से किया जाता है; यह अग्निष्टोम यज्ञ है-- 
अग्निष्टोम संस्थावाला सोमयाग, अर्थात्‌ जिस सोमयाग की संस्था = समाप्ति 
आग्नेय स्तोम से होती है; यह रथन्तर सामवाला है और इसकी दक्षिणा गहरे 
भुरे (घूसर) रंग का अर्व है। 

अन्यत्र शाखा में कहा--“उपहव्योऽनिरुकतः, उक्थो यज्ञः, बुहत्सामा, अइवः 
इकेतो इक्मललाटो दक्षिणा'--उपहव्य अनिरुक्त है, उक्थ संस्थावाला सोमयाग 
है, अर्थात्‌ इसकी समाप्ति उक्थ-संज्ञक स्तोत्र से होती है, यह बृहत्सामवाला है, 
और श्वेत अश्व इसकी दक्षिणा है, जिसके ललाट पर सुवर्ण का पत्रा (वर्क) 
लगा हू ।? 

यदि सब शाखाओं में कमं का अभेद हो, तो उपहव्य सोमयाग केये दो 
प्रकार के वर्णन असंगत होंगे । यह स्थिति कर्मभेद मानने पर उपपन्न होती है। 
इसके अतिरिक्त यह भी ध्यान देने की बात है कि प्रतिशाखा कर्म का एकत्व 
होने पर यहाँ रथन्तरसाम अथवा बृहत्साम का विधान व्यर्थ है, क्योंकि यह 
उपहुव्य के प्रकृतियाग ज्योतिष्टोम से--प्रक्कतिवद्‌ विकृतिः कर्तव्याः नियम के 
अनुसार- प्राप्त है। इससे मी स्पष्ट होता है-प्रतिशाखा कर्म का भेद मानना 
युक्त है ॥की 

जिज्ञासापूर्ण विस्तृत पूर्वपक्ष का सर्वसाधारण समाधान सूत्रकार प्रस्तुत 
करता है--+ 


एकं वा संयोगरु्पचोदनाख्याऽविशेषात्‌ ॥६॥ 
[वा] यह्‌ पद पूर्वपक्ष की व्यावृत्ति के लिए है, विभिन्न शाखाओं में कम भेद 


१. द्रष्टव्य --ताण्ड्य ब्रा» १८।१।१, ३, १८। कात्या व्भौत० २२।१।२, झा 

२. दरष्टव्य--'उपहव्ये देवतानासधेयानि परोक्षं ग्रूयुः स्वस्थानासु' लाट्या० 
श्रौत॒० ८।६।१॥ 

३. कोई व्याख्याकार. सुनहरी टीका (चन्दोवा) वाला अर्थ करते हैं। 
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नहीं है, प्रत्युत [एकम्‌] एक==समान हैं कर्म विभिन्न शाखाओं में, [संयोगरूप- 
चोदनाख्पाऽविशेषात्‌ ] कमं के साथ द्रव्य-देवता-सम्बन्ध के बोधक विधिवाक्यों 
तथा उनके नामों की समानता से । 

विभिन्न शाखाओं में कर्म-विधायक वाक्य कर्म के साथ समान द्रव्य और 
समान देवता का बोध कराते हैं। कर्मो का नाम भी सवंत्र समान पाया जाता है। 
इसलिए विभिन्न शाखाओं में कर्म के एकत्व में कोई बाधा नहीं है। शाखा, 
संहिता व ब्राह्मण आदि वेदिक वाङ्मय में यज्ञ-कर्म का प्रयोजन अर्थात्‌ फल 
सर्वत्र समान उपलब्ध होता है । यज्ञ का रूप द्रव्य और देवता है, उनका उल्लेख 
भी सर्वत्र समान है। यज्ञों के नाम--अग्निहोत्र, दशंपूर्णमास, ज्योतिष्टोम, 
कारीरी आदि भी सवंत्र समान हैं। तब प्रतिशाखा कर्मभेद का अवकाश कहाँ 
रहता है? यह सभी आक्षेपों का साधारण समाधात है ॥६॥ 

साधारण समाधान कर सूत्रकार क्रमशः प्रत्येक आक्षेप का समाधान प्रस्तुत 
करता है । पहला आक्षेप 'नामभेद' है। समाधान किया-- 


न नाम्ना स्यादचोदनाऽभिधानत्वात्‌ ॥१०॥ 


[नाम्ना] काठक, कालापक आदि नाम से [न स्थात्‌ ] नहीं होता, कर्मभेद 
[अचोदनाऽमिधानत्वात्‌ ] चोदना = कर्मों के विधिवाक्यों का अभिधान = कथन 
काठक आदि नाम से न होने के कारण। 

काठक, कालापक आदि नाम ग्रन्थों के हैं, कर्मों के नहीं ॥ यह काठक कमं है; 
और यह्‌ कालापक कर्म, इत्यादि व्यवहार--उन ग्रन्थों में-- इनका वर्णन आदि 
होने के कारण होता है । ऐसा नहीं है कि कर्मो का नाम काठक-कालापक आदि 
हो, और उनके आधार पर ग्रन्थों को ये नाम दिये गए हों । स्थिति सवंथा इसके 
विपरीत है । मुलतः ये ग्रन्थों के नाम हैं, कर्मो के नहीं । इन सभी विभिन्न 
शाखाओं में कर्मा के नाम, द्रव्य, देवता, फल आदि का वर्णन समान होने से 
ग्रन्थों के नाम का भेद कर्मों का भेदक नहीं कहा जा सकता ॥१०॥ 

उसी अर्थ को प्रकारान्तर से सिद्ध करने की भावना से सूत्रकार ने कहा-- 


सर्वेषाञ्चेककर्म्यं स्यात्‌ ॥११॥ 


ग्रन्थ का नाम भिन्न होने से यदि वहाँ प्रतिपादित कर्मों में भेद माना जाता 
है, तो ग्रन्थ का नाम एक होभे से वहाँ पठित [सर्वेषाम्‌ ] सब कर्मो--अग्निहोत्र, 
दर्श-पुर्ण मास, ज्योतिष्टोम आदि--का [ऐककम्यंम्‌ ] एक कमे होना [स्यात्‌] 
प्राप्त होता है । काठक नाम के एक होने से सबको एक कर्म माना जाय,--यह 
इष्ट नहीं । इसलिए ग्रन्यताम न कमं के भेद का साधक है, और न अभेद का 
साधक ॥।११॥ 
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उक्त अथे की पुष्टि के लिए सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 
कृतकं चाभिधानम्‌ ॥१२॥ 


[कृतकम्‌ ] कृतक ==अनित्य [च] भी है [अभिधानम्‌] अभिधान = नाम, 
काठक, कालापक आदि । 

काठक, कालापक आदि ग्रन्य नामों का प्रचलन उस समय से प्रारम्भ हुआ, 
ज़ब कठ, कलाप आदि ऋषियों ने अग्निहोत्रादि कर्मों का प्रवचन किया, अथवा 
ग्रन्थछ्प में ग्रथित किया; उसके अनन्तर ही अग्निहोत्र आदि कर्मों के साथ 
काठक, कालापक आदि नाम जुड़े। उससे पहले भी अग्निहोत्रादि कर्मों का 
अनुष्ठान बराबर होता था । तब ग्रन्थ-तामभेद से इनमें कोई भेद न था । प्रवचन 
किए जाने पर भेद माना जाय, यह वास्तविकता के विरुद्ध है। अतः अनेक ऋषियों 
ने अपने शब्दों में उन्हीं कर्मों का प्रवचन किया है, जो पहले से एक रूप में 
प्रचलित रहे हैं । इसलिए नामभेद को कर्मभेद का साधक कहना अयुक्त 
है॥१२॥ 

रूपभेद भी कर्मभेद का साधक नहीं; सूत्रकार ने बताया-- 


एकत्वेऽपि परम्‌ ॥१३॥ 

[एकत्वे] विभिन्न शाखाओं में पठित कर्म के एक होने पर [अपि] मी, 
[परम्‌] अगला-- कर्म भेद-साधक हेतु--रूपभेद उपपन्न हो जाता है। 

अग्नीषोमीय याग को कहीं 'एकादशकपाल' और कहीं 'द्वादशकपाल' कहा । 
तात्पर्य है, अग्नीषोमीय यागानुष्ठान के पुरोडाश-द्रव्य को एकादश पात्रों में 
संस्कृत किया जाय, यह किसी एक शाखा में कहा; अन्यत्र ह्वादश पात्रों में पुरो- 
डाशा-द्रव्य पकाने का उल्लेख किया । प्रामाणिक ग्रन्थों में ऐसा कथन होने से 
पात्रों की संख्या में विकल्प मानकर ये कथन उपपन्न हो जाते हैं। सामर्थ्यानुसार 
चाहे ग्यारह पात्रों में द्रव्य संस्कृत करे, चाहे बारह में, इससे अग्नीषोमीय कमं 
में कोई भेद नहीं आता ॥ १३॥ 

कमभेद में तीसरा हेतु धर्म भेद कहा । सूत्रकार समाधान करता है-- 


विद्यायां धर्मशास्त्रम्‌ ॥१४॥ 


[विद्यायाम्‌] विद्याग्रहण के अवसर पर [धर्मशास्त्रम्‌ ] विशिष्ट धर्मों के 
पालन का शासन -- बिधान आचार्यो ने किया है। उनका कर्म के साथ कोई 
सम्बन्ध नहीं । 

भूमि पर बैठकर भोजन करना, जल-भरा घडा, एवं घास आदि का लाना, 
ये सब धर्मविदेष छात्रावस्था में--विभिन्‍न विद्याओं का अध्ययन करते हुए 
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छात्रों द्वारा किए जाने वाले आचरण है । उन-उन अध्ययन की जानेवाली 
झाखाओं में प्रतिपादित कर्म के साथ इसका कोई सम्बन्ध नहीं। तात्पर्य है, छात्र 
जिस कर्म का अध्ययन कर रहा है, उस समथ का उसका वह आचरण कर्म के 
अनुष्ठान में उपकारक नहीं होता । अतः छात्रावस्था के ये आचरण कर्मभेद के 
साधक नहीं कहे जा सकते | ये सब अध्ययन-सम्बन्धी धमं हैं, यह उन्हीं प्रसंगों 
में पठित 'अधीयाना:' आदि पदों से स्पष्ट हो जाता है । ऐसे आचरणों के कर्म का 
उपकारक होने में कोई प्रामाणिक उल्लेख भी नहीं है ॥ १४॥ 

पुनरुक्त-दोष-निवारण के विषय में शिष्य जिज्ञासा करता है--गत चतुर्देश 
अधिकरण [२।३।२७-२६] में पुनरुक्त-दोष का समाधान अनुवाद मानकर 
किया है, 'आग्नेयोऽष्टाकपालोऽमावास्यायां पौर्णेमास्यां चाच्युतो भवति' यह्‌ 
विधान कर जो पुन: 'आग्नेवोऽष्टाकपालो ऽमावास्यायां भवति' कहा है, वह पुनरुक्त 
न होकर आग्नेय में ऐन्द्र हनि 'दधि' का स्तुतिपूवंक अनुवाद करता है,--यह 
सिद्धान्त किया है। इसी प्रकार एक शाखा में विहित अग्निहोत्र आदि का 
शाखान्तर में विधान अनुवाद क्‍यों न मान लिया जाय ? इससे न पुनरुक्त-दोष 
की आपत्ति होगी, न कर्मभेद की आशंका रहेगी । सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा को 
पुनरुक्त-दोष के आंशिक समाधान के रूप में सूमित किया-- 

आग्नेयवत्‌ पुनर्वचनम्‌ ॥१५॥ 

[आग्नेयवत्‌] आग्नेय वाकय के समान है [पुनर्वचनम्‌] शाखान्तरों में 
कर्मो का पुनः कथन । 

विभिन्न शाखाओं में अग्तिहोत्र आदि कर्मों का अनेकत्र जो विधान किया 
गया है, उस पुनरुक्त अथवा असकृत्‌ कथन का समाधान आग्नेय वाक्य के समाघान 
के समान समझना चाहिए। तात्पर्य है, वह कथन पुनरक्ति-दोष न होकर एक 
शाखा के विघान का अन्यत्र अनुवाद है । इस प्रकार न शाखान्तरों में कर्मभेद की 
आशंका रहती है, न पुनरुक्ति-दोष की । 

अनुवाद में फल का निर्देश असंगत हो जाता है, इस भावना से सूत्रकार ने 
शाखाओं में कर्मो के पुनर्वचन का पूर्ण वास्तविक समाधान किया-- 

अदविर्वंचनं वा श्ुतिसंयोगाविशेषात्‌ ॥१६॥ 

[वा] “वा” पद पूर्वपक्ष के निवारण के लिए है, अर्थात्‌ कर्म के पुनर्वचन से 
कर्म का भेद होता है, यह कथन युक्त नहीं । वस्तुतः [अद्विबंचनम्‌] कर्म का दो 
प्रकार से शाखान्तरों में कथन नहीं है, [श्रुतिसंयोगाविशेषात्‌ ] श्रृति-सम्बन्ध 
के सर्वत्र समान होने से। तात्पयं है, जैसा एक शाखा में अग्निहोत्र आदि का 
विधान है, वैसा ही अन्य शाखाओं में है । 
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शाखान्तरौं मे सर्वत्र अग्निहोत्र आदि कर्मो का विधान निश्चित ही पुनरुक्त 
नहीं हैं । अपनी-अपनी शाखाओं में एक ही शाखा-प्रवक्ता व्यक्ति ने एक ही 
अग्निहोत्र आदि कर्मो का विधान किया है। जब एक शाखाघ्यायी अन्य शाखा 
कतेपढ़ता है, तो अपनी झाका में पढ़े अग्निहोत्र-कर्म से वहाँ भी अग्निहोच-कर्म 
में कोई भेद प्रतीत नहीं होता । उसे उभयत्र शाखाओं में अग्निहोत्र-कर्म विषयक 
एकस्व की ही बुथि उत्पन्न होती है। वह इसी परिणाम पर पहुचता है कि उन 
शाखाओं में अग्निहीत्र-कर्म एक ही है। - 

एक ही अर्थ को विभिन्न स्थानों में जब अनेक व्यक्ति कहते हैं, तो वह 
पुनरुक्त नहीं होता । चैत्र, मँ, विष्णु अपने-अपने घरों सें गा दोग्धि = गाय 
दुह लो' कहते हैं, तो यह पुनरुक्त नहीं है । पर यदि चैत्र, चैत्र का पुत्र, चैत्र की 
पत्ती, चैत्र का आता अपने ही घर में सयः गां दोग्धि' कहते हैं, तो यह पुन रुक्त 
है। इसलिए प्रत्येक शाखा या ब्राह्माण में उन-उन प्रवक्‍ताओं द्वारा विहित अग्नि 
होत्र आदि कमं सर्वत्र एक ही हैं। न यह पुनरुक्त हैं, न कर्मभेद । 

सुबोधिनी वृत्ति में सूत्रपाठ 'अश्रुतिसंयोगाविशेषात्‌' अज्ञात अर्थ का बोधक 
वाक्य विधिवाक्य कहा जाता है। अश्रुति-संयोग अर्थात्‌ सब शाखाओं में 'अग्नि- 
होत्र जुहुयात्‌’ आदि वावयों का अज्ञातार्थ के साथ सम्बन्ध समान रूप से होने के 
कारण ये बाक्य अनुवाद नहीं, सर्वत्र विधिवाक्य हैं ॥१६॥। 

पुनरुक्ति-आक्षेप का सूत्रकार ने अन्य समाधान किया 


अर्थासन्निधेश्च ॥१७॥ 


[मर्थासन्निधेः] अध्ययनादि-रूप सन्निषि==सामीष्य के न होने से [च] 
ही शासान्तरों सें कर्मभेद कहना अयुक्त है । 

एक व्यक्ति अनेक शाखागत अथो (अग्निहोत्रादि कर्मो ) के साथ अध्ययनादि- 
रूप सामीप्य प्राप्त नहीं कर पाता, उनसे दूर या वञ्चित रह जाता है, तो इससे 
न शाखान्तरों का आनर्थक्य प्राप्त होता है, और न यह कमंभेद का द्योतक है। 
प्रत्येक शाखा को जानना न जानना अलग बात है, परन्तु 'शाखा' पद स्वयं से इस 
तथ्य को अभिव्यक्त करता है कि वहाँ सर्वत अर्थ (अग्निहोत्रादि कर्म ) बिखरा 
हुआ सी एक है, वह पुनरुकत नहीं । जिस प्रकार एक वृक्ष की शाखा पर जैसे 
पत्ते, फूल, फल होते हैं, वैसे ही अन्य सब शाखाओं पर होते हैं। ऐसा होना 
सर्वथा असम्भव है कि एक ही वृक्ष की एक शाखा पर आम और दूसरी पर 
नबोली लगें। काठक, रेतिरीय आदि सब शाखा भी एक वेद-वृक्ष की हैं। इनमें 
प्रतिपादित अग्निहोत्र, दशेपूणंमास आदि अर्थ सर्वत्र समान हैं। किसी भी शाखा 
से उनका अध्ययन कर लक्ष्य को प्राप्त किया जा सकता है । इसमें पुनरुक्ति की 
कल्पना व्यर्थ है । वेद-वृक्ष की झञाखा-ग्रशाखाओं एवं अवान्तर विभागों का महान्‌ 
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विस्तार है। उसको आचार्यो ने मुख्य रूप से चरण और शाखा-रूप में विभाजित 
किया है। ये सब मूल वेद के व्याख्यान हैं। जैसे वृक्ष के तने से प्रथम मुख्य 
शाखायें फूटती हैं वसे वेद के सीधे प्रथम व्याख्यान 'चरण' और आगे उनके 
अवान्तर विभाग--वृक्ष की प्रमुख रहनियों के समान- अन्य शाखा हैं। 
यह आवश्यक नहीं कि इस समस्त का अध्ययन करके ही अग्निहोत्रादि अर्थ की 
प्राप्ति हो यह तो मीठी रोटी के समान है, चाहे जिधर से काटो, आस्वाद एक- 
सा मिलेगा। अग्निहोत्र आदि कर्म भी सब्र शाखाओं में समान हैं। अध्येता या 
अनुष्ठाता जहाँ से चाहे, प्राप्त कर सकता है । 

यद्यपि विभिन्न शाखाओं में एक ही विषय पर पाठभेद तथा कहीं यज्ञादि 
प्रक्रिया में भी भेद पाया जाता है, पर इससे मूलभूत अग्निहोत्रादि कमं में कोई 
अन्तर नहीं आता । पाठभेद प्रायः व्याख्यामूलक होते हैं। प्रक्रिया में देशाचार 
आदि के कारण साधारण भेद सम्भव है । पर इतने से अग्निहोत्रादि कर्म विभिन्न 
शाखाओं में भिन्न हैं, ऐसा नहीं है । कर्मेकत्न सवंत्र अबाधित रहता है ।। १७॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पुनरुक्ति का अन्य समाधान किया-- 


न चेक प्रति शिष्यते ॥१८॥ 


[एकम्‌ प्रति] विभिन्‍न शाल्लाओं में पठित कर्म, एक उसी शाखा के अध्येता 
या अनुष्ठाता के लिए [न] नहीं [शिष्यते] कहा गया है, प्रत्युत सबके लिए 
कहा गया है । 

काठक, कालापक, तैत्तिरीय आदि शाखाभेद प्रवक्ता के भेद के कारण हैं, 
कर्मभेद इसका कारण नहीं है । प्रत्येक प्रवक्ता ने मानव-मात्र की भलाई के लिए 
वैदिक कर्मो का अपने-अपने समय में उपदेश किया। यदि किसी शाखा में किसी 
कम के अङ्ग का उपदेश है, अन्यत्र अन्य अङ्ग का, तो उनका उभयत्र अध्या- 
हार होना अभीष्ट है। इससे समस्त शाखाओं में कर्म की एकता प्रमाणित 
होती है। किसी भी शाखा में ऐसा कहीं नहीं लिखा कि यह इतना ही कर्म 
है, और किसी विशिष्ट व्यक्ति के लिए है। काठक शाखा में जो काठक- 
शाखाध्येता के लिए है, वह तैत्तिरीय-शाखाध्येता के लिए भी है। इसी प्रकार 
तैत्तिरीय-शाखागत कर्मोपदेश काठक-शाखाघ्येता के लिए भी है। कमं की 
पू्णंता के लिए एक-दूसरी शाखा से अङ्गों का परस्पर उपसंहार कर लेना अभीष्ट 
है। इस प्रकार जो अग्निहोत्र काठक शाखा का है, वही तैत्तिरीय शाखा का है। 
इनको भिन्न कहनेवाला कोई वाक्य झाख्ाओं में उपलब्ध नहीं होता । फलतः 
सब शाखाओं में कहा गया अग्निहोत्र मिलकर एक पूर्ण कर्म है। ऐसे ही अन्य 
दशैं-पूर्णमास आदि कर्मों के विषय में समझना चाहिए। सूत्र में 'च' पद युकत्यन्तर 
का निदेशक है ॥ १८॥ 
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समाप्तिवचन-आक्षेप के समाधान में सूत्रकार ने कहा-- 
समाप्तिवच्च सम्प्रेक्षा ॥१६॥ 


[च] और [समाप्तिवत्‌ ] समाप्तिवाला कथन [सम्प्रेक्षा] उत्प्रेक्षामात्र 
है, कल्पनामूलक । 

एक शाखावाले कहते हैं, हमारा अग्तिचयन-कर्म यहाँ समाप्त होता है; 
अन्य शाखावाले कहते हैं, हमारा अग्विचयन-कम यहाँ समाप्त नहीं होता; ऐसा 
कथन उठ्लेक्षामात्र है । तात्पर्य है, वास्तविक नहीं है । जब कर्म की समाप्ति होने- 
वाली होती है, कुछ अंश शेष रह जाता है, तब मी कर्म की समाप्ति को कथन 
व्यवहार में आता है । कर्म की आसन्न-समाप्ति में--बस अब पह समाप्त हुआ 
ही समभो, मान लो अब यह समाप्त हो गया, अब समाप्त होने में कमी ही क्या 
डहै?--आदि व्यवहार प्रायः होता रहता है। यह वास्तविक न होकर उत्प्रेक्षामुलक 
व काल्पनिक ही समझना चाहिए । समाप्ति के भिन्न अवसर होने पर भी इससे 
इतना तो स्पष्ट है कि दोनों ्ाखाओं में एक ही अग्निदयन-कर्म अभीष्ट है। 

यह व्यवहार अशास्त्रीय नहीं है । अग्निष्टोम में आध्वयंव-कर्म समाप्त होने 
पर 'अग्निष्टोमः समाप्त: यह व्यवहार देखा जाता है, यद्यपि अध्वर्यु द्वारा किये 
गये कर्म, के अनन्तर अभी होता द्वारा किया जानेवाला शस्त्र-कर्म अवसिष्ट रहता 
है। इसी प्रकार अग्निचयन-कर्म में समाप्ति का निर्देश समझना चाहिए। कहीं 
समाप्ति बताना, कहीं न बताना, अग्तिचयन-कर्म के भेद को सिद्ध नहीं 
करता ॥१६॥ 

इसके साथ ही सूत्रकार निन्दा आदि आक्षेपों का समाधान प्रस्तुत करता 
है-- 

एकत्वेऽपि पराणि निन्दाऽशक्तिसमाप्तिवचनानि ॥२०॥ 


[एकत्वे] विभिन्‍न शाखाओं में करों के एक होने पर [अपि]भी [पराणि] 
अमले [निन्दाऽशक्तिसमाप्तिवचनानि ] निन्दावचन, अशक्तिवचन, समाप्तिः 
वचन उपपन्न होते हैं; तब भेद साधक कंसे ? 

अस्तिहोत्र होम के उदित, अनुदित, समयाध्युषित कालों के प्रसंग से 'प्रातः 
प्रातरनृतं ते वदन्ति’ आदि द्वारा उदित आदि होम की जो निन्दा की गई है, 
उसकी वास्तविकता इस प्रकार है-- 

आचायों ने अग्निहोत्र होम के तीन काल बताये--उदित, अनुदित, समयाध्यु- 
षित। सूर्य उदय हो जाने पर पहला काल है; उस समय नक्षत्रों का दिखाई देना 
सम्भव नहीं रहता । अनुदित काल वह है, जब नक्षत्र दिखाई देते रहें । तीसरा 
समयाष्युषित काल इन दोनों के बीच में है--जब नक्षत्र भी दिखाई न दे रहे हों, 
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और सूर्य भी उदय न हुआ हो। यह काल-विभाजन में अरुणोदय-काल कहाता 
है। 

जो व्यक्ति अग्निहोत्र होम के लिए अग्नि का आधान यह ब्रत लेकर करता 
है कि वह अनुदित काल में होम करेगा, यदि वह अपने ब्रत को आलस्य-प्रमादवश 
मंग करता है, और अनुदित में होम न कर उदित आदि में करता है, उसकी यह 
निन्दा है। उसने अपने ब्रत को तोड़ा है, इससे कर्मानुष्ठान में उसकी अश्रद्धा का 
भाव घ्वनित होता है; तभी उसके लिए प्रायश्चित्त का विधान है, जिसकी चर्चा 
अग्रिम सूत्र में की गई है। ये निन्दावचन अग्निहोत्र-कर्म के विषय में नहीं हैं। 

इसी प्रकार जो उदित होम का ब्रती है, वह्‌ भपने ब्रत का भंग कर अनुदित 
आदि में होम करता है, उसकी यह निन्दा है। ऐसे ही अध्युषित काल का ब्रती 
अपने ब्रत-नियम को तोड़कर अन्य समय में करता है, उसकी यह निन्दा है। यह्‌ 
निन्दा न पवित्र कर्म अग्निहोत्र की है, और न यह शाखान्तरों में कर्मभेद का 
कारण है । 

इसके अतिरिक्त यह भी ध्यान देने की बात है कि ब्रती के नियम-मंग की 
निन्दा द्वारा श्रद्धापूर्वक नियम-पालन की प्रशंसा में ही इसका तात्पर्यं है। अतः 
यह किसी प्रकार से दोषावह नहीं । 

अशक्तिवचन भी कर्मभेद का कारण नहीं कहा जा सकता। यदि अशक्त 
व्यक्ति किसी कार्यं को नहीं कर पाता, तो इससे कार्य को दोषी नहीं ठहराया जा 
सकता । असमर्थं व्यक्ति के लिए एक शाखा में विहित कमं भी सर्वाङ्गपूर्ण रूप में 
अनुष्ठेय नहीं हो पाते; तब जितना हो पाता है, उतना करना चाहिए। नित्य 
कर्मों में उतना करना भी अभीष्ट का साधक होता है । काम्य कमं का सर्वाङ्गपूर्ण 
सम्पन्न होना आवश्यक है, क्योंकि कामना की पूत्ति उसी में सम्भब है । परन्तु 
समर्थ व्यक्ति सब शाखाओं में विहित कर्मो के अनुष्ठान में भी सक्षम रहते हैं। 
अधिक करने का फल भी अधिक मिलता है । यह स्थिति न कर्मों में किसी न्यूनता 
को अभिव्यक्त करती है, और न शाखान्तरों में कर्मभेद का कारण है। 

समाप्तिवचन झाखान्तरों में कर्मभेद का कारण नहीं है, इसका उपपादन 
गत सूत्र के भाष्य में कर दिया गया है॥२०॥ 

निन्दावचन के समाधान में शिष्य जिज्ञासा करता है-उदित-अनुदित होम 
के विषय में प्रायरिचित्त का विधान होने से कर्मो में न्यूनता व दोष का होना ज्ञात 
होता है। उदित आदि होम का विधान कर उसमें दोष का कथन परस्पर-विरुद्ध 
हैँ । इस विरोध का परिहार कर्मभेद मानने पर सम्भव है । इसका समाधान होना 
चाहिए। 

सिष्य-जिज्ञासा को सूत्रकार ने पूर्वपक्षनूप से प्रथम सूत्रित किया-- 
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प्रायश्चित्तं निमित्तेन ॥२१॥ 


[प्रायश्चित्तम्‌ ] उदित, अनुदित होम में प्रायश्चित्त का विधान [ निमित्तेन ] 
किसी कारणविशेष से किया गया है। यह प्रायदिचत्त-विधान कर्मभेद का 
्रयोजक हैँ । 

उदित, अनुदित होम में प्रायश्चित्त का विधान होते से इन कर्मों में न्यूनता 
आदि दोष का पता लगता है, उसका निवारण शाखान्तर में कर्मभेद मानने पर 
हैं, तो उसका विधान और प्रतिषेध परस्पर-विरुद्ध हैं। प्रतिशाखा कर्मभेद स्वीकार 
करने पर विधान अपनी शाखा में मान्य रह जाता है; शाखान्तरगत विरोध अन्य 
किसी उदितादि होम का हो सकता है !२१॥ 

आचामं सूत्रकार ने समाधान किया-- 


प्रक्रमाद्वा नियोगेन ॥ २२॥ 


[वा] “वा' पद पूर्वपक्ष का निवारण करता है--प्रायदिचिक्त के विधान से 
शाखान्चरों में कर्मभेद कहना अयुक्त है । [नियोगेन | अपने पुर्व निर्धारित कत्त॑ब्य 
से [प्रक्रमात्‌ | इधर-उधर हट जाने के कारण प्रायश्चित का विधान है, जो 
शाखान्तरों में एक क्म मानने पर भी उपपन्न होता है। 

पूवेनिर्धारित कत्तंव्य का स्पष्टीकरण २०वें सूत्र के भाष्य में कर दिया है । 
अग्निहोत्र होम के लिए अग्नि-आधान करते समय व्यक्ति को अपनी इच्छानुसार 
यह स्वीकार करना होता है कि होम-अनुष्ठान के तीन कालों में से उसे कौन-सा 
काल अनुकूल रहेगा । उसका उल्लंघन करने पर प्रायश्चित्त का विधान है । प्रति- 
शाखा कमं का अभेद मानने पर मी क्म के विधान और प्रतिषेध का सामञजस्य 
बना रहता है। अग्निहोत्र होम सब शाखाओों में कमं एक है; इसके अनुष्ठान- 
काल में अनुदित आदि विकल्प हैं । यज्ञ-सम्बन्धी बैकल्पिक पदार्थौ में इच्छानुसार 
कर्ता द्वारा कोई एक पक्ष स्वीकार कर लिया जाता है। उसका उल्लंघन ही 
दोषावह माना गया है । 

इस विषय में समबल-वाक्य 'ब्रोहिभियंजेत, यवैयंजेत' उदाहरण-रूप में 
द्रष्टव्य हैं । आचायों ने यहाँ विकल्प माना है, चाहे ब्रीहि से यजन करे, चाहे यवों 
से। जो व्यक्ति कर्मारम्भ में ब्रीहि से यजन करना स्वीकार कर ब्रीहि की अप्राप्ति 
में वों से यजन करता है, वह प्रायश्चित्ती होता है। ब्रीहि के अभाव में उसे 
ब्रीहि के प्रतिनिधि अन्न नीवार आदि से होम करना चाहिए; यवों से नहीं । इसी 
प्रकार जिस व्यक्ति ने कर्मारम्म में यवों से यजन करना स्वीकार किया है, वहू 
यदि यवों की अप्राप्ति में ब्रीहि से यजन करता है, तो वह प्रायश्चित्ती होता है। 


अथ द्वितीयाध्याये चतुर्थेः पादः ३४५ 


यत्रों की अप्राप्ति में उसे यवों के प्रतिनिधि आरण्य (जंगली) यवों से यजन 
करना चाहिए । प्रतिनिधि का विधान शास्त्रीय है। इसी के अनुसार उदित होम 
आदि में प्रायश्चित्त का प्रसंग समझना चाहिए, जो गत (२०वें) सुत्र के भाष्य में 
स्पष्ट कर दिया है ॥२२॥ 

समाप्तिवचन के विषय में सूत्रकार ने और अधिक कहा-- 


समाप्तिः पूर्ववत्त्वाद यथाज्ञाते प्रतीयेत॥२३॥ 


[समाप्तिः] समाप्ति-विषयक वचन 'अत्रास्माकमग्निः समाप्त? इत्यादि 
[पूवेवतत्वात्‌ ] पहले से प्रारम्भ हुए होने के कारण, उन कर्मों के [यथाञ्ञाते] 
जैसे प्रारम्भ हुए ज्ञात हैं, उसके अनुसार समाप्ति [प्रतीयेत] जाननी चाहिए 
उन कमा की। 

समाप्ति सदा प्रारम्भ की अपेक्षा करती है । जिस कर्म के पूरा होने पर 
समाप्ति का निर्देश है, यह आवश्यक है कि बह कमं प्रारम्भ होकर अभी तक 
चालू रहा है। प्रारम्भ होकर चालू रहते जहाँ कर्म पूरा होता है, वहीं समाप्ति 
का निर्देश यह स्पष्ट करता है कि यह समाप्ति उसी जाने हुए कर्म की है। 
समाप्ति-विषयक यह निर्देश कर्मभेद का प्रयोजक नहीं है। 

विशेष--समाप्तिवचन-आक्षेप का समाधान करने के लिए सूत्रकार ने दो 
सूत्र बताये। दो सूत्र क्यों बनाये गये ? इसका समाधान अस्पष्ट रहा है । 

आठवें आक्षेप-सूत्र के भाष्य में 'समाप्ति वचन” का जो विवरण प्रस्तुत किया 
है, वहाँ दो वाक्य निर्दिष्ट हैं--एक--'अत्रास्माकमग्निः परिसमाप्यते--यहाँ 
हमारा अग्निचयन-कर्म परिसमाप्त होता है; दूसरा है--'अपरेऽन्यत्र परिसमाप्ति 
व्यपदिशन्ति--अन्य शाखावाले समाप्ति का अन्यत्र कथन करते हैँ । भाष्यकार 
ने इस प्रसंग में पहला वाक्य लिखा है--'असमाप्तेऽपि समाप्तेवंचनं अवति 
समाप्त न होने पर भी समाप्ति का कथन कमं में होता है। आक्षेप का मुख्य 
आधार यही है कि एक ही अग्निंचयत-कमं में किसी शाखावाले कर्म के बीच 
किसी एक जगह कर्म की समाप्ति कहते हैं, अन्य शाखावाले दुसरी जगह्‌। इस 
बिरोध का सामञ्जस्य कर्मे भेद मानने पर सम्भव है । 

इसका समाधान सूत्रकार ने १६वें सूत्र में किया। वहाँ भी इस मान्यता के 
साथ किया है कि कमं के समाप्त न होने पर भो समाप्ति का कथन हो जाता है। 
भाष्यकार ने एक वाक्य लिखा--“अन्वारोहेषु मैत्रायणीयानामग्नि: परिसमाप्यते, 
अस्माक तेषु न परिसमाप्यते'--मेत्रायणी शाखावाले अग्निचयन-कमं की समाप्ति 
अन्वारौह के अनन्तर मानते हैँ । 'अन्वारोह' उन मन्त्रों का नाम है, जो अग्नि- 
स्थापना के लिए निर्मित स्थण्डिल पर अग्निस्थापना के समय बोले जाते हैं। 
अग्निचयन-कर्म यहीं समाप्त माना जाता है। दूसरी शाखावाले उस अवसर पर 
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समाप्ति नहीं मानते । इस रहस्य को किसी व्याख्याता ने स्पष्ट नहीं किया कि 
अन्य शाखावाले अग्तिचयन-कर्म की समाप्ति अन्चारोह पर न मानकर किस 
अवसर पर मानते हैं । / 

उन्नीसवे सूत्र में सभी व्याख्यांताओं ने समाप्तिवचन-आक्षैप का समाधान 
तकँमूलक आधार पर किया हू । बह तकं है- यदि मैत्रायणी शाखावालों और 
अन्य शाखावालों का अग्निचयत-कर्म एक न हो, तो वे 'अस्माकम्‌' पद का प्रयोग 
कँसे करेंगे ? इस पद का प्रयोग तभी उपपन्न होता है, जब मैत्रायणी छाखा- 
बालों के अग्तिचयन-कर्म “को अन्य शाखावाले भी अपना कर्म मानें । तात्पर्ये है 
अग्निचयन-कर्म॑ सब शाखाओं में एक है, पर उसकी समाप्ति का निर्देश क्रिया के 
विभिन्न अवसरों पर माना गया है । इससे अग्निचयन-कर्म की- सव शाखाओं 
में -- एकता नष्ट नहीं होती । इस प्रकार उक्त तर्क के आधार पर समाप्तिवचन- 
आक्षेप का समाधान १६वें सूत्र में किया है । 

इस व्यवस्था को और अधिक स्पष्ट करने के लिए उदाहरण भी दिया गया 
है । उदाहरण है, ज्योतिष्टोम के अन्तर्गत आध्वर्यव-कर्म की समाप्ति पर ज्योति- 
ष्टोम-कर्म की समाप्ति का निर्देश । प्रधान कर्म ज्योतिष्टोम का अवान्तर कर्म 
आध्वर्यव कमं है । अध्वर्यु द्वारा सम्पन्न किये जाने के कारण इसका उक्त नाम 
हैं। इस अवान्तर कमं के सम्पन्न होने पर प्रधान कर्म ज्योतिष्टोम की समाप्ति 
का निर्देश है, यक्कपि ज्योतिष्टोम का एक अन्य अवान्तर कमं किया जाना अभी 
शेष रहता है । वह है- होता द्वारा किया जानेवाला शस्त्र-कमं । यहाँ ज्योति- 
ष्टोम के समाप्त न होने पर भी जैसे समाप्ति का निर्देश है, ऐसे ही अग्निचयन- 
कर्म में समझना चाहिए। 

यहाँ इतना और जानना चाहिए, ज्योतिष्टोम में समाप्ति के काल्पनिक 
और वास्तविक दोनों अवसरों का स्पष्ट उल्लेख मिलता है; ऐसा उल्लेख अग्नि- 
चयन-कर्म के दोनों अवसरों का स्पष्ट नहीं मिलता । अन्वारोह पर मैत्रायणी 
द्वारा निदिष्ट अग्निचयन की समाप्ति वास्तविक है या काल्पनिक ? यह सन्देह 
बना रहता है । 

इस प्रकार १६वें सूत्र ढवारा प्रतिपादित समाप्तिवचन के समाधान से प्रस्तुत 
[२३] सूत्र द्वारा प्रतिपादित समाधान में कुछ अन्तर है। सूत्रकार इस सूत्र द्वारा 
यह कहना चाहता है कि जिस प्रकृत कमं के अनन्तर समाप्तिवचन का निर्देश 
है, उसी की समाप्ति वहाँ समझनी चाहिए । प्रधान कमं ज्योतिष्टोम के अन्तरगत 
आध्वर्यव अवान्तर कमे की समाप्ति पर ज्योतिष्टोम की समाप्ति का निर्देश है । 
यहाँ ज्योतिष्टोम प्रधान कर्म और आध्वर्यव अवान्तर कर्म दोनों प्रकृत हैं। पर 
यहाँ वस्तुतः समाप्ति आध्वयंव कर्म की है, ज्योतिष्टोम की नहीं । तब सान्निध्य 
से यहाँ मुख्य रूप में आध्वर्यव कमे की समाप्ति समझती चाहिए । प्रधान कर्म 
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होने के कारण ज्योतिष्टोम की समाप्ति का निर्देश औपचारिक है। औपचारिक 
~ अस्थान में निदिष्ट भिन्‍न--समाप्तिवचन झाखान्तरों में कर्म भेद का प्रयोजक 
नहीं हो सकता। तात्पर्य है, किसी भी कमं की वास्तविक समाप्ति एक ही अवसर 
पर होती है; तब समाप्तिवचन-भेद निरस्त हो जाता है, वह कर्मभेद का घटक 
कसे सम्भव है ? 

फलतः १६वें सूत्र में समाप्तिवचन का तर्कमुलक समाधान आंशिक समाधान 
है । प्रस्तुत २३वें सूत्र में समाप्तिबचन का पूर्णे वास्तविक समाधान है । यही 
दोनों सूत्रों के प्रतिपाद्य में अन्तर है। यह समाधान अग्निचयन-कर्म में भी लागू 
होता है। मैत्रायणी शाखा के अनुसार अन्वारोह्‌ के अनन्तर अर्निचयन-कमं की 
समाप्ति “मुख्य समाप्ति’ होना सम्भव है । 'सम्भव' पद का प्रयोग इसलिए किया 
है, क्योंकि अन्य शाखावालों ने अग्निचयन-कम की समाप्ति किस अवसर पर 
मावी है, यह स्पष्ट नहीं है । जहाँ भी कहीं मानी हो, वह औपचारिक हो सकती 
हैं । अत: समाप्तिवचन में भेद न रहने से उसकी कमं भेद-प्रयोजकता भी नष्ट 
हो जाती है । फलतः शाखान्तरों में अवाध कर्मेक्य सिद्ध होता है । समाप्तिवचन 
उसमें बाधक नहीं ॥२३॥ 

क्रमप्राप्त अन्यार्थदर्शन-अ।क्षेप का समाधान सूत्रकार प्रस्तुत करता है--- 


लिङ्गमविशिष्टं सर्वशेषत्वान्नहि तत्र कमंचोदना, तस्माद्‌ 

द्वादशाहस्याहारव्यपदेशः स्यात्‌ ॥२४॥ 

[लिङ्गम्‌] ज्योतिष्टोम-विषयक प्राथम्य लिङ्ग [अविसिष्टम्‌ ] समान है, 
कर्मभेद और कर्मक्य दोनों पक्षों में, [ सर्वशेषत्वात्‌ ] सब प्रकार से ज्योतिष्टोम का 
अङ्क होने के कारण। [हि] क्योंकि [तत्र] वहाँ ताण्डच ब्राह्मण में [कर्मचोदना ] 
ज्योतिष्टोम कमे का विधान [न] नहीं है। [तस्मात्‌] इसलिए 'अथ यदि 
दिदीक्षाणाः' आदि निर्देश [द्वादशाहस्य ] द्वादशाह्‌ सत्र के विषय में [ आहारब्यप- 
देशः] सम्पर्कं के कथन करनेवाला [स्यात्‌ ] है, ऐसा जानना चाहिए । 

अन्यार्थंदशंन के प्रसंग से 'दिदीक्षाणाः' आदि वाक्यों के आधार पर द्वादशाहः 
सत्र में दीक्षित, अदीक्षित, दोनों के अधिकार तथा ज्योतिष्टोम के प्राथम्य को 
लेकर विरोध की कल्पना से जो प्रतिशाखा-कर्मभेद की स्थापना का प्रयास किया 
गया, वह युक्त नहीं है । कारण यह है, 'दिदीक्षाणाः:' आदि पदों का ज्योतिष्टोम 
के साथ कोई सीधा सम्पर्क नहीं है । उनका सम्बन्ध द्वादशाह सत्र के साथ है । 
जो द्वादशाह सत्र से दीक्षित हो चुका है, वह बृहत्सामा ऋतु का अनुष्ठान करे, 
क्योंकि वह रथन्तरसामा ऋतु का यजन कर चुका है । जो अदीक्षित है, वह रथं- 
तरसामा ऋतु का अनुष्ठान करे । इससे स्पष्ट ज्ञात होता है, द्वादशाह सत्र में 
प्रथम रथन्तरसामा क्तु का यजन होना चाहिए. तदनन्तर बृहत्सामा क्रतु का। 
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“रथन्तरसामा और 'बृहत्सामा' कतु वे कर्म हैं, जिनकी समाप्ति या पूर्णता यथा- 
क्रम रथन्तर सामगान एवं बृह॒त्सामगान द्वारा होती है । 

ताण्डब ब्राह्मण सामवेद का ब्राह्मण है । सामवेद में ज्योतिष्टोम का विधान 
नहीं है। उसका विधान यजुवद में है। परन्तु उसके प्राथम्य का कथन सामवेद 
के ब्राह्मण ताण्ड में किया गया है। सामवेद में विधान न होने पर जहाँ भी 
ज्योतिष्टोम का विधान होगा, वहाँ यह्‌ प्राथम्य वचन लागू होगा। सामवेद 
ब्राह्मण का 'एष वाव प्रथमो यज्ञो यज्ञानां यज्ज्योतिष्टोमः' वचन यजुवेद-विहित 
कर्म में लागू हो रहा है; यह स्थिति इस तथ्य को प्रमाणित करती है कि प्रति- 
शाखा एबं प्रतिन्राह्मण कमे का एकत्व है, भेद नहीं । यजुर्वेद मे विहित ज्योति- 
ष्टोम-कमे समस्त वेदिक वाङमय में एक ही है, शाखान्तर से इसमें किसी प्रकार 
का भेद नहीं ॥२४॥ 

अन्याथंदर्शन (क)-सूत्रपठित अन्यार्थदर्शन पर आधारित आशंका के पेटे 
में जो अन्य--कर्म भेद के--उपोद्बलक हेतु उभारे गये हैं, सुत्रकार यथाक्रम 
उनका समाधान प्रस्तुत करता है-- 


द्रव्ये चाचोदितत्वाद्‌ विधीनामव्यवस्था स्यान्निर्देशाद्‌ 
व्यवतिष्ठेत, तस्मान्नित्यानुवादः स्यात्‌ ॥२५॥ 


[च] और [द्रव्ये] अग्तिचयत-प्रसंग में, पक्षादिसम्मान का [अचोदि- 
तत्वात्‌ ] बिधान न करने से [विधीनाम्‌ ] पक्षसम्भान आदि विधियों की यह 
[अव्यवस्था] अव्यवस्था [स्यात्‌ ] हो जाती है । [निर्देशात्‌ | निर्देश --विधि के 
सामर्थ्यं से [ व्यवतिष्ठेत ] व्यवस्था बन जाती है, अर्थात्‌ अग्तिचयन रहित वाचस्तोम 
आदि क्रतुओ में एकादशिनी इष्टि का कथन होने से यूप-स्थापना के रथाक्षपरि- 
माण-अन्तराल की व्यवस्था है। [तस्मात्‌] इसलिए, पक्षसम्मान-विधि का 
[नित्यानुवाद: ] नित्य अप्राप्त-रूप अनुवाद [स्यात्‌ ] है। 

श्येनयाग के अम्निचयन-प्रसंग में पक्षसम्मान आदि का विघात नहीं किया 
है। बाचस्तोम आदि क्रतुओं में एकादश पशुओं को बाँधने के लिए एकादश यूपों 
की स्थापना का विघात है। एकादशिनी कमं इसी का नाम है । यूपों का अन्तराल 
(मध्य में छूटा स्थान) कितना होना चाहिए? इसी के लिए पक्षसम्मान, 
वेदिसम्मान आदि का निर्देश है । इथेनयाग के अग्निचयन में उसी का अनुवाद है । 
अग्निचयन में एक ही यूप की स्थापना की जाती है। पर्याय से ग्यारह पशुओं का 
उसी में बांधा जाना आचार्यो ने स्वीकार किया है । 

जिज्ञासा है, श्येनयाग के अग्निचयन में पक्षसम्मान आदि का विधान न होने 
से उसकी प्राप्ति ही यहाँ नहीं है, तब उसका उल्लेख क्यों किया गया ? आचार्यो 
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ने ऐसा माना है कि अप्राप्त का भी अनुवाद --किसी आंशिक प्रसंग को लेकर 
कथन--हो जाता है। जैसे वाक्य है --'न पूथिव्यामग्निशचेतव्यो न दिवि नान्तः 
रिक्षे?--अग्तिचयन न पृथिवी (नस्त भुभाग )पर करना चाहिए, न घुलोक में, न 
अन्तरिक्ष में | यहाँ चुलोक और अन्तरिक्षलोक में अग्निचयन असम्भव होने से 
प्राप्त ही नहीं है, तो यह निषेध क्‍यों किया गया ? आचार्य ने निर्णय दिया 
[१।२।१८] --सवंथा अप्राप्त का भी प्रसंगवश प्रतिषेध करने में कोई बाधा नहीं 
है। नंगे भूभाग पर अग्निचयन-निषेध-प्रसंग मै झु आदि में भी निषेध कर 
दिया गया । इसी को नित्य अप्राप्त का अनुवाद कहा जाता है। 

इयेनयागीय अम्निचयन-कर्म में एक यूप को स्थापना की जाती है। इसी 
आंशिक प्रसंग से एकादश यूपस्थापना विषय के पक्षसम्मान एवं वेदिसम्मान- 
अन्तराल का यहाँ उल्लेख हो गया है, उसका यहाँ वास्तबिक उपयोग नहीं है । 
एक यूप को स्थापना में अन्तराल का प्रश्न ही नहीं उठता । इसी रूप में यह 
केवल अप्राप्त का नित्यानुवादमात्र है। पक्षसम्मान की निन्दा और वेदि- 
सम्मान की प्रशंसा अर्थवाद है । अग्निचयन में इनके उल्लेख एवं विरोध- 
रूप असामञ्जस्य के आधार पर इसके समाधान के लिए आक्षेपकर्ता ने 
जो प्रतिशाखा-कर्मभेद का सुझाव दिया, वह उक्त स्थिति में अनवकाशग्रस्त 
हो जाता है। ऐसे सुझाव का अवकाश तभी सम्भव था, जब अग्निचयन में 
पक्षसम्मात का विधान होता है। फलतः प्रतिशासा-कर्म का अभेद ही मान्य 
है ॥२५॥ 

क्रमप्राप्त (११) अन्याये दशन (ख)-आक्षेप का समाधान सूत्रकार ने 
प्रस्तुत किया-- 

विहितम्रतिषेधात्‌ पक्षेऽतिरेकः स्यात्‌ ॥२६॥ 

[विहिंतप्रतिषेधात्‌ | अतिरात्र याग में षोडशी पात्र के प्रहणरूप विधान 
और अग्रहणरूप प्रतिषेध से [पक्षे | पक्ष में, अर्थात्‌ प्रहण अथवा अग्रहण पक्ष में 
तीन या तीन ऋचाओं का [अतिरेकः] विराट्‌ से अतिरेक--अधिक या शेष 
रह जाना [स्पात्‌ ] होता है । 

ज्योतिष्टोम के अङ्क अतिरात्र कम के विषय में कहा--अतिरात्रे षोडशिनं 
गुह्लाति'--अतिरात्र कमं में षोडशी ग्रह (पात्र) का ग्रहण करता है, अर्थात्‌ 
उसको सोमरस से भरता है। उसकी. आहुति दी जाती है । अन्य वाक्य है-- 
'नातिरात्रे षोडशिनं गृह्णातिः--अतिरात्र में पोडशी का ग्रहण नहीं करता । दोनों 
वाक्यों के समानबल होने से अतिरात्र कर्म में षोडशी पात्र के ग्रहण-अग्रहण का 
विकल्प है, अर्थात्‌ एक पक्ष में पोडशी पात्र को सोमरस से भरकर उसकी आहुति 
दी जाती है; अन्य अग्रहण-पक्ष में षोडशी: पात्र न सोमरस से भरा जाता है, न 
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आहुति दी जाती है। विधान और प्रतिषेध दोनों समानबल होने से क्म == आहुति- 
प्रदान में विकल्प होने के कारण इनमें कोई विरोध नहीं है। फलतः इस स्थिति 
को प्रतिशञाखा-कमंभेद का प्रयोजक नहीं कहा जा सकता । यह व्यवस्थित कर्म के 
एकत्व में भी उपपन्न रहती है। 

इस प्रसंग में प्रयुक्त होनेवाली स्तोत्रीय ऋचाओं में दो और तीन का 
अतिरेक किस प्रकार है ? इसका विवरण निम्नलिखित के अनुसार समभना 
चाहिए: 

सोमयाग की सात संस्थाएं हँ--ज्योतिष्टोम, उक्थ्य, षोडशी, अतिरात्र, 
अत्यग्निष्टोम, वाजपेय, आप्तोर्याम । इनमें उत्तरोत्तर स्तोत्र-संख्या अधिक होती 
जाती है। प्रस्तत सूत्र के शाबर भाष्य के अनुसार विवरण इस प्रकार है-- 


ज्योतिष्टोम संस्था के स्तोत्र-- 


प्रातः सवन में--त्रिवृद्‌ (जिगुण) बहिष्पवमान ३)८३-- & 
पञ्चदश आज्य चार = १५९ 
माध्यन्दिन सवन में--सप्तदश पृष्ठ चार-- १७२ ४-- ६८ 


पञ्चदश माध्यन्दिन पवमान एक == १५ 
सायं सबन में- सप्तदशा आर्भव पवमान एक न= १७ 
एकविश यज्ञायज्ञिय एक == २१ 
ज्योतिष्टोम की पूर्ण स्तोत्र-संख्या == १६० 
उषध्य संस्था के स्तोत्र 
ज्योतिष्टोम संस्था के तीनों सबनों के समस्त स्तोत्र 
उक्थ्य संस्था में होते हैं- = १६० 


तृतीय (सायं) सवन में इतना अधिक है-- 
एकविश उवध्य तीन २१> ३-- ६३ 


उक्थ्य संस्था की स्तोत्र-संख्या = २५३ 
वोडशी संस्था के स्तोत्र-- 
उक्थ्य संस्था के तीनों सवनों के समस्त स्तोत्र 
षोडशी संस्था में रहते हैं-- = २५३ 
तृतीय सवन में इतना अधिक है--- 
एकविश षोडशी एक--- = २१ 


षोडशी संस्था की स्तोच-संख्या--- च्न्रछ४ड 
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अतिरात्र संस्था के स्तोत्र--जब अतिरात्र में घोडशी का ग्रहण होता है-- 
बोडणी संस्था के तीनों सवनों के समस्त स्तोत्र 
अतिरात्र संस्था में रहते हैं--- २७४ 
पञ्चदश रात्रि पर्याय चार-चार स्तोत्रों 
के तीन == १५ >< ४९ ३ = १८० 
त्रिवृत्‌ रथन्तर= ३५ ३= & 
षोडशी सहित अतिरात्र की स्तो त्र-संख्या == ४६३ 
इस प्रकार षोडशी ग्रहण-पक्ष में अतिरात्र संस्था को समस्त स्तोत्रीय संख्या 
४६३ होती है । इसको विराट्‌ = १० संख्या से विभाजित कर देने (र ३ स्तोत्र 
अतिरिक्त बचे रह जाते हैं। पोडशी के अग्रहंण-पक्ष में, अर्थात्‌ जब षोडशी का 
ग्रहण अतिरात्र संस्था में नहीं किया जाता, तब षोडशी के विशिष्ट २१ स्तोत्र 
निकालकर अतिरात्र संस्था के ४६३-२१ ४४२ शेष रहते हैं। इनको 
विराट्‌ = १० संख्या से विभाजित कर देने पर २ स्तोत्र शेष बचे रह जाते हैं। 
उक्त प्रकार से दो और तीन का अतिरेक स्पष्ट हो जाता है। यह एक नियत 
व्यवस्था होने से भेदपक्ष में भी अस्वीकार्य नहीं है। अतः इसको प्रति्ञाखा-कमं- 
भेद का प्रयोजक नहीं कहा जा सकता ॥२६॥ 
क्रमानुसार (१२) अन्याथंदशंन (ग)-आक्षेप का समाधान सूत्रकार प्रस्तुत 
करता है-- 
सारस्वते तिप्रतिषेधाद्‌ यदेति स्यात्‌ ॥२७॥ 
[सारस्वते] सारस्वत सत्र में [विप्रतिषेधात्‌] परस्पर विरोध होने से 
[यदा-इति] यदा-'यत्‌' पद के प्रयोग द्वारा यह निश्चय [स्यात्‌] होता है। 
आक्षेप-सूत्र (८) की व्याख्या में १२ संख्या पर सारस्वत-सत्र को लक्ष्य कर 
परस्पर-विरोघ का सामञ्जस्य प्रतिशाा-कमं भेद मानने के आधार पर बताया 
है। प्रस्तुत सूत्र दवारा सूत्रकार उसका समाधान करता है--सारस्वत-सत्रविषयक 
कथन में कोई विरोध नहीं है, इसका निदचय वहाँ प्रयुक्त 'यत्‌' पद के द्वारा होता 
है। वहाँ पाठ है--ये पुरोडाशिनस्ते उपविशन्ति ये सान्भायिनस्ते वत्सान्‌ वार- 
यन्ति’, यहाँ थे पुरोडाशिनः''-ये सान्नायिनः' यह 'यत्‌' पद का प्रयोग इस बात 
का निएचायक है कि इनमें परस्पर कोई विरोध नहीं है। 
विरोघ का स्वरूप है--बारह दिन में सम्पन्न होनेवाला सारस्वत-सत्र होम- 
याग का अङ्गहै। सोमयाग की एक संस्था ज्योतिष्टोम है, जिसके विषय में 
ब्राह्मणग्रन्य बताता है--यह प्रथम यज्ञ है, जो ज्योतिष्टोम है । इससे यजन न 
करके जो अन्य से यजन करता है, वह गतत में गिरता है।' सारस्वतसत्र के अन्तर्गत. 
१. एष बाव प्रथमो यज्ञो यज्ञानां यज्ज्योतिष्टोमः । य एतेनाऽनिष्ड्वाऽन्येन 
यजते, गर्ते पतति । 


३५२ मीमांसा-दशैन 


दर्श-पूर्णमास में "ये पुरोडाशिनः' इत्यादि वाक्य द्वारा उन दोनों का प्रवेश 
बताया, जिसने ज्योतिष्टोमादिरूप सोमयाग किया है, और जिसने नहीं किया ! 
म करनेवाले का दङशैँपुर्णमास में प्रवेश 'एव वाव प्रथमो यज्ञ? इत्यादि वाक्य के 
विरुद्ध हो जाता है; क्योंकि यह वाक्य सोमयाग का यजन न किए हुए व्यक्ति का 
सत्र में प्रवेश निषिद्ध करता है। 

सूत्रकार ने समाधान किया--सा रस्वत-सत्र द्वादशाह-कमं है, अर्थात्‌ बारह 
दिन में पूरा होता है। द्वादशाह-कर्म की सत्र-संज्ञा विकल्प से मानी गई है। जिस 
पक्ष में वह सत्र-संज्ञक नहीं है, तब पुरोडाशयाजी व्यक्ति भी उसमें प्रवेश पाने का 
अधिकारी है । परन्तु दुसरे सत्रसंज्ञक पक्ष के रहने या मानने पर वह दर्श-पूर्णेमास 
में अनुष्ठान का अधिकारी नहीं होता । इस तथ्य का निश्चय 'ये पुरोडाशिन:** “ये 
सान्नाय्ययाजिन:' आदि वाक्य में 'यत्‌' पद के प्रयोग से स्पष्ट होता है। जो 
पुरोडाशयाजी हैं, वे चुपचाप बैठे रहते हैं। द्वादशाह के असत्र-पक्ष में उनका दशें- 
पूर्णमास के अवसर उपस्थित होना अशास्त्रीय नहीं है । अनुष्ठान में सक्रिय भाग 
न लेना, 'एष वाव प्रथमो यज्ञ: के साथ विरोध को उभरने नहीं देता। जो 
सान्नाय्ययाजी हैं, वे अनुष्ठान में सक्रिय भाग लेते हैं । यही उक्त वाक्य में स्पष्ट 
किया है । यहाँ किसी प्रकार के विरोध की स्थिति नहीं है। 

सूत्र में“यदेति” पद का च्छेद “यदा-इति' है । 'यदा' पद कालवाचक अव्यय 
नहीं है, अपितु 'यत्‌' सर्वनाम पद का तृतीया विभक्ति एकवचन के साथ स्वरूप- 
निर्देश है । अर्थ होगा--थि पुरो०' इत्यादि वाक्य में 'यत्‌' पद के प्रयोग द्वारा 
जैसा प्रथम सूत्रार्थ में किया है । 'इति' पद विरोध के स्वरूप को हटाकर निश्चय 
अर्थ का द्योतक है ॥२७॥ 

उक्त बारह आक्षेपोां का समाधान समभने पर शिष्य अन्तिम आक्षेप को 
लक्ष्य कर दृढ्तापुर्वेक जिज्ञासा करता है--उपहव्य नामक कमे के विषय में शास्त्र 
द्वारा जो कहा गया है, वह प्रतिशाखा-कर्मभेद मानने पर ही उपपन्न होता है। 
अधिक स्पष्टता के लिए शिष्य-जिज्ञासा को सूत्रकार ने सूत्रित किया-- 


उपहव्येश्प्रतिप्रसवः ॥२८॥ 


[उपहन्ये | उपहव्य नामक एकाह-कमं में रथन्तरसाम और बृहत्साम का 
[अप्रतिप्रसव: ] प्रतिप्रसव--पुनःकथन निष्प्रयोजन है, अनावश्यक है; क्योंकि 
प्रतिशाखा एक कर्म मानने पर उपहृब्य में उसके प्रकृतियाग अग्निष्टोम से 
बृहत्साम और रथन्तरसाम की विकल्प से प्राप्ति हो ही जाती है । इसका समाधान 
होना चाहिए ॥२८॥ 

अन्तिम (१३) अन्यार्थं दशन (घ) -आक्षेप का समाधान सूत्रकार ने किया -- 


अथ द्वितीयाध्याये चतुर्थ: पादः ३५३ 


गुणार्था वा पुनः श्रुति: ॥ २९७४ 


[वा] यह पद पूर्वपक्ष के परिहार के लिए है, उपहव्य में बृहद्‌ रथन्तरसामों 
का पुनःश्रवण निष्प्रयोजन अथवा अनावश्यक नहीं है । अतः [पुनः श्रुति: | उपहव्य 
में बृहद्‌-रथन्तर सामों का पुनःश्रवण [गुणार्था] श्याव अश्व-दक्षिणा एवं श्वेत 
अश्व-दक्षिणारूप गुण के विधान के लिए है। 

जब उपहव्य-कर्म रथन्तर सामवाला होता है, तब उसकी दक्षिणा व्याव अश्व 
है, तथा जब उपहब्य बृहूत्सामवाला होता हैं, तब उसकी दक्षिणा श्वेत अइव है। 
इस गुणविधान के लिए उपहव्य-करम में वृहत्‌साम एवं रथन्तरसाम का पुनः कथन 
है॥२३॥ 

आक्षेपों के उपयुक्त समाधान के अनन्तर प्रतिशाखा-कमं के एक होने में 
सुवकार ने अतिरिक्त हेतु प्रस्तुत किया-- 


प्रत्ययञ्चापि दर्शयति ॥३०॥ 


[प्रत्ययम्‌ | सब ्खाओं में कर्म एक है, इस त्यय = जानकारी को | चापि' ] 
भी [दर्शयति] आम्नाय दिखाता है--बतलाता है। 

वेदिक वाङ्मय का परस्पर व्यवहार अर्थात्‌ कर्म विषयक विवरण इस तथ्य 
का बोध कराता है कि सब शाखाओं में सोमयाग अथवा ज्योतिष्टोम आदि पदों 
दै कहा गया कमं एक है । तात्पर्य है--विभिन्त शाखाओं में सोसयास पठ से कहा 
मया कर्म सर्वत्र एक हैं। इसीप्रकार ज्योतिष्टोम-कमं सर्वत्र एक हैं । अस्मिहोत्र 
आदि अन्य सब कमो के विषय में भी यही समझना चाहिए । इसी कारण बैदिक 
बाङ्मय में यह देखा जाता है कि एक शाखा में किसी एक कम का विधान किया 
जाता है और दूसरी शाखा में उसके गुणों का विधान | यह स्थिति सब शाखाओं 
में कर्म के एकत्व को सिद्ध करती है। जहाँ कमं का कथन नहीं, वहाँ अन्य शाखा 
से कर्म का उपसंहार कर लिया जाता है; जहाँ गुण का विधान नहीं, वहाँ अन्य 
शाखा से गुण का उपसंहार हो जाता है । जहाँ दोनों का विधान है, वह सभी अन्य 
शाज्वाओं को मान्य होता है। तात्पर्य है, कमं का कोई अङ्ग यदि किसी शाखा में 
पठित नहीं है, तो जहाँ पठित है, वहाँ से उसकी पूत्ति कर लेनी चाहिए । जसे: 
मैत्रायणी शाखा में समित्‌ आदि पांच प्रयाज पठित नहीं हैँ, परन्तु उनके गुण 


१. “चापि यह निपात समुदाय-समुच्चय अर्थं में प्रयुक्त है। 'चापीति निपात- 
समुदाय उक्तसमुच्चये' (कुतूहल वृत्ति), यु० मी०। 

२. मैत्रायणी संहिता, १।४।१२॥ 

३. पाँच प्रयाज याग हैँ--समिधो यजति, तनूनपातं यजति, इडो यजति, बहि- 
यजति, स्वाहाकारं यजति। 


३५४ मीमाँसा-दशैन 


वहाँ सुने जाते हैं--नहतवो वै प्रयाजा:'--निङ्चय ही प्रयाज ऋतुएँ हैं। 'समानत्र 
होतव्या:'--यथास्थान बैठकर प्रयाज होम किए जाने चाहिएँ, आगे-पीछे हटना 
नहीं चाहिए । यहाँ केवल गुण-विधान है; जिस शाखा में प्रयाज-कर्म का विधान 
है, उसका यहाँ उपसंहार कर लेना चाहिए । इस प्रकार सब शाखाओं में कर्म का 
एकत्व सिद्ध होता है॥३०॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--विभिन्न शाखाओं में कर्मो के अज्भों का पाठकम 
एक-दूसरे से भिन्न है । उसके अनुसार कर्मानुष्ठान का क्रम होने पर कमं का 
एकत्व सम्भव नहीं । सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा को सूत्रित किया -- 


अपि वा क्रमसंयोगाद्‌ विधिपृथक्त्वमेकस्यां' 
व्यवतिष्ठेत ॥३१॥ 


[अपि बा] 'अपि वा' निपात-समुच्चय सब शाखाओं में ज्ञात कर्मेकत्व के 
प्रतिषेध के लिए है। तात्पर्य है, सब शाखाओं में जाना गया कमं एक नहीं है, 
[कमसंयोगात्‌ ] विभिन्‍न शाखाओं में विहित कर्मों व तत्सम्बन्धी अङ्गों के कम 
का संयोग-सम्बन्ध उसी शाखा से [व्यवतिष्ठेत] व्यवस्थित होगा। शाखान्तरों 
के साथ उनका कोई सम्बन्ध न होगा । 

विभिन्‍न शाखाओं भें कर्मों व अङ्गों का पाठ-क्रम परस्पर भिन्न देखा जाता 
है। सर्वत्र समान नहीं है । कों का अनुष्ठान उसी कम से होना उचित है। यदि 
ऐसा नहीं किया जाता, तो पाठकम टूट जाता है, जो युक्त नहीं । ऐसी स्थिति में 
प्रतिशाखा-पाठक्रम के अनुसार कर्मानुष्ठान किए जाने से कमं का एकत्व खण्डित 
हो जाता है। जो क्रम जिस शाखा में पठित है, वह वहीं व्यवस्थित माना जाना 
चाहिए शाखान्तरों में उपसंहार सम्भव नहीं ।।३१॥ 

जिज्ञासा का सूत्रकार ने समाधान किया-¬ 


विरोधिना त्वसंयोगादैककम्ये तत्संयोगाद्‌ विधीमां 
सर्वकमंप्रत्ययः स्यात्‌ ॥३२॥ 


[तु] 'तु' पद पूर्वपक्ष के परिहार के लिए है; विभिन्न शाखाओं में कमभेद 
नहीं है। [विरोधिना] विरोधी क्रम के साथ [असंयोगात्‌ ] बाक्यविहित कमे 
का सम्बन्ध न होने से [ऐककम्ये ] विभिन्न शाखाओं में कमं की एकता का बोध 
हो जाने पर [विधीनाम्‌ ] सर्वशाखा-पठित अङ्गविधियों के [तत्संयोगात्‌ ] उस 
कमे के साथ सम्बन्ध होने के कारण [सर्वेकर्मप्रत्ययः] सब शाखाओं में बिहित 
अङ्क कर्मो के साथ सम्बन्ध की जानकारी [स्यात्‌ ] हो जाती है। 


१. अत्र 'शाखायां' इत्यधिकः पाठः। सुबोधिनी वृत्ति । 


अथ द्वितीयाध्याये चतुर्थः पादः ३५५ 


'अगिनिहोत्र जुहुयात्‌ स्वरगेंकाम:, दशं-पू्णं मासाभ्यां यजेत, वाजपेयेन यजेत 
इत्यादि विधिवाक्यो से बोधित कर्मो का एकत्व संब शाखाओं-ब्राह्मणों आदि में 
समान रूप से उपलब्ध है; न इनमें कहीं कोई भेद है, न विरोध । प्रतिशाखा-कर्म 
के अभेद का यह मूल आधार है। यदि कहीं किसी शाखा आदि में किसी कर्म का 
कोई अङ्क विशेष शाखान्तर से पाठक्रमभेद आदि के कारण भिन्न प्रतीत होता है, 
तो यह भेद मुख्य कमं -- अर्थात्‌ प्रकृतिभूत कमं --के भेद में प्रयोजक नहीं होता, 
क्योंकि शाखान्तरों में विहित मुख्य कर्म के साथ इसका कोई सम्बन्ध नहीं रहता। 
तात्पयं है, प्रकृतिभूत याग-कमे अपने रूप में स्त्र अक्षुण्ण बना रहता है। उस 
शाखा का अनुयायी प्रकृतियाग का अनुष्ठान उसी अङ्ग के साथ कर सकता है, 
जो उसकी शाखा में पठित है । 

कर्म का अनुष्ठान अनुष्ठाता के साम्यं पर अवलम्बित है। यदि वह समर्थ 
है, तो अपनी शाखा में अपठित कर्माग का शाखान्तर से उपसंहार कर अनुष्ठान 
करने में किसी तरह की कोई बाधा नहीं है। असमर्थं होने पर केवल स्वशाखा- 
पडित कमं का अनुष्ठान करे। ऐसी व्यवस्था शास्त्रानुसार प्रामाणिक आचार्यो ने 
की है। यह स्थिति सब शाखाओं में कर्म को एकता को स्पष्ट करती है। 

इसके अतिरिक्त अन्य व्यवस्था है--जब कोई विधिवाक्य समानबल होते हैं, 
तब वहाँ विकल्प माना जाता है। वह्‌ न विरोध है, न कर्म के भेद का घटक । दोनों 
में से किसी एक का--अपने सामर्थ्यं व स्वेच्छानुसार- अनुष्ठान किया जा सकता 
है। इसमें कर्म की पुर्णता सम्पन्न होती है; न वहाँ कमंविषयक किसी विकार की 
आशंका है, न किसी न्यूनता की। कर्म का एकत्व सर्वत्र निर्बाध बना रहता है 
॥३२॥ (इति सबंशाखाप्रत्यर्यककमंताऽधिकरणम्‌--९२) । 

इति श्री पूर्णसिहतनूजेन तोफादेवी - गभंजेन बलियामण्डलान्तगंत 

“छाता' - वासि श्री ग्रुरुवरकाशीनाथश्ञास्त्रिपादाब्जसेवालब्ध- 
विद्योदयेन, बुलन्दशहर मण्डलान्तर्गत पहासुपकण्ठ 'बनेल- 
गाभाभिजनेन साम्प्रतं गाजियाबाद नगर निवा- 
सिना विद्यावशचस्पतिना उदथवीर 
शास्त्रिणा' समुन्नोते जैमिनीय 
सीमांसावशन विद्योदय भाष्ये 
द्वितीयाध्यायस्य चतुर्थ: पादः । 

समाप्तश्चायं नानाकमंलक्षणो द्वितीयाध्यायः ॥ 
सबेदखनेत्रमिते वंत्रमे वत्सरे शुभे । 
साब्रमासाऽसिते पक्षे चतुर्दश्यां तियो तथा ॥ 
समसाप्तिमागादध्यायो द्वितीयो भौमवासरे । 
प्रीयन्तां तेन शुरवः पुज्याइच पितृदेवताः ॥ 


अथ तृतीयाध्याये प्रथमः पादः 


(प्रतिज्ञाञधिकरणम्‌--१) 


द्वितीय अध्याय के प्रारम्भ में की गई प्रतिज्ञा के अनुसार गत अध्याय में कमं- 
भेद के छह प्रयोजक --शब्दान्तर, अभ्यास, संख्या, गुण, प्रक्रिया ( --प्रकरण), 
नामधेय (--संज्ञा) के आधार पर कर्मविषयक विवेचन प्रस्तुत किया गया, 
तथा उनके अपवाद एवं सब शाखाओं में कर्मे की एकता का उपपादन सम्पन्न 
हुआ। अब शेष का विवरण प्रस्तुत करने के लिए तृतीय अध्याय प्रारम्भ किया 
जाता है, जिसका प्रथम सूत्र है--- 


अथातः शेषलक्षणम्‌ ॥१॥ 


[अथ] नानाकर्मलक्षण के अनन्तर [अतः] यहाँ से अवसरप्राप्त [शेष- 
लक्षणम्‌ ] शेष का लक्षण निरूपण करेंगे । 

कर्म के भेदाभेद को प्रकट करनेवाले लक्षणों--प्रमाणों का प्रतिपादन हो 
चुका है । अब शेप का लक्षण निरूपित किया जायगा । शेष क्या है ? किस कांरण 
वह शेष कहा जाता है ? उसका विनियोग--शास्त्र में व्यवहार--किस प्रकार होता 
है ? विनियोग के कारण श्रुति आदि हैं, इन सबका विवरण प्रस्तुत किया जायगा। 
श्रुति आदि प्रमाणों में कौन बलवान्‌-- अधिक प्रामाणिक तथा कोन निर्बल 
त्यून प्रामाणिक है, इसके विवेचन के साथ अन्य प्रासंगिक विषयों का उपयोगी 
उपपादन किया जायगा ॥१॥ (इति प्रतिज्ञाऽधिकरणम्‌--१} । 


(शेषलक्षणाऽधिकरणम्‌--२) 
उक्त प्रतिज्ञा के अनुसार सूत्रकार ते छेष का लक्षण प्रस्तुत किया-- 
शेषः परार्थत्वात्‌ ॥२॥ 


[शिषः] शेषन्=अङ्ग अथवा अप्रधान कहा जाता है, [ परार्थत्वात्‌ ] दूसरे के 
लिए होने से; उसका अस्तित्व अन्य = प्रधान के लिए होता है । 


अथ तृतीयाध्याये प्रथम: पादः ३५७ 


'झोष' सम्बन्धी पद है । मीमांसाशास्त्र में यह पद अङ्ग' के अर्थ में प्रयुक्त 
होता है । कोई भी शेष या अङ्गभूत कायं अपने झेभी अथवा भङ्गी के लिए होता 
है । इन दोनों के सम्बन्ध को 'शेषशेषिभाव' अथवा ‘अङ्गाङ्गिभाव’ कहा जाता 
है। अनेक अङ्गों के सहपोग से अङ्गी का कलेवर पूर्ण अथवा सम्पन्न होता है, 
इसी भावना से अङ्गी प्रधान और अङ्ग अप्रधान है । सब अङ्ग मिलकर अङ्गी को 
पूर्ण अस्तित्व में लाते हैं, इसीलिये अङ्ग परार्थ हैं, अङ्गी के लिए है,--यह कहा 
जाता है। जो सर्वथा अच्य के प्रयोजन को सिद्ध करनेवाला हो, वह शेष है; 
इसको स्पष्ट करने के लिए भाष्यकार शवरस्वामी ने 'गर्मदास' का उदाहरण 
दिया है । दास का पुत्र" गर्भ में आते ही स्वामी के निमित्त अपने जीवन को सर्वा- 
त्मना अर्पण कर देने के लिए बाधित होता है। इसी प्रकार याग आदि कार्य में 
जो क्रिया पूर्णेरूप से केवल यागादि-सम्पादन में उपयोगी है, उपकारक है, वह्‌ 
मीमांसा में 'शेष' पदवाच्य है ।* 

१. “गर्भदास--जब तक भारत में वैदिक व्यवस्था चलती रही, तब तक यहाँ 
दासप्रथा नहीं थी । शूदों को भी सभी मानवाधिकार प्राप्त थे, क्योंकि 
वैदिक धर्म की घोषणा है--'न मानृषाच्छू ष्ठतरं हि किञ्चित्‌’ [महा० 
झाम्ति० २०६।२०], अर्थात्‌ मानव से श्रेष्ठ इस संसार में कोई नहीं है। 
मानवता के नाते ही वेद में स्पष्ट आदेश है--'अज्येष्ठासो अकनिष्ठास एते 
सं भ्रातरो वावृधुः सौभगाय' [ऋ० ५।६०।१५], अर्थात्‌ मानवों में न कोई 
श्रेष्ठ है और न कोई हीन; सब भाई-भाई हैं और मिलकर अपने सौमाग्य 
के लिए आगे बढ़ते हैं । उत्तरकाल में जब धनधान्य से समर्थ व्यक्ति भद-मोह्‌- 
लोभ-अहंकार के वशीभूत हो गया, तो उसने अपने से हीन सामर्थ्यंवालों पर 
अपना आधिपत्य जमाया और अन्त में घनहीन व्यक्तियों को अपता दास 

(== गुलाम) बनाया । इस जघन्य प्रथा की यहाँ तक प्रवृत्ति हुई कि दास- 

दासी की सन्ताने भी दास-दासी माने जाते रहे। भाष्यकार के समय यह 
जघन्य प्रथा अपनी चरम सीमा तक पहुँच चुकी थी, यह गर्भदास शब्द से ही 
स्पष्ट है। वैदिक काल में शूद्रवर्ग विविध कार्य करनेहारे कर्मकर तो होते 
थे, परन्तु दास नहीं माने जाते ये । ऋत्विक्‌ जो ब्राह्मण होता है वह भी 
दक्षिणा द्वारा यजमान से कीत होने से कर्मकर ही होता है ।' ' स्वामी गर्भ- 
दास के योग-क्षेम की व्यवस्था मी इसलिए करता है कि यदि वह स्वस्थ और 
बलवान्‌ रहेगा, तो मेरा अधिक कार्य करेगा । गर्भदास के प्रति अनुकम्पा से 
प्रेरित होकर स्वामी उसका ध्यान नहीं रखता है। इस प्रकार गर्भदास के 
प्रति उपकार में भी स्वामी का अपना ही स्वार्थ होता है।” (यु० मी०) ! 

२. इसके उदाहरण अग्निम सूत्रों में यथावसर दिए गए हैं । 


३५८ मीसांसा-दर्शन 


यह कहना उचित नहीं कि कभी प्रधानभूत भी अन्य के लिए उपकारक होता 
है। जैसे प्रधान भूत गुरु शिष्यों को विद्वान्‌ और विनयशील बनाने के लिए प्रयत्न 
करता है, इसी प्रकार प्रधानभूत स्वामी को--दास के जीवन-दिर्वाहके लिए 
घनादि व्यय द्वारा--दासनिगित्त क करनेवाला कहा जा सकता है। इस कथन 
में अनौचित्य इसी कारण है कि स्वामी दास के लिए जो धनादि व्यय करता है, 
वह पूर्णरूप से अपने स्वार्थ की भावना से करता है, जिससे कि दास स्वस्थ व 
बलवान्‌ रहकर उसकी अधिकाधिक सेवा में संलग्न रह सके । गुरु-शिष्य-भाव में 
भी गुरु के आंशिक स्वार्थ की कल्पना भी निराधार नहीं है। इसी प्रकार मीमांसा 
में ब्रीहिप्रोक्षण आदि अङ्ग सर्वात्मता याग के लिए होते हैं । याग प्रधान है, शेषी 
है, अङ्गो है । महाँ शेष वही है, जो अत्यन्त पराथ है। 

यह प्रथम [मी० २।१।७] निर्देश किया जा चुका है कि जो वाक्यगत क्रिया- 
पद द्रव्य के संस्कार व गुण आदि के विधायक हैं, वे उतने ही दृष्ट प्रयोजन का 
बोघ कराते हैं; 'अपूवं' के साथ उनका कोई सम्बन्ध नहीं रहता। इस प्रकार के 
समस्त आख्यात == क्रियाषद अङ्गभूत कर्म के विधायक होते हैं । इस शास्त्र में शेष 
का यही लक्षण है। इसके अन्तर्गत सब प्रकार के शेष आ जाते हैं। तात्पयं है, 
जिस कर्म का 'अपूवं' के साथ किसी प्रकार का कोई सीधा सम्बन्ध न हो, वह शेष 
अथवा अंङ्गभूत कर्म माना जाता है॥२॥ (इति झेषलक्षणाऽधिकरणम्‌--२}। 


(शेषलक्ष्याञधिकरणम्‌- ३) 


शिष्य जिज्ञासा करता है - शैष लक्षण के अनन्तर यह स्पष्ट होना चाहिए कि 
शेष के लक्ष्य प्रदेश कौत हैं ? सूत्रकार ने बादरि आचार्य के मुख से बह अर्थ स्पष्ट 
कराया-- 


द्रव्यगुणसंस्कारेषु बादरिः ॥३॥ 


[बादरिः] बादरि आचार्य [द्रव्यगुणसंस्कारेषु ] द्रव्य, गुण और संस्कार में 
शेषत्व =परार्थंता मानता है। 

बादरि आचार्य का कहना है कि 'शेष' पद का व्यवहार द्रव्य, गुण और 
संस्कार विषय में होता है, अर्थात्‌ द्रव्य, गुण, संस्कार शेष के लक्ष्य हैं, क्षेत्र हैं। 
द्रव्य, गुण और संस्कार परार्थ हैं, अन्य के लिए हैं। इसलिए वे 'शेष' पद से 
व्यवहृत होते हैं। वे अन्य कौन हैं जिसके लिए ये हैं वे हैं-याग, फल और 
अनुष्ठाता पुहष । ये शेष =-अङ्ग नहीं हैं; प्रत्युत शेषी == अङ्को हैं । मीमांसावणित 
समस्त क्रियाकलाप में जो कुछ अनुष्ठेय होता है, वह्‌ सब इन्हीं के लिए होता है। 

द्रव्य--ब्रीहि, यव, आज्य आदि हैं, तथा अन्य विविध प्रकार की सामग्री, 
जो याग-सम्पादन के लिए आहित अग्नि में आहुत की जाती है। ये सब याग के 


अथ तृतीयाध्याये प्रथमः पादः ३५९ 


लिए हैं, इनके बिना याग सम्पन्न नहीं होता । उसकी सिद्धि के लिए द्रव्य अपेक्षित 
होता है; इसलिए द्रव्य यांग आदि क्रिया के लिए है, यह स्पष्ट होता है। 

गुण--ब्रीहि के श्वेत आदि रूप गुण हैं । ब्रीहि लाल, घूसर (मटमंला जैसा) 
आदि कई रूप का होता है। याग के लिए शुक्लरूप ब्रीहि प्रशस्त माना जाता है। 
शुक्ल गुण उस विशिष्ट द्रव्य को लक्षित करता है, जो क्रिया का साधन है। इस- 
लिए वह गुण भी द्रव्य-्रस्तुति द्वारा यागादि क्रिया का उपकारक है। फलतः 
उसी के लिए होने के कारण वह शेष है। 

संस्कार--वह है, जिसके निष्पन्न हो जाने पर द्रव्य किसी प्रयोजन के लिए 
उपयोगी हो पाता है। ब्रीहि का प्रोक्षण--जल से घोकर साफ करता, मिट्टी-धूल- 
कूड़ा. आदि उसमें न रहे, फिर उसका अवहनन = कूटना, छड़ता आदि, जिससे 
तुष==छिलका अलग हो जाय, शुद्ध चावल निकलआये; यह ब्रीहि का संस्कार है । 
इससे वह याग के लिए उपयोगी बन जाता है। यह संस्कार उक्त रूप में याग के 
लिए द्रव्य के प्रस्तुतीकरण द्वारा याग का उपकारक है। अन्य सामग्री में छुहारा, 
गोला, दाख आदि मेवा कीड़ों के खाये न हों, उनमें कहीं मैल-जाला आदि लगा 
न हो, जल आदि से घोकर उन्हें साफ-स्वच्छ कर लेना उनका संस्कार है। यह्‌ 
द्रव्य को यागोपयोगी बनाकर याग का उपकारक होने से शेष है। इसी प्रकार 
आज्य--घृत को तपाकर छानना, अच्छी तरह देख लेना, उसमें कोई अन्य बस्तु 
या कीट आदि त गिर गया हो, यह आज्य का संस्कार है। पिघलाये हुए घी का 
नाम 'आज्य” है। इस रूप में यह याग का उपकारक है, अतः शेष पदार्थं की 
सीमा में आता है। 

याय मुख्य कर्तव्य है, पुरुष उसका अनुष्ठाता है, तथा याग सम्पञ्न हो जाने 
पर फल का भोक्ता है। ये अन्य किसी के लिए नहीं होते, प्रत्युत अन्य संभार 
(तैयारियाँ) इन्हीं के लिए होते हैं; इसलिए ये किसी के शेष नहीं। ये शेषी या 
ङ्गी कहे जाते हैं । फलतः परार्थता या शेषत्व द्रव्य, गुण, संस्कार में ही है, ऐसा 
बादरि आचार्य का विचार है ॥३॥ 

बादरि आचार्य के उक्त विचार में आचार्य जैमिनि ने सुझाव प्रस्तुत किया-- 


कर्माण्यपि जैमिनिः फलार्थत्वात्‌ ॥४॥ 
[कर्माणि] याग आदि कमं [आप] भी [फलार्थत्वात्‌] फल के लिए होने 
के कारण शेषभूत सम्भव हैं, यह [जैमिनि:] जेमिनि आचार्य का कहना है। 


१. 'आज्य' पद का 'अजा' से सम्बन्ध जोड़ना नितान्त अशास्त्रीय है । जजा-दुग्ध 
से सम्पन्न घृत का याग के लिए प्रयोग होने में कोई प्रमाण नहीं है। गोघृत 
के स्पष्ट प्रमाण उपलब्ध हैं । 
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शेष पद का व्यवहाय॑ अर्थ बताने के लिए जिस पद्धति का आश्रय आचार्य 
बादरि ने लिया, उसके अनुसार याग आदि भी शेपभूत माने जा सकते हुँ। जैसे 
ब्रीहि आदि द्रव्य याग के लिए होने के कारण शेषभूत हैं, वैसे ही याग आदि कर्म 
भी अपूर्व द्वारा स्वगं आदि फल के लिए होने के कारण दोषभूत क्यों न माने 
जायें ? जैसे ब्रीहि आदि द्रव्य के बिना याग सम्पन्न नहीं होता, इसी प्रकार याग 
के बिना स्वर्ग सम्पन्न नहीं होता; अतः याग स्वर्गादि फल का हेष है। 

प्राय: समस्त याग कामनामूलक होते हैं । उस कामना की सम्पन्नता याग के 
बिना सम्भव नहीं। जो अग्निहोत्र आदि कामनारहित नित्यकर्म माने जाते हैं, 
उनके अनुष्ठान का भी प्रत्यवाय--परिहार” फल है। वह अग्निहोन्न आदि कर्ष 
के बिना सम्भव नहीं । अत: सभी कर्म भी शेष के पेटे में आ जाते हैं। अतः बादरि 
आचार्य का कथन चिन्तनीय है ॥४।। 

शेष पद के व्यवहायं अर्थ को खोजने का यह क्रम फल पर समाप्त न होकर 
आगे भी चलता है। सूत्रकार ने. कहा-- 

फलं च पुरुषार्थत्वात्‌ ॥५॥ 

[फलम्‌] स्वर्गं आदि फल [च] भी दोषभूत सम्भव है, [ पुरुषार्थत्वात्‌ ] 
पुरुष के लिए होने के कारण। 

शास्त्र में स्वर्गे आदि फल का उपदेश पुरुष के लिए है। स्वगं फल की कामना 
पुरुष को होती है--मुभे स्वगं प्राप्त हो। फलप्रोप्ति की कामना करनेवाले पुरुष के 
लिए स्वर्गफल-साधन याग का विधान है। जो पुरुष याय का अनुष्ठाता है, याग 
से होनेवाला फल उसी को प्राप्त होता है। अत: फल पुरुष के लिए है, यह स्पष्ट 
होता है। तब फल भी शोष के पेटे में आ जाता है। 

अनुष्ठाता पुरुष के लिए फल की प्राप्ति-निमित्त ही याग का अनुष्ठान किया 
जाता है। ऐसा समझता कि याग सम्पन्न हो जाने पर फल स्वतः प्राप्त हो जाता 
है, ठीक नहीं; क्योंकि स्वयं 'फल' यह पद इस तथ्य को स्पष्ट कर रहा है कि 
किसी के प्रयोजन को पुरा करने के लिए अपने उपयुक्त कारणों से इसे उत्पन्न 
किया गया हैं। याग उसका साधन है, इसी रूप में पुरुष के लिए फल-प्राप्ति- 
निमित्त याग का विधान है । केवल स्वर्ग के आरम-लाभ के लिए याग का विधान 
नहीं है । तात्पर्य है, स्वर्ग के अपने रूप में उभर आने मात्र के लिए याग का बिधान 


१. अग्निहोत्र आदि नित्य कर्मो का अनुष्ठान न करने में आचार्यों ने प्रत्यवाय-- 
न्यूनता दोष, पाप अथवा अपराध बताया है। अनुष्ठान करते रहने पर वह्‌ 
प्रत्यवाय नहीं हो पाता, अतः निस्य कर्मानुष्ठान का फल- -प्रत्यवाय फरि- 
हारयुक्त है । 
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हो, ऐसी बात नहीं हैं। याग स्वर्ग का साधन है, तथा स्वर्गे की कामनावाले पुरुष 
के द्वारा अनुष्ठित होने के कारण यागसाव्य फल साधयिता पुरुष के लिए है, यह 
स्पष्ट होता है ॥५॥ 

इसी क्रम को सूत्रकार जैमिनि ने आगे बढ़ाया-- 

पुरुषश्च कर्मार्थत्वात्‌ ॥६॥ 

[पुश्पः] पुरुष [च] भी [कर्मार्थत्वात्‌] कमं के लिए होने के कारण कर्म 
के प्रति शेषभूत है । 

पुरुष को कमं के प्रति शेषभूत बताने में सूत्रकार का 'कर्म' पद से तात्पर्य 
सामान्य याग आदि कमं नहीं है, प्रत्युत विशेष याग से तात्पर्य है । सोमथागों में 
सदो मण्डप के बीच गूलर वृक्ष की एक शाखा गाड़ी जाती है । उसका स्पर्श करने 
के अनन्तर सामगानकर्त्ता उससे पीठ लगाकर साम का गांन करता है। उस 
विषय में यहु प्रश्‍न उठने पर कि गूलर की शाखा कितनी ऊंची गाड़ी जाय? 
इसका समाधान किया गया है-'यजमानसम्मिता औदुम्बरी भवति गूलर 
शाखा की ऊंचाई यजमान पुरुष के बरावर होनी चाहिए। यहाँ यजमान का उप- 
योग गूलर शाखा की ऊेचाई नापने के लिए किया गया है, अतः यजमान पुरुष भी 
इस कमे के प्रति शेषभूत है। 

ऐसी स्थिति में बादरि आचार्य का यह कथन कि शेष पद के अर्थं का क्षेत्र-- 
द्रव्य, गुण, संस्कार, इन तीन में सीमित है--सन्देह में पड़ जाता है। क्योंकि द्रव्य, 
गुण, संस्कार जिन याग, फल, पुरुष के प्रति शेषभूत बताये गये, वे याग आदि भी 
अन्य-अन्य के प्रति शेषभूत हैं, यह गत सूचों में सू्कार ने बताया । इस सब चर्चा 
से सूत्रकार कां तात्पर्यं 'परार्थ' हेतु में कुछ सुझाव देना प्रतीत होता है। सुझाव 
है--जो कर्म केवल परार्थं हैं, वे शेष पद के क्षेत्र में आते हैं। तात्पर्य है, जो कर्म 
केवल अन्य के लिए शेषभूत हैं, पर उनके लिए अन्य कोई शेषभूत नहीं हैं, ऐसे 
क्म ही शेष के क्षेत्र में आते हैं । याग, फल, पुरुष--द्रव्यादि के लिए--शेषी हैं, 
पर द्रव्य, गुण, संस्कार किसी के भी प्रति शेषी नहीं हैं; वे नियमित रूप से 'शेष” 
मात्र हैं। इसी आधार पर बादरि आचार्य ने उनका नाम लेकर शोष पद के अर्थ 
की अवधारणा को है । भाष्यकार शबर स्वामी ने जैमिनीय सूत्रों के प्राचीन 
व्याख्याकार भगवान्‌ उपवर्ष का प्रमाण देकर उक्त भावना को सुपुष्ट किया है । 

समस्त नैमित्तिक कमं 'अपुवं'-उत्पत्ति के लिए किये जाते हैं । उस “अपूर्व के 
साथ जिनका किसी भी प्रकार का सीधा सम्बन्ध है, वे शेषी हैं; उनसे बचे हुए 
अन्य सब कर्म शेषभूत हैं; उक्त चर्चा का इतना ही सार है । याग अपूर्वं का जनक 
होने से, फल स्वर्गादि-जन्य होने से, पुरुष आश्रय होने से अपूर्व के साथ सीधे 
सम्बद्ध हैं, अतः शेषी हैं। इनसे अतिरिक्त जो बचे, वे सब शेष हैं। द्रव्य, गुण, 
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संस्कार ऐसे ही हैं; उनका अपूर्व के साथ किसी प्रकार का भी सीधा सम्बन्ध नहीं 
हैं, अतः वे केवल दोष हैं ॥६॥ (इति शेषलक्ष्याऽधिकरणम्‌--३) । 


(निर्वपणादीनामर्थानुसारेण व्यवस्थितविषयताऽधिकरणम्‌--४) 


प्रत्येक प्रधान याग के अवसर पर शास्त्रीय नियम” के अनुसार चार-चार 
मुट्ठी ब्रीहि आदि इष्य द्रव्य का ग्रहण करना 'निर्वाष' कहाता है। 

शिष्य जिज्ञासा करता है--दर्श-पूर्ण मास प्रकरण में ब्रीहि आदि यागोपयोगी 
द्रव्यों के निर्वाप", प्रोक्षण, अवहनन आदि धर्म; आज्य के विलापन, उत्पवन, 
ग्रहण, आसादन आदि घर्म ; तथा सान्नाय्य के शाखाहरण, गायों का प्रस्थापन 
एवं पसुआना आदि धर्म कहे गये हैं। इनमें सन्देह है, कया ये सब कार्य ब्रीहि, 
आज्य और सान्नाय्य में सवेत्र सम्मिलित कत्तेन्य हैं, अथवा जहाँ जिसका प्रयोजन 
हो, वहाँ करने चाहिएँ ? 

सूत्रकार आचार्य ने समाधान किया-- 


१. निर्वाप = 'चतुरो मुष्टीन्‌ निर्वपति’ [आप० श्रौ० १।१८।२] के अनुसार 
प्रत्येक प्रधान याग के लिए चार-चार मुट्टी त्रीहि आदि का ग्रहण करना 
निर्वाप है । प्रोक्षण == विशेष पात्र में रक्खे जल से दाएँ हाथ द्वारा ब्रीहि का 
सेचन अथवा धोना 'प्रोक्षण' है। अवहनन = ब्रीहि को ओखली में डालकर 
छिलका उतारने के लिए मूसल से कूटना 'अवहनन' है। यह केवल ब्रीहि- 
सम्बन्धी वितुषीकरण कर्म हैं; ब्रीहि--धान का तुष--छिलका उतारकर 
शुद्ध चादल अलग करना इन कर्मों का प्रयोजन है । 

आज्य के धमं --विलापन = घृत को ताना, पिघलाना । उत्पवत्त == 
घृत को छानना, जिससे उसमें कोई तिनका आदि न रहे। ग्रहण = दोनों 
ह्वाथों से उठाना । आसादन = ले-जाकर वेदि में रखना । ये धमं केवल आज्य- 
सम्बन्धी हैं । 

सान्नाय्य धर्म--दही-दूध की मिलित आहुति 'सान्ताय्य' है। इसके 
लिए गोदोहन आवश्यक है । इसमें उपयोग के लिए शाखाहरण-- पलाझ' 
(ढाक) की हरी शाखा काटकर लाना । प्रस्तावन--गायों का पसुआना == 
दूध उतारने के लिए बछड़ों को थनों में लगाना; इस अवसर पर तथा पसु- 
आने के अनन्तर बछड़े को हटा लेने पर पलाश शाखा से उसका स्पशे किया 
आता है। यह क्रिया बछड़े को सहलाने के लिए की जाती है, जिससे बह्‌ 
अधिक उछल-कूद न करे। प्रस्थापन = गोदोहन के अनन्तर गायों को चरने 
के लिए छोड़ना। ये धमं केवल सान्नाय्य से सम्बद्ध हैं; अन्य ब्रीहि आदि 
दरव्यों के साथ इनका कोई सम्बन्ध नहीं । 
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तेषामर्थेन संयोगः ॥७॥। 


[तेषाम्‌ ] उन निर्वाप, अवहनन आदि कार्यो का [ अर्थेन] प्रयोजन के अनु- 
सार ब्रीहि, आज्य व सान्नाय्य के साथ [संयोगः] सम्बन्ध समक्ता चाहिए, 
सर्वत्र नहीं । 

अबहननल्-कूटना आदि धर्मो का फल सुषविमोक-छिलका उतर जाना आदि 
फल केवल ब्रीहि में व्यवस्थित देखा जाता हैं; इसका आज्य या सान्नाय्य द्र्ब्यों 
में कोई प्रयोजन नहीं है । इसी प्रकार गायों के नीचे वछड़ों को छोड़कर पसुआना, 
दोहन आदि धर्मो का दूध आदि फल केवल गायों में देखा जाता है; न ब्रीहि में 
न आज्य में । ऐसे ही पिघलाना, छानना आदि धर्मों का शुद्धता आदि फल केवल 
आज्य में व्यवस्थित है; इसका (विलापन, उत्पवन आदि का) न कोई प्रयोजन 
ब्रीहि में देखा जाता है, न सान्नाय्य में। फलतः अवहनन, बिलापन, प्रस्तावन 
आदि धर्मो का प्रयोजन किसी एक विशिष्ट द्रव्य के साथ पूरा होता है । सब घर्मो 
का सब द्रव्यों के साथ सम्बन्ध हो, ऐसा सम्भव नहीं; भले ही वे समान प्रकरण 
में पढ़े गये हों। ये सब दृष्टफलवाले धर्म हैं; एक प्रकरण में सबका श्रवण होना, 
अनुचित व निष्प्रयोजन वात को उचित व सप्रयोजन बताने का साधक नहीं कहा 
जा सकता । इसलिए ये धर्म उसी द्रव्य के शेष हैं, जहाँ उनका उपयोग सम्भव है, 
जैसा गत पंक्तियों में स्पष्ट किया गया ॥७॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है- साक्षात्‌ या परम्परा से सभी धर्म अपूर्व के साधन 
में उपयोगी होते हैं; तो इन धर्मों का सब द्रव्यों के साथ सम्बन्ध--सम्मव है 
किसी अपूर्व का साधक हो ? शिष्य-जिज्ञासा को आचार्य ने सूत्रित किया-- 


बिहितस्तु सर्वधर्मः स्यात्‌ संयोगतोऽनिसेषात्‌ 
प्रकरणविशेषाच्च ॥८॥ 


[उ] 'तु' पद पूर्वोक्त पक्ष के निराकरण के लिए है। तात्पर्य है, अवहनन 
आदि धर्म जिस द्रव्य के साथ प्रयोजनवान्‌ हैं, वहीं किए जावें,--यह कथन ठीक 
नहीं है । [विहितः] विधान किया गया अवहनन आदि [सर्वधर्मः] सब द्रव्यों-¬ 
ब्रीहि, आज्य, सान्नाय्य--का धर्म [स्यात्‌] होता चाहिए, [ संयोगतोऽविशेषात्‌ ] 
समानरूप से परम--अपूर्व के साथ सभी धर्मो का सम्बन्ध होने के कारण, [च] 
तथा [प्रकरणनिशेषात्‌ ] एक ही प्रकरण--दशं-पुणेमास में पठित होने से । 

अनुष्ठानों में सभी क्रियाकलाप परम--अपूर्व की सिद्धि के लिए किए जाते हैं, 
जो स्वर्गादि प्राप्ति का एकमात्र साधन माना गया है। किसी कर्म का अपूर्वे की 
उत्पत्ति में सीधा सम्बन्ध होता है; जैसे याय आदि का। यह्‌ “स्वर्गकामो यजेत' 
इस विधान से प्राप्त है । तरीहि, भाज्य आदि द्रव्य याग के साधन हैं; ख्रीहिभियं- 
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जेत' इस विधिवाक्य से प्राप्त हैं। “ब्रीहीन्‌ अवहन्ति, पिनष्टि' आदि वाक्यो से 
घानों का कूटना, पीसना आदि संस्कार बिहित है; संस्कृत धान से पुरोडाश तैयार 
होता है, जो याग का साधन है । परम्परा से अच्तिम--अपूब की उत्पत्ति में उक्त 
प्रकार सभी घर्म-साधन हैं, अत: अवहनन, पेषण, उत्पवन, शाखाहरण आदि वर्मा 
का ब्रीहि, आज्य, गोदोहन आदि सभी के साथ सम्बन्ध माना जाना चाहिए। 
अपुर्वोत्यत्ति में सभी का सहयोग सम्भव है । ये सभी घमं शास्त्र द्वारा निहित हैं । 
इनका विधान इस तथ्य का प्रयोजक है कि ये अपूर्वोत्पत्ति में साधन हैं। प्रतीत 
होता है, इसी कारण इन सब धर्मों का एक ही दर्थे-पू्णेमास प्रकरण में श्रवण है, 
जो ब्रीहि आदि सभी के धर्म होने को पुष्ट करता है। फलतः ये धर्म सभी के 
उपकारक हैं, यह निश्चित होता है ॥८॥ 
आचार्य सुत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा का समाधान किया-- 


अथेलोपादकमं स्यात्‌ ॥६॥ 


[अर्थलोपात्‌ | अर्थं = प्रयोजन का लोप होते से, अर्थात्‌ अवहनन आदि का 
जहाँ---आज्य आदि में कोई प्रयोजन नहीं है, वहाँ वह क्रिया | अकम ] अकऱणीय 
[स्यात्‌] है। 

धान का अवहनन-=कूटना धान के छिलके को उतारकर अलग कर दिये 
जाने पर शुद्ध-स्वच्छ चावल के दाने को निकालना प्रयोजन है। यह किया आज्य 
तथा सान्नाय्य में निष्प्रयोजन है; इसलिए उनमें इस क्रिया का किया जाना 
नितान्त अनावश्यक है। यह कहना सर्वथा निराधार है कि आज्य आदि में अव- 
इनन क्रिया का किया जाना अपूव की उत्पत्ति में उपकारक होगा । शास्त्र में कहीं 
कोई ऐसा संकेत उपलब्ध नहीं, जिसे आज्य आदि में अबहनन अपूर्वे का साधक 
जाना जाय। अतः जहाँ जो क्रिया उपकारक है, वहीं उसका किया जाना योग्य 
है॥8॥ 

उक्त अर्थे को सूत्रकार ने अधिक स्पष्ट किया-- 


फलं तु संह चेष्टया शब्दार्थोऽभावाद्‌ विप्रयोगे स्यात्‌ ॥१०॥ 


[फलम्‌ ] धान के छिलके को अलग करना रूप फल [तु ]तो [चेष्टया सह] 
चेष्टा =अवहनन आदि क्रिया के साथ स्पष्ट देखा जाता है । तात्पर्यं है, घान के 
कूटने से उसका छिलका उतरकर शुद्ध चावल का प्राप्त होना अवघात क्रिया का 
स्पष्ट दृष्ट फल है । [विप्रयोगे ]तुषरहित होना == दृष्ट फल के सर्वथा न होने पर 
[अभावात्‌ | दृष्ट फल के अभाव से [शब्दार्थ: ] अवघात कथनमात्र [स्यात्‌] हो 
जायगा । 

“ब्रीहीन्‌ अवहन्ति' घानों को कूटता है, इस वाबय का यदि केबल यह तात्पर्य 
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मामा जाता है कि धान में मुसल की हल्की दो-चार चोट देकर छोड़ दिया जाय, 
छिलका न उतारा जाय, तथा उस अवघात को अपूर्वे की उत्पत्ति में उपकारक 
माना जाय, तो आज्य, सान्नाय्य में भी अवघात अपूर्वं का उपकारक हो, ऐसी 
कल्पना की जा सकेगी । परन्तु यह सर्वथा अशास्त्रीय एवं अप्रामाणिक है, क्योंकि 
धान का वितुषीकरण किसी प्रयोजन के लिए होता है। बह्‌ प्रयोजन है- शुद्ध 
चावल से पुरोडाश तैयार करना, जो याग का मुख्य हव्य द्रव्य है । इसलिये घान 
का वितुषीकरण अवघात-क्रिया का प्रत्यक्षसिद्ध दृष्ट फल है। आज्य आदि में यह 
प्रयोजन असम्भव हू । 

प्रकरण में पाठ की उपपत्ति के लिए यह आवश्यक नहीं कि कूटना, पिघ- 
लाना आदि का ब्रीहि, आज्य, सान्नाय्य सबके साथ सम्बन्ध माना जाय ; अवघात 
का ब्रीहि के साथ, पिघलाने का आज्य के साथ तथा शाखाहरण का सान्नाय्य के 
साथ सम्बन्ध माने जाने पर भी प्रकरण-पाठ की उपपत्ति में कोई बाधा नहीं है । 
फलतः अवघात, विलापन, शाखाहरण आदि- अव्यवस्थित रूप से ब्रीहि, आज्य, 
सान्नाय्य सबके--धर्म न होकर पुर्वेनिर्देशानुसार व्यवस्थित धर्म हैं, एवं उन्हीं के 
शेष हैं । निर्वाप आदि ब्रीहि के, विलापन आदि आज्य के तथा क्षाखाहरण आदि 
सान्नाय्य के शेष हैं ॥१०॥ (इति निर्वेपणादीनामर्थानृसारेण व्यवस्थितविषयता- 
ऽध्िकरणम्‌--४} । 


(स्पयादीनां संयोगानुसारेण व्यवस्थितस्वाधिकरणम्‌--५) 


शिष्य जिज्ञासा करता है--द्श-पूर्णेमास याग के प्रसंग में कतिपय यज्ञपात्रों 
अथवा उपकरणों का निर्देश है। वे हैं-स्पय, कपाल, अग्निहोत्र-हवणी, शूप, 
(छाज), ऋष्णमृगचर्म, शम्मा, उलूखल, मुसल, दृषद्‌ [ शिला, चावल पीसने की], 
उपल [लोढ़ा या बट्टा], ये दस उपकरण यज्ञ के आयुध कहे जाते हैं । इनके 
सहयोग से यज्ञानुष्ठान सम्पन्न किया जाकर विजित होता है । 

यहाँ संशय है--क्यो थे उपकरण, यज्ञ में जो कर्मांश जिसके सहयोग से किया 
जा सकता है, उस-उस के लिए पठित हैं ? अथवा उत्पत्ति-बाक्य में जो उपकरण 
जिस कमं के साथ सम्बद्ध है, उसी के लिए पठित है ? 'स्फ्येन उद्घन्ति'--स्फ्य से 
उद्घनन, उत्पाटन करता हैं, वेदि के लिए खूँड या चिह्न बनाता है; यह उत्पत्ति- 
वाक्य है। सन्देह का स्वरूप है--यज्ञ में जो भी कार्य जिस उपकरण से किया जा 
सके, उससे कर लिया जाय ? अथवा उत्पत्ति-वाक्य में निदिष्ट कार्य ही किया 
जाय ? पहले विकल्प में कायं की व्यवस्था नहीं है; दूसरे में कायं व्यवस्थित है । 
कर्तव्यरूप में प्रथम विकल्प प्राप्त होता है; क्योंकि दर्श-पूर्ण मास प्रसंग में पठित 
ये सब उपकरण उसी अवस्था में सप्रयोजन होते हैं, जब जो कार्य इनसे किया जा 
सके, बह्‌ कर लिया जाय; अन्यथा प्रसंग में इतका श्रवण व्यर्थ हो जायगा। 


३६६ मीमांसा-दशेन 
आचार सुत्रकार ने समाधान कियो-- 


द्रव्यं चोत्पत्तिसंयोगात्‌ तदर्थमेव चोद्येत ॥११॥ 


[व्यम्‌ |द्रव्य--स्फ्य, कपाल आदि उपकरण [ उत्पत्तिसंयोगात्‌ ] उत्पत्ति = 
विधायक--'स्फ्येनोद्घन्ति, कपालेषु पुरोडाशं श्रपयति” आदि वाक्यों में उद्घनन, 
श्रपण आदि क्रियाओं के सम्बन्ध से | तदर्थम्‌ ) उसी उद्घनन, श्रपण आदि प्रयोजन 
के लिए [एव | ही [चोच्चेत] कहे जायेंगे। तात्पर्य है, उत्पत्ति-वाक्य में जिस 
द्रव्य--उपकरण के साथ जो क्रिया विहित है, उसी क्रिया के लिए उस उपकरण 
का उपयोग होगा, तथा उस क्रिया के लिए उसी उपकरण का प्रयोग हो सकेगा । 

उत्पत्ति-वाकय में प्रत्येक उपकरण किसी विशिष्ट क्रिया के साथ सम्बद्ध है । 
तब उस उपकरण का उपयोग उसी क्रिया के लिए किया जाना चाहिए, जैसे-- 
'स्फ्येनोद्घन्ति' उत्पत्ति-वाक्य है, स्पय-संज्ञक उपकरण से वेदि का खूँड बनाता है। 
यह उद्घनन-क्रिया स्फ्य नामक साधन से ही की जानी चाहिए, अन्य किसी से नहीं । 
एवं इस उपकरण का उपयोग उद्घनन-क्रिया में ही होना चाहिए, अन्य किसी 
कार्य में नहीं; यह व्यवस्था है। 

इसी प्रकार अन्य उत्पत्ति-वाक्य हैं--'कपालेषु पुरोडाशं श्रपयति' मृत्पात्रं 
में पुरोडाश को पकाता है। पुरोडाश पकाने के लिए बनाये गये कपालों ( मृत्पात्रों ) 
में ही बह पकाया जाना चाहिए, अन्य पात्रों में नहीं; तथा उन पात्रों में पुरोडाश 
ही पकाना चाहिए, अन्य कोई कार्य उनमें नहीं किया जाना चाहिए । 

“अग्निहोत्रहवण्या हवींषि निर्वपति’ अग्निहोत्रहवणी पात्र से हवियों का 
निर्वाप करता है। तात्पयं है, एक-एक करके चार मुट्ठी धान निकालता हैँ । इस 
पात्र का प्रयोग--चार मुट्ठी धान उसमे प्रक्षेप करना, और उपयुक्त समय पर 
निकालना--इसी कार्य के लिए होता है। 

'शूर्षेण विविनक्ति’ सूप--छाज से--कुटे हुए घानों को--फटकता है । सूप 
केवल इसी कार्य के लिए व्यवस्थित है, तथा यह कार्य अन्य किसी उपकरण से 
नहीं लेना चाहिए । 

'कृष्णाजिनमधस्तादुलूखलस्यावस्तृणाति' काले मृगचर्म को ऊखल के नीचे 
बिछाता है। मृगचर्म केवल इसी कार्ये के लिए है, ओर कृष्ण मृगचमे के स्थान पर 
अन्य किसी का उपयोग न करना चाहिए । 

“शम्यायां दूषदमुपदधाति' शम्या पर शिला को रखता है। यह 'ट्रे' के समान 
आयताकार यज्ञिय पात्र है । इसमें रक्खी हुई शिला पर चावल पीसा जाता है 
जिससे छिटककर इधर-उधर गिरा द्रव्य शम्या पर सुरक्षित रहे, और सुविधा- 
पूवंक शुद्धरूप में उठाया जा सके । यह इसी कार्य के लिए व्यवस्थित पात्र है । 

“उलूखलमुसलाम्यामवहन्ति' ऊखल-मुसल से ब्रीहि को कूटता है। इन 
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उपकरणों का इसी कार्य में उपयोग व्यवस्थित है। 

'दृषदुपलाम्यां पिनष्टि’ शिला और बट्टे से चावलों को पीसता है। इनका 
यह्‌ उपयोग निर्धारित है। 

यद्यपि ये सब कमं प्रकरण में समानरूप से पठित हैं, पर पीछे कहे उत्पत्ति- 
वाक्यों में जो कार्य जिस उपकरण का कहा है, उसका सम्बन्ध उसी के साथ व्यव- 
स्थित है । इन सब कामों का दृष्ट प्रयोजन प्रत्यक्षसिद्ध है । इनका सर्वत्र विनियोग 
न होकर उत्पत्तिवाक्य के अनुसार निर्धारित कार्ये में ही विनियोग माना जाना 
शास्त्रीय सिद्धान्त है । 

गत अधिकरण के साथ विषय-विवेचन की आंशिक समानता होने पर प्रस्तुत 
अधिकरण की यह विशेषता है कि यहाँ 'स्फ्य' आदि द्रव्यों = उपकरणों का एका- 
चिक बार उल्लेख हुआ है । तात्पय है, उत्पत्तिवाक्यों के अतिरिक्त भी प्रकरण में 
उनका उल्लेख हुआ है, जबकि गत अधिकरण में ब्रीहि आदि द्रव्यों का उल्लेख 
केवल उत्पत्तिवाकयों में है।॥ ११॥ (इति स्फ्यादीनां संयोगानुसारेण व्यवस्थित- 
त्वाधिकरणम्‌--५) । 


(अरुणादीनां गुणानामसंकीर्णताऽधिक रणम्‌--६) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--ज्योतिष्टोम याग में सोम के क्रय का आरम्भ कर 
कहा है--'अरुणया पिङ्गाक्या एकहायस्या सोमं क्रीणाति' अरुण ==लाल-पीले मिले 
रूपवाली, अर्थात्‌ सायंकाल सूर्ये छिपने के अवसर पर पश्चिम दिशा के समान 
ख्पवाली, पीली आँखोंवाली, तथा एक वर्ष की अवस्थाबाली गाय मूल्यरूप 
में देकर सोम खरीदता है । यहाँ सन्देह है--क्या इस अरुण रूप का सम्बन्ध समस्त 
क्रय-प्रकरण के साथ है? अथवा यह केवल--क्रय में एक वर्ष अवस्थावाली-- 
गाय में ही सम्बद्ध है ? 

यद्यपि उक्त वाकय में तीनों तृतीयान्त पदों का सीधा सम्बन्ध 'क्रीणाति' 
क्रिया के साथ है । कर्म, करण आदि अर्थ को कहूनेवाले कारक का सम्बन्ध किया 
के साथ हुआ करता है। यहाँ भी तीनों पदों में तृतीया विभक्ति से निदिष्टं करण 
कारक है; तात्पर्य है, ये सोम को खरीदने के साधन हैं--“अरुणया क्रीणाति, 
पिङ्गाक्ष्या क्रीणाति, एकहायन्या क्रीणाति’ इस स्पष्ट वचन से इसमें सन्देह का 
कोई अवकाश नहीं होना चाहिए; पर पहले वाक्य [अरुणया क्रीणाति ] में सन्देह 
बना रहता है। कारण यह है, अगले दोनों पदों में बहुब्रीहि समास है--'पिङ्गे 
अक्षिणी यस्याः सा पिङ्गाक्षी, तया पिद्भाक्ष्या' पिङ्ग पद गुणवाचक है, अमूत है, 
पर बहुब्रीहि समास अन्य-पदार्थ-प्रधान होता है, पिङ्ग पद और मक्षि पद अपने अर्थ 
को छोड़कर अन्य गायरूप प्रधान द्रव्य-अर्थ का बोध कराते हैं।। उसका “क्रीणाति? 
क्रिया के साथ सम्बन्ध युक्त एवं व्यवहार्यं है। पीली आँखवाली गाय मृल्यरूप में 
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देकर सोम खरीदा जाता हूँ। 

“एकहायन्या' पद भी ऐसा ही है--एकं हायनं वयो यस्याः सा एकहायनी 
तया--एकहायन्या' हायच पद भी अमूर्त गुण वय का बोधक है; पर बहुव्रीहिं 
समास में अपने अर्थ को छोड़कर अन्य अर्थ= एक वर्ष वयवाली गाय प्रधान द्रव्य 
का बोध कराते हैं। इसका 'क्रीणाति' क्रिया के साथ सम्बन्ध युक्त एवं ब्यबहायं 
है। » 

परन्तु पहले वाक्य--“अरुणया क्रीणाति' में 'अरुणया' के मूलपद 'अरुणा' में 
बहुब्रीहि समास नहीं है; अतः यह पद अपने अर्थ को नहीं छोड़ता, यह अरुणरूप 
गुण का बोधक बना रहता है। 'अरुणया क्रीणाति' में अरुणरूप गुण के अमूत्त 
होने से सोम के मूल्यरूप में उसका दिया जाना अयुक्त एवं अव्यवहार्य हैं। पर यह 
वाक्य प्रमाणभूत है। प्रमाणवाक्य किसी ऐसी अटपटी बात को कहे, जो अयुक्त 
एवं अव्यवहायं हो, ऐसा सम्भव नहीं । अतः इस वाक्य की सार्थकता के लिए अरुण 
गुण का सम्बन्ध 'क्रीणाति' क्रिया के साथ व जोड़कर समस्त कऋरय-प्रकरण के साथ 
समक्ता चाहिए। इसका तात्पर्य होगा--क्रय प्रकरण में वर्णित--सोम खरीदने 
के-वस्त्र आदि साधनों का अरु रूप होता चाहिए, उक्त वाक्य यह विधान 
करता है। इस प्रकार सन्देह का स्वरूप बनता है--+अरुणया कीणाति' में जारुण्य 
का सम्बन्ध समस्त क्रय-प्रकरण के साथ माता जानः चाहिए ? अथवा एकहायनी 
पिद्भाक्षी गाय के साथ ? आशंकावादी का कहना दै--अरुण पद अपने अर्थ को न 
छोड़ने के कारण एकहाथनी गाय का वोध कराने में अशक्त होगा, तब 'क्रीणाति' 
के साथ सम्बन्ध अव्यवहार्य होने ते समस्त क्रय-प्रकरण के साथ इसका सम्बन्ध 
मानना चाहिए । आचार्य ने शिष्य-आशंका का समाधान किया-- 

अर्थेकत्वे द्व्यगुणयो रेककर्म्यार्मियसः स्यात्‌ ॥१२॥ 

[ऐककर्म्यात्‌ | जिस कर्म में, एक ही क्रिया के साध्य होने के कारण [द्रव्य- 
गुणयोः] द्रव्य और गुण के [अर्थेकस्वे | एक प्रयोजनवाला होने पर, द्रव्य और 
गुण का परस्पर [नियभः] निदिचत सम्बन्ध [स्थात्‌ ] हो जाता है। 

प्रस्तुत वाक्यबोधित कमे में रोपक्रयरूप एक क्रिया साध्य है। आरुण्य गुण 
तथा पिङ्गाक्षी, एकहायनी द्रव्य, इन सबका एक ही प्रयोजन है--उस किया को 
सिद्ध करना। ऐसी स्थिति में गुण और द्रव्य का परस्पर नियत सम्बन्ध होना 
अनिवार्य है। यदि इनका परस्पर सम्बन्ध न माना जाय, तो सोमक्रयरूप क्रिया 
का सम्पन्न होना सम्भव न होगा । श्रुत वाक्य में ये करण अर्थात्‌ साक्षात्‌ साधन- 
रूप से निदिष्ट हैं। यदि एकहायनी के साथ 'अरुणया' पदबोधित आरुण्य के 
सम्बन्ध की उपेक्षा की जाती है, तो करणसामग्री में न्यूनता होने से सोमक्रय न हो 
सकेमा । पूरा मुल्य न देने पर सौदा कहीँ मिलता नहीं । फलतः जैसे एकहायनी के 
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साथ पिङ्गाक्षी का सम्बन्ध है, ऐसे ही आरण्य गुण का एकहायनी के साथ सम्बन्ध 
अनिवार्यं है। 

आशंकावादी ने यह कहकर इस सम्बन्ध को हटाने का प्रयास किया है कि 
गुणवाचक पद ने अपने अर्थ को नहीं छोड़ा; पर अगले दोनों पद बहुत्रीहि समास- 
युक्त होने से स्वार्थ को छोड़कर अन्य गायरूप अर्थ का बोध कराते हैं । यह स्थिति 
गुणवाचक अरुण पद की न होने से उसका सम्बन्ध द्रव्यवोधक पदों के साथ 
आनना युवत न होगा । पर यह कथन संगत नहीं है, क्योंकि गुण का सम्बन्ध स्त्र 
द्रव्य के साथ रहता है। प्रस्तुत प्रसंग में पिङ्गाक्षी, एकहायनी द्रव्यवाचक पद 
विशेष्यछप हैं, गुवाचक अरुण पद विशेषणरूप है। सोमक्रय करने के लिए 
उसका मूल्य पिङ्गाक्षी एकहायनी गाय द्रव्य है; पर वह उपयुक्त मूल्य उसी स्थिति 
में माना जायगा, जब वह रूप से अरुण हो । “अरुणया' पद से बोध्य आरुण्य गुण 
सोमक्रय का अपने स्वतन्त्र रूप में मूल्य नहीं है, और न इस रूप में पिङ्गाक्षी तथा 
एकहायनी । फलतः सोमक्य के मूल्य के लिए इनमें से किसी को छोड़ा नहीं जा 
सकता। अतः इनका परस्पर नियत सम्बन्ध सोमक्रयरूप एक क्रिया की सिद्धि के 
लिए स्वीकार किया जाना अनिवार्य है। विशेष्य-विशेषण के परस्पर सम्बन्ध 
में--भले ही उनमें कोई गुण या कोई द्रव्य हो--किसी प्रकार की बाधा नहीं 
होती। 

यह स्पष्ट हो जाने पर कि--'अरुणया' का 'क्रीणाति' के साथ सीषा सम्बन्ध 
न होकर 'एकहायनी' विशेष्य द्वारा होता है; तात्पर्ये है--आफुष्य-गुण-विशिष्ट 
एकहायनी सोमक्रय का साधन है; वह करणरूप से क्रीणातिं के साथ अन्वित है-- 
यह कथन निराधार हो जाता है कि अमूर्तं आरुण्य का 'क्रीणाति' के साथ सम्बन्ध 
अनुपपन्न है। ऐसी स्थिति में क्रय-प्रकरणपठित अन्य वस्त्रादि साधनों के साथ 
आरुष्य गुण के अन्वय की कल्पना अनावश्यक हो जाती है। वे चाहे अरुण हों, 
अथवा अन्य-गुण-विशिष्ट हों, उनके लिए इस प्रकार की कोई शास्त्रीय व्यवस्था 
नहीं है। फलतः 'अरुणया' पद 'एकहायन्था' से अन्वित है, यह निश्चित सिद्धान्त 
है॥१२॥ (इति आरुष्यादि गुणानामसंकीणंताऽधिकरणम्‌--६}। 

(सर्वेषां ग्रहादीनां सम्मार्गाद्यधिकरणम्‌--७) 

शिष्य जिज्ञासा करता है---ज्योतिष्टोम याग है, वहाँ कहा--'य एवं विद्वान्‌ 
सोमेन यजते' जो विद्वान्‌ इस प्रकार सोम से यजन करता है। उस सोमयाग में 
सुना जाता है---दशापवित्रेण ग्रहं सम्माष्टि' दशापवित्र' से अर्थात्‌ सोम को 

१. 'दशापवित्र' समायुक्त पद है। 'पवित्र' सोमरस छानने के वस्त्र का नाम 
है। हिन्दी में 'छन्ना' और पञ्जाबी में 'पुनना' कहते हैं, जो संस्कृत पद का 
अपभ्रंश प्रतीत होता है। “दशा' वस्त के “छोर” का नाम है, जिसमें धागे बिन 
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छाननेवाले वस्त्र से ग्रह को पोंछता है। ऐसे ही अग्निहोत्र-प्रसंग में कहा है-- 
'अग्नेस्तृणान्यपचनोति' अग्निस्थण्डिल पर बिखरे पड़े तिनको को दूर हटाता है। 
इसी प्रकार दर्श-पूर्ण मास प्रसंग में वाक्य है---'पुरोडाशं पर्यग्निकरोति' पुरोडाश 
के चारों ओर दहकती अंगारी या जलते हुए कुशतृणो को घुमाता है । इनके विषय 
में संशय है - क्या यह एक ग्रह के सम्मार्जन, एक आग्नस्थण्डिल के तूण हटाने, 
तथा एक पुरोडाश के पर्यग्निकरण के विषय में कहा गया है? अथवा सब ग्रहों, 
सब अग्निस्थण्डिलों और सब पुराडाशो के विषय में ? प्रतीत होता है, उक्त 
वाक्यों में एकवचन का प्रयोग देखे जाने से एक ही ग्रह आदि के सम्मार्जन आदि 
का कथन हुआ है । शिष्प-जिज्ञासा को सूत्रकार ने सूत्रित किया- 


एकत्वयुक्तमेकस्य श्रुतिसंयोगात्‌ ॥१३॥ 


[एकत्वयुक्तम्‌ | उक्त प्रत्येक कमं एकवचन से युक्त है, अतः | एकस्य ] 
एक ग्रह, एक अग्नि, एक पुरोडाश का होना चाहिए, [श्रुतिसंयोगात्‌ | इन द्रब्यों 
का एकवचन श्रुति से संयोग होने के कारण । 

“दशापवित्रेण ग्रहं सम्मार्ष्टि, अग्मेस्तृणान्यपचिनोति, पुरोडाशं पर्यग्निकरोतिः 
इन श्रुतिवाक्यों में ग्रह, अग्नि, पुरोडाश द्रव्य एकवचन से सम्बद्ध पठित हैं; इनमें 
संख्या की दृष्टि,से एक ही द्रव्य सुना जाता है। शब्द-प्रमाण से बताये गये कमं के 
विषय में वही बात मान्य है, जो शब्द कहता है । इसलिए यहाँ एक ग्रह का सम्मा- 
जेन, एक अग्निस्थण्डिल के तिनको का हटना, एक पुरोडाश का पर्ये ग्विकरण होना 
युक्त है। शास्त्र में अन्यत्र भी ऐसा देखा जाता है, पशुमालभेत” वाक्य में “पशुम्‌” 
एकवचनान्त पठित होने से केवल एक पशु का आलभन (स्पश---विसर्जन )किया 
जाता है। ऐसा ही यहाँ किया जाना चाहिए ॥।१३॥ 

आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाघात किया-- 


सर्वेषां वा लक्षणत्वाद्‌ अविशिष्टं हि लक्षणम्‌ ॥१४॥ 


[वा] “बा पद जिज्ञासा की व्यावृत्ति के लिए है । तात्पमे है, एक ग्रह, एक 
अग्नि, एक पुरोडाश का सम्मार्जन आदि संस्कार नहीं करना चाहिए, प्रत्युत 
[सर्वेषाम्‌ ] सब ग्रहों, सब अस्तियों, सब पुरोडाशो के यथाक्रम सम्मार्जन, तृणापचय, 


बुने रह्‌ जाते हैं। इन पदों का समास है--'पवित्रस्य दशा इति दशापवित्रम्‌' 
पाणिनि [२।२।३१] के अनुसार 'दशा' पद का पूर्वप्रयोग हो जाता है। यह 
पबित्र ऊन का बना होता है । 'ग्रह' बह पात्र है, जिसमें सोमरस छाना जाता 
है। पात्र के मुख पर यह बस्त्र रखकर उसमें सोमरस छानते हैं । जो बूँद पात्र 
पर गिर जाती है, उन्हें बस्त्र के छोर से पोंछ दिया जाता है । 


अथ तृतीयाध्याये प्रथम: पाद: ३७१ 


तथा पर्यग्निकरण संस्कार किये जाने चाहिएँ, [लक्षणत्वात्‌ ] एकक्चन द्वारा 
जातिरूप लक्षण का कथन होने से। [हि] क्योंकि, अथवा निश्चय से [लक्षणम्‌] 
ग्रहत्व, अग्नित्व, पुरोडाशत्वरूप जातिचिह्न, सर्वत्र [अविशिष्टम्‌ ] समान रूप से 
विद्यमान है। 

ग्रह सम्माध्टि' आदि वाक्यों में जो ग्रह, अग्नि, पुरोडाश द्रव्यों का एक- 
वचनान्त निर्देश है, वह जाति की भावना से किया गया है । सभी समान व्यक्तियों 
में जाति-धर्म एक ही रहता है । जैसे 'गोत्व'-जाति-धर्म से गोमात्र का ग्रहण होता 
है, ऐसे ही 'ग्रहत्व'-जाति से समस्त ग्रहों का, 'अग्नित्व'-जाति से समस्त अग्नियों 
का, 'पुरोडाशत्व'-जाति से समस्त पुरोडाशो का ग्रहण अमीष्ट है। इसलिए सभी 
ग्रहों का सम्मार्जन, सभी अग्निस्थण्डिलों से तिनको का हटाना, सभी पुरोडाशों 
का पर्यग्निकरण-संस्कार शास्त्रीय दृष्टि से कत्तव्य हैं, एक ही एक ग्रह आदि के 
नहीं । 

ह यहाँ सम्मार्जन-संस्कार ग्रहों के लिए है, तृणापचय अग्नियों के लिए, पर्यग्नि- 
करण पुरोडाशों के लिए। जिसके लिए कोई कार्य किया जाता है, वह प्रधान 
होता है, किया गया कार्य गौण । इस प्रकार सम्मार्जन-संस्कार ग्रह का शेष है, 
ग्रह शेषी है । सुणापचय अग्नियों का शेष है, अग्नि शेषी है। पर्यग्निकरण पुरो- 
डाशों का शेष है, पुरोडाश शेषी है । 

प्रथम [१।३।३०-३५; अधि० ११] यह निर्णय किया गया है कि शब्द का 
अर्थ जाति है, व्यक्ति नहीं । इसके अनुसार प्रस्तुत प्रसंग में 'ग्रह' आदि पदों को 
जातिवाचक मानने में कोई शास्त्रीय वाधा नहीं है । फिर भी सुजनतोप-व्याय से 
यदि शब्द का अर्थ व्यक्ति माना जाता है, और ग्रह आदि पदों को एक व्यक्ति 
का वाचक माना जाय, तो भी द्वितीय-तूतीय आदि ग्रहों के संस्का र किये जाने में 
कोई बाधा नहीं आती । यह ठीक है, एकवचनान्त 'ग्रह'-पद अपने एकत्व अर्थ का 
बोध कराता है; पर बह्‌ द्वितीय आदि ग्रहों के संस्कार में बाधक नहीं होता । बह 
अपने एकत्व अर्थ का कथन कर चरितां है। द्वितीय आदि ग्रहों के संस्कार में 
बाधा करनेवाला यहाँ कोई विधान नहीं है । द्वितीय आदि ग्रहों के संस्कार में भी 
वाक्य की प्रवृत्ति अक्षुण्ण बनी रहती है । 

आशंका की जा सकती है, एक द्रव्य में और द्वितीय आदि द्रव्यों में सम्मा- 
जेन-संस्कार के प्राप्त होने पर श्रुतिबोधित इष्ट एक द्रव्य परिसंख्याविधि के 
अनुसार द्वितीयादि अनिष्ट द्रव्यों का प्रतिषेध कर देगा। यदि ऐसा नहीं माना 
जाता, तो एकवचन अनर्थक होता है । इसलिए वह एकवचन द्वितीय आदि द्रव्यो 
के निवारण में समर्थ है । यह स्थिति अन्यत्र वाक्य में स्वीकार की जाती है। एक 
वाक्य है--'अइवाभिधानीमादत्ते' घोड़े की लगाम पकड़ता है । यह वचन गदहे 
की लगाम पकड़ने का प्रतिषेध करता है। ऐसे ही यहाँ एकत्व के विषय में समझना 


३७२ मीमांसा-दर्शन 


चाहिए श्रूयमाण ग्रह का एकत्व द्वितीयादि ग्रहों का प्रतिषेध करेगा । 

आपातत: यह आशंका भले ही युक्त प्रतीत हो, पर गम्भौरता से विचारने 
पर इसकी असारता स्पष्ट हो जाती है। कारण यह है, प्रस्तुत प्रसंग के साथ 
“अश्वाभिधानी' दृष्टान्त की समानता = उपग्रुक्तता नहीं है। घोड़े की लगाम के 
आदानरूप सम्बन्ध का विधान करनेवाला--'इमामगुम्णन्‌ इत्यइवाभिधानीम्‌ 
यह वचन है । 'आदत्ते' (प्रहण करे) इस लिङ्ग से ही लगाम का आदान प्राप्त 
होता है। यहाँ मन्त्र की (रिसंख्या' संगत है । तात्पर्य है, 'इमामगृम्णन्‌' मन्त्र से 
लगाम न पकड़े | गदहे की लगाम पकड़ने के प्रतिषेध में यहां परिसंख्या-विधि 
लागू होती है। परन्तु 'ग्रहं सम्माष्टि' आदि वाक्यों में ग्रहादि द्रव्यो के साथ 
श्रूयमाण भी एकवचन किसी विधिवाक्य से विहित नहीं है। इसलिए द्वितीय ग्रह 
आदि के निवर्तेन में वह समर्थ नहीं रहता । 

यह स्थिति निम्नांकित दृष्टान्त से स्पष्ट होती है । जैसे कोई कहे, 'इस भात 
को कुत्ता-बिल्ली द्वारा खाने से वचाना' ऐसा विधान भक्षणकर्म-निवारण के 
निमित्त किया जाता हैं; कुत्ता-विल्ली का सम्बन्ध निमित्तरूप से विहित नहीं है; 
इसलिए कोवा आदि अन्य कोई खाने आये, उसे भी हटाया जायगा। कुत्ता-बिल्ली 
के सुने जाने पर भी उनका सम्बन्ध तिमित्तरूप से विघीयमान न होने के कारण 
काक आदि का भी निवारण किया जाता है। ऐसे ही प्रस्तुत प्रसंग में ग्रहादि के 
साथ एकत्वसम्बन्ध के विधीयमान न होने के कारण एकत्व के सुने जाने पर भी 
सभी ग्रहों का सम्मार्जन किया जाता है। 

ऐसी स्थिति में भी एकवचन का आनर्थक्य नहीं है। कोई भी प्रातिपदिक 
जब किया के साथ सम्बद्ध प्रयुक्त किया जाता है, तव उसका किसी भी कारक के 
रूप में प्रयोग किया जाना अनिवार है, जो किसी विभक्ति एवं बचन के रूप में 
सम्भव है । इसी में एकवचन की सार्थकता है। प्रह आदि के सम्माजंन आदि में 
एकवचन अविवक्षित रहता है। फलतः सम्मार्जन आदि सभी ग्रह आदि में होते 
हैं; यही शास्त्रीय मान्यता है ॥१४॥ 

सुत्र १३ में आशंकावादी ने 'पशुमालभेत' वाक्य को दृष्टान्तरूप में प्रस्तुत 
कर कहा या कि जैसे एकत्व और पुंस्त्व इस वाक्य में विवक्षित है, ऐसे ही 'प्हं 
सम्माष्टि' में एकत्व को विवक्षित मानना चाहिए, तब द्वितीयादि ग्रहों का 
सम्मार्जन अभीष्ट न होगा, उसका समाधान सूत्रकार ने किया-- 


१. परिसंस्या-बिधिको अधिक स्पष्ट समझने के लिए देखें--मी० सु० १।२।४२, 
का विद्योदय भाष्य । 


अथ तृतीयाध्याये प्रथमः पादः ३७३ 


चोदिते तु परार्थत्वात्‌ यथाश्रुति प्रतीयेत ॥१५॥ 


[चोदिते ] 'पशुमालभेत' इस विधिबिहित कमं में [तु] तो [परार्थत्वात्‌] 
पशु के परार्थ - मागार्थ अथवा आलम्भनार्थं होने के कारण (यथाश्रुति) श्रुति के 
अनुसार एकत्व, पुंस्त्व का ग्रहण (प्रतीयेत) जानना चाहिए । 

“पशुमाल मेत' और 'ग्रहं सम्माष्टि' इन वाक्यों के अर्थ-प्रतिपादन में भेद है । 
जो स्थिति पहले वाक्य में है, बह दूसरे में नहीं है। कारण यह है--जिसको उद्देश्य 
करके कर्म का विधान किया जाता है, वह एकत्वादि संख्या विवक्षित नहीं होती । 
तात्पर्य है, उद्देश्मगत संख्या अविवक्षित रहती है। 'ग्रहं सम्माष्टि' में ग्रह को 
उद्देश्य करके सम्मार्जन-कर्म का विधान है। 'ग्रहम्‌' में एकत्व-संस्या अविवक्षित 
है, ग्रह का सम्माजेन विवक्षित है । ग्रह चाहे एक हो, दो हों, तीन हों, सभी का 
सम्माजंन प्राप्त हो जाता है। 

यह स्थिति 'पशुमालमेत' वाक्य में नहीं है । यहाँ पशु पदार्थं है, याग के लिए 
है, अर्थात्‌ याग को उद्देश्य करके पशु का विधान है। यहाँ पशु उद्देश्य न होने के 
कारण “पशुम्‌? इस प्रयोग में एकत्व और पुंस्त्व अविवक्षित न होगा। यहाँ जैसा 
कहा है, उसी के अनुसार कार्य होगा, अर्थात्‌ एक पुरुष-पशु ही आलम्भन के लिए 
प्रस्तुत किया जायगा । वह याग के साधनों में एक अङ्ग है। फलतः 'ग्रहं सम्माष्टि' 
के प्रसंग में उक्त दृष्टान्त को प्रस्तुत करना असंगत है। फलस्वरूप सभी ग्रहों 
का सम्मार्जन, सब अग्नियों का तृणापचय एवं सब पुरोडाशों का पर्यग्निकरण 
सिद्ध होता है । 'ग्रह'-विषयक इस विवेचन के आधार पर शास्त्र में 'प्रहैकत्व न्याय” 
एक कहावत बन गई है, जिसका प्रयोग अनेकत्र होता रहा है।१५॥ (इति 
सर्वेषां ग्रहादौनां सम्मार्गाद्यधिकरणम्‌ ---७) । 

(चमसादौ सम्मार्गायत्रमोगाऽधिक रणम्‌--5) 

गत अधिकरण में ज्योतिष्टोम प्रसंग के 'दशापवित्रेण ग्रहं सम्माष्टि' आदि 
वाक्यों पर विचार किया गया। वहाँ “ग्रह के एकत्व को अविवक्षित मानकर सभी 
ग्रहों के सम्माजेन का विधान किया गया। इसपर शिष्य जिज्ञासा करता है-- 
एकत्व के समान ग्रह पद को भी अविवक्षित मानकर सोमरस से सम्बद्ध अन्य 
चमस आदि पात्रों के सम्मार्जन का भी विधान क्यों न माना जाय? क्योंकि 
उनका भी सोम से सम्बन्ध है, और समान प्रकरण में पठित हैं। आचार्ये ने शिष्य- 
जिज्ञासा को सूत्रित किया-- 


संस्काराट्वा गुणानासव्यवस्था स्यात्‌ ॥१६॥ 
[वा] 'वा' पद पूव॑सूत्र-प्रतिपादित पक्ष की निवृत्ति के लिए है। [गुणानाम्‌] 
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सम्मार्जन आदि ग्रुणों के [ संस्का रात्‌ ] संस्काररूप कर्म होने के कारण [ अव्यवस्था ] 
व्यवस्था नहीं [स्यात्‌ | होनी चाहिए। तात्पर्ये है--ग्रह-पात्रों का ही सम्मार्जन 
हो, चमस आदि का न हो, यह व्यवस्था नहीं होती चाहिए । 

सम्मार्जन एक संस्कार है। वह जैसे सोमरस-सम्बन्धी ग्रहपात्रों के लिए 
अपेक्षित है, ऐसे ही चमस के लिए अपेक्षित है; वह भी सोमरस-सम्बन्धी पात्र 
है। ग्रहपात्र में सोमरस छाना जाता एवं भरा जाता है। चतुष्कोण मध्य में खुदे 
हुए कुछ गहरे चमस नामक पात्र से सोमरस की आहुतियाँ दी जाती हैं। सोमरस 
से दोतों का समान सम्बन्ध है । जिस प्रकार प्रकरण में ग्रह श्रत हैं, उसी प्रकार 
चमस भी श्रृत हैं। इसलिए ग्रह, चमस आदि का सत्र सम्माजेन करना चाहिए । 

इस प्रसंग में यह कहना संगत न होगा कि ग्रह सम्माष्टि' वाक्य में साक्षात्‌ 
पठित 'ग्रह' पद चमसों का निवर्तक होगा; केवल ग्रहों का सम्माजँन होना चाहिए, 
चमसों का नहीं, क्योंकि 'प्रह' पद उपलक्षणमात्र है। वस्तुतः वह सोम-सम्बन्धी 
सभी पात्रों को उपलक्षित करता है। 'ग्रह' पद का अर्थ होगा--प्रहादि समस्त 
सौम-सम्बन्धी पात्र । लोक में ऐसा व्यवहार देखा जाता है, जब कहा जाता है-- 
“भोजन का समय है, सब थालो को साफ कर लो ।' उस अवसर पर जो भी पात्र 
भोजन में उपयोगी होते हैं, सबको साफ किया जाता है; थाल का ग्रहण प्रदशेन- 
मात्र = उपलक्षणमात्र होता है। ऐसे ही प्रस्तुत प्रकरण में समझना चाहिए। 

यहाँ यह कहना भी युक्त न होगा कि लोक में प्रयोजनवश उपलक्षण व्यवहार 
होता रहता है, पर वेदिक कर्म तो केवल शब्द-प्रमाण पर आधारित है। वहाँ शब्द 
में जैसा निर्देश है, वही कर्तव्य होगा। शब्द केवल ग्रह का सम्मार्जन कहता हैँ। 
तब यहाँ श्रुत्यर्थे के ग्रहपात्र-सम्माजँन में सम्भव होने से लक्षणा की कल्पना क्यों 
की जाय ? इस कथन के अयुक्त होने में कारण यह है --'सम्माष्टि' आख्यात-पद 
सम्मार्जन में पुरुष के प्रयत्न को विधान करने में श्रवणमात्र से समर्थं है; इसके 
लिए उसे ग्रह आदि की अपेक्षा नहीं करनी पड़ती । ग्रह आदि तो अनन्तर वाक्य 
के द्वारा सम्मार्जन से सम्बद्ध होते हैं। शास्त्र में वाक्य की अपेक्षा श्रुति बलवती 
मानी जाती है । अतः सम्मार्जन-विहित हो जाने पर ग्रह आदि सभी पात्र सम्बद्ध 
होते रहते हैं। तब 'ग्रह' पद अन्य पात्रों का उपलक्षण सम्मव है । इसलिए सम्मा- 
ज॑त-संस्कार के योग्य जो पात्र हैं, उन सबका सम्मार्जन करना चाहिए, केवल ग्रहों 
का नहीं। सम्मार्जन-गुण सभी पात्रों के लिए समान है ॥ १६॥ 

आचार्य सूत्रकार उक्त जिज्ञासा का समाधान प्रस्तुत करता है-- 


व्यवस्था वाश्थंस्य श्रुतिसंयोगात्‌ तस्य शब्दप्रमाणत्वात्‌ ॥१७॥ 


[वा] 'वा' पद उक्त आशंका के निवारण के लिए है। तात्पर्य है--चमसो 
का भी सम्मार्जन करना चाहिए, यह कथन युक्त नहीं है। [अर्थस्य ] 'ग्रह'-रूप 


अर्थ का [श्रुतिसंयोगात्‌ | श्रुति के साथ | 
शद्दप्रमाणत्वात्‌ | विधि के विषय में शब्द! 
सम्माष्टि' से सम्मार्जन ग्रहों में ही व्यवस्थि/ 
ग्रहं सम्माष्टि' में 'ग्रह'-पद 'सम्माष्टि" 
पडित है । श्रुतिबोवित अर्थ-ग्रह को छोड्त 
के लिए इधर-उधर नहीं झाँक सकता । य! 
सम्माष्टि' कथन पमत्तगीत के समान मा!! 
इसलिए ग्रह'-पद ग्रहों से अतिरिक्त अब" 
करेगा; केवल ग्रहों को लक्षित कर उनके *% 
वचन है, यह निश्चित होता है । 
अपूर्व के सम्बन्ध और प्रकरण की र 
सम्मार्जन की प्राप्ति कही, वह युक्त नहीं 
अपूर्व की कल्पना व्यर्थ है। प्रकरणगत फी 
होने पर उन पदार्थों में सम्माजेन का कि! 
सम्मान की एकवाक्यता साक्षात्‌ श्रृतिको। 
पदार्थो के साथ प्रकरण से अनुमित होती है. 
उससे सम्मार्जन का विधान नहीं होता । 
श्रूत्िबोधित प्रथम उपस्थित ग्रह अ" 
विघात कर श्र॒त्यर्थ को उपपन्न करता है । "१% ष 
के तात्पर्य अथवा पदों में अन्वय--की अ 
सिर उठती है । पर "ग्रहं सम्माध्टि' बचन र" दी 
इसलिए लक्षणा के उभरने का यहाँ कोई औँ" ' 
ग्रहों में व्यवस्थित समकना चाहिए । 
दिक बाक्यों के तात्पर्ये को समझने 
गर नहीं रहते। 'भोजन-संमय आ गया है, शी 
में वक्ता का तात्पर्य भोजन में उपयोगी सगै "१% 
--यह “भोजन-समय आ गया है' कथन से १८ ४ hi 
भोजनोपयोगी पात्रों का उपलक्षण माना जि 
के तात्पर्य की उपपत्ति में सहयोग मिलताहै' त 
की कल्पना ठीक है । इसके विपरीत वैदिक वाक्य 
“यच्छब्द आहं तदस्माकं प्रमाणम्‌ के अमुर 
त्यर्थे को समझने का प्रयास किया जाता है। उ 
की कल्पना व्यर्थ रहती है, फलतः सम्मान गर्ल 
चममादौ सम्मार्गायप्रयोगाऽघिकरणम्‌--८) । 


ELI 
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(सप्तदशारत्नितायाः पशुधमेता5धिकरणम्‌--&) 


शिष्य जिज्ञासा करता है--वाजपेय याग के विषय में सुना जाता है---'सप्त- 
दणारत्निर्वाजपेयस्य यूपो भवति' सत्रह अरत्नि-परिमाणवाला वाजपेय याग का 
यूप होता है । यहाँ सन्देह है--तया यह सत्रह अरत्ति-परिमाण वाजपेय याग के 
षोडशिपात्र का है जो ऊपर को अधिक ऊंचा उठा हुआ यूप के समान दिखाई 
देता है? अथवा वाजपेय याग में पशु के यूप का परिमाण है? प्रतीत होता है 
यह परिमाण वाजपेय याग के षोडशिनामक ऊर्ध्वंपात्र का होता चाहिए; क्योंकि 
चाजपेय याग में पग्नुयुप का अभाव है । इसलिए वाजपेय याग के षोडशिनामक 
यूप-सदृश ऊर्ध्वेपात्र का थह परिमाण हो सकता है। यह पात्र खैर की लकड़ी से 
बना, ऊँचा होने के कारण यूप की तरह दिखाई देता है। ऐसा मानने पर वाजपेय 
याग के अङ्गभूत पशुयाग में वास्तविक ग्रुप के उपस्थित होने पर भी वाजपेय पद 
की लक्षणावृत्ति से पशुयाग में प्रवृत्ति की आवश्यकता न होगी । 

यहां ऐसा कहना उपयुक्त न होगा कि यूप पद भी तो लक्षणावृत्ति से 
षोडशिनामक खादिर ऊर्ध्वपात्र के बोध कराने में प्रवृत्त हो रहा है। तब वाजपेय 
पद लक्षणावृत्ति से पशुयाग अर्थ का बोध कराये, तो इसमें क्या अन्तर है ? वस्तुतः 
इसमें अन्तर है, यह प्रकरण वाजपेय-याग का है। उसमें वाजपेय पद के मुस्यार्थ 
को स्वीकार करना ही चाहिए। इससे प्रकरण उपपन्न व अनुगृहीत रहता है। 
इसलिए वाजपेय-प्रसंग में अरत्नि-परिमाण 'यूप-पदबोघ्य खादिर ऊर्ध्वंपात्र का 
होना सम्भव है। आचार्य सूत्रकार ने सन्देह का नि्णयात्मक समाधान किया-- 

आनर्थक्यात्‌ तदङ्गेषु ॥१८॥ 

[आनर्थक्यात्‌ ] प्रधान कर्म में किसी विधि के अनर्थक होने से [तदङ्गेषु] 
उस प्रधान कर्म के अङ्ग भुत कर्मो भें उसका विधान जानना चाहिए । 

वाजपेय याग सोमयागविशेष है; उसमें यूप का कोई उपयोग नहीं होता । 
परन्तु उसके अङ्ग भूव पशुयाग में पशु को बाँधने के लिए यूप का उपयोग होता 
है । जब वाजपेय में ग्रूप का अभाव है, तव 'सप्तदश्ारत्निर्वाजपेयस्य यूपो भवति” 
सत्रह अरत्नि परिमाणवाला वाजपेय का यूप होता है, यह कथन अनथक हो जाता 


है । बोकि जब वाजपेय में यूप होता ही नहीं, तो धर्मी यूप के अभाव में उसके 
धर्मे--सत्रह अरत्नि-परिमाण' का कथन करना व्यर्थ है। सूत्रकार ने बताया-- 


१. 'अरत्ति' परिमाण (नाप) कितना होता है ? इसमें विभिन्न विचार हैं। 
सम्भव है, वह भेद कालमेद के कारण रहा हो। पर अब यह परिमाण-- 
हाथ को फैलाकर कनी अंगुली के सिरे से अंगूठे के सिरे तक--माना जाता . 


है, जो लगभग बारह अंगुल होता है। 


अथ तृतीयाध्याये प्रथमः पादः ३७७ 


ऐसी स्थिति आने पर प्रधानभूत कमं के अङ्गभूत कर्मो में उस विधि का प्रयोग 
कर लिया जाता है, मदि अङ्गभूत कर्म में उसके उपयोग का अवसर है । 

प्रस्तुत प्रसंग में वाजपेय-याग के अङ्गूत पशुमाग में पशु को बाँधने के लिए 
यूप का उपयोग है। उसी यूप का परिमाण सत्रह अरत्नि बताया गया है। यह 
पशुयाग वाजपेय-याग का अङ्ग होने से वाजपेय-याग की सीमा से बाहर त होने 
के कारण उसे वाजपेय नाम से कहे जाने में कोई बाधा नहीं है। ऐसा मानने पर 
'वाजपेय' या 'यूप” किसी पद के गुख्मार्थ का परित्याग कर लक्ष णावृत्ति से अर्थ 
करने या समझने की आवश्यकता नहीं रहती । फलतः सप्तदशारत्निता वाजपेय- 
याग के किसी पात्रविशेष का धर्मे न होकर वाजपेय-याग के अङ्गभूत पशुयाग- 
सम्बन्धो ग्रूप का घमं है, यह निश्‍चित है ॥१८।। (इति सप्तदशारत्नितायाः पशुः 
धर्मेताऽधिकरणम्‌ --&) । 


(अभिक्रमणादीचां प्रयाजमात्राऽङ्गवाधिकरणम्‌--१०) 


शिष्य जिज्ञासा करता है--दशंपूर्णमास के प्रयाजयाग-सम्बन्धी वाक्यों के 
विषय में कहा है--'अभिक्रामं जुहोति अभिजित्यै’ आगे बढ़ते हुए आहुति देता है, 
सव ओर से जय के लिए । यहां सन्देह है--क्या यह अभिक्रमण (आहुति देते समय 
आगे बढ़ना) केवल प्रयाओों का धमे है? अथवा दरुंपूर्णमास-प्रकरण में विहित 
समी कर्मो का ? यह केवल प्रयाजयागों का धर्म हो, ऐसा प्रतीत नहीं होता । 
कारण यहु है, अभिक्रम- आगे बढ़ना, क्रिया है । क्रिया अमूर्त है, यह प्रयाजयागों 
का उपकारक या साधक नहीं हो सकती । क्रिया का साधन क्रिया नहीं होती। 
द्रव्य, देवता, यजमान ( ==कर्ता) मूत्तं तत्त्व यागादि क्रिया के साधन माने जाते 
हैं। समस्त कमं इन्हीं से सिद्ध होते हैं । 

यह भी घ्यात देने की बात है, प्रकरणगत पाठ केवल “अभिक्राम॑ जुहोति” 
है; सामान्य कथन है। यदि इसका प्रयाजयागों के साथ सम्बन्ध जोड़ा जाय, तो 
बावयशेद होगा। तब वाक्य ऐसा मानना होगा--'अभिक्रामं जुहोति प्रयाज- 
यागेषू' जो अशास्त्रीय है। अतः अभिक्रमण को दर्श-पृर्णणास प्रकरण का धर्म 
मानना युक्त है। आचार्ये ने शिष्य-जिज्ञासा को सूत्रित किया-- 


कत्ते,गुणे ठु कर्मासमवायाद्‌ वाक्यभेदः स्यात्‌ ॥१६॥ 

[क्ुँगुणे ] अभिक्रमण कर्त्त का गुण होने पर [ठु] तो [कर्मासमवायात्‌ ] 
अभित्रमण कर्म का 'जुहोति' कर्म के साथ सम्बन्ध न होते से [वाक्यभेदः] 
वाक्यभेद [स्यात्‌ ] प्राप्त होगा । 

“अभिक्रामं जुहोति’ में 'अभिक्रामं “पद क्रियाविशेषण है--“अभिक्रामं यथा 
स्यात्‌ तथा जुहोति’ आगे बढ़ना जैसे हो, वैसे होम करता है । इससे स्पष्ट है, 
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आगे बढ़ना कर्ता का गुण है। इससे यह अर्थ ज्ञात नहीं होता कि केवल प्रयाज- 
यागों में आगे बढ़कर आहुति दी जाय । इसलिए प्रयाजों के साथ अभिक्रमण की 
एकवाक्यता न मानकर समस्त दशंपू्ण मास-प्रकरण के साथ मानी जानी चाहिए । 
तात्पर्यं है, प्रकरण-मात्र में आहुति देना आदि जो भी कायं किया जाय, वह अभिः 
क्रमणपूर्वक किया जाना चाहिए। केवल प्रयाजयागों के लिए ऐसा मानना युक्त 
न होगा, क्योंकि वहाँ 'जुहोति' आख्यात-पद आहुति देने में पुरुष-प्रयत्न को कह्‌ 
सकता है; पुरुष के अतिक्रमण-सम्बन्ध को नहीं कह सकता । यहाँ पर यह कहना 
संगत न होगा कि प्रकरण में अन्यत्र भी पुरुष के अभिक्रमण-सम्वन्ध का विधान 
क्यों माना जाय ? क्योंकि प्रकरण में पठित होने से उसका अङ्ग होने के कारण 
बह कथन अभिक्रमण की कत्तेव्यता को बतायेमा। प्रकरण में जहाँ अपेक्षित हो, 
तदनुसार कार्य करना चाहिए । 
आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


साकाइक्षं त्वेकवाक्यं स्याद्‌ असमाप्तं हि पूर्वेण ॥२०॥ 


[ठु] "तुः जिज्ञासा के निवारण का द्योतक है । तात्पर्ये है, अभिक्रमण का 
सम्पूर्ण दर्श-पूर्णमास प्रकरण में सम्बन्ध बताना युक्त नहीं हैँ। क्योंकि | साकाड- 
क्षम्‌] एक-दूसरे की आकांक्षा रखनेवाला पद-समुदाय [ एकवाक्यम्‌ ] एकवावय 
[स्यात्‌ ] होता है। [पूर्वेण] पहले 'अभिक्रामम्‌' पद के साथ [हि| निश्चय से 
[असमाप्तम्‌ | वाक्य समाप्त नहीं होता है 

'अभिक्रामं जुहोति' यह पूरा वाक्य है । अपने पूरे अर्थ को प्रकट कर ये पद 
निराकांक्ष हो जाते हैं; अर्थाभिव्यक्ति के लिए अन्य किसी पद की चाहना नहीं 
रखते । पर केवल 'अभिक्रामं' पद के साथ वाक्य की समाप्ति नहीं होती; अर्थात्‌ 
उतना ही पद किसी पूरे अर्थ को प्रकट नहीं करता । यदि वाक्य की समाप्ति वहाँ 
हो जाती, तो उसका सम्बन्ध पूरे दर्श-पूर्ण मास प्रकरण के साथ कहा जा सकता 
था, क्योंकि बह प्रकरण में पठित है । इसलिए साकांक्ष 'अभिक्रामं-पद अपने साथ 
अव्यवहित पठित 'जुहोति' के साथ सम्बद्ध हो जाता है । यद्यपि प्रकरण दशं- 
पूर्णमास का है, पर प्रकरण से वाक्य बलवान्‌ होता है; और यह वाक्य प्रयाज- 
यागों के साथ पठित है, अतः प्रयाजों में ही अभिक्रमण होगा; दर्श-पुर्णमास 
प्रकरण के अन्य कार्यों में नहीं । 

अभिक्रमण अमूत होने से होम की सिद्धि में उसे असमर्थ बताना युक्त नहीं । 
भले ही वह अपने रूप में अमूत्तं हो, पर कर्त्ता के साथ सम्बद्ध होकर मूत्त॑-जेसा 
होता हुआ होम का उपकारक होता है । अभिक्रमण करता हुआ अर्थात्‌ आगे 
बढ्ता हुआ यजमान आहवनीय के समीप जाकर आहुति-प्रदान द्वारा होम को 
सिद्ध करता है। फलतः भभिक्रमण का सम्बन्ध प्रयाजयागो से जानना चाहिए, 
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अन्यत्र नहीं । वह केवल प्रयाजयागों का धर्म है ॥२०॥ (इति अभिक्रमणादीनां 
प्रयाजमात्राऽङ्गताऽधिकरणम्‌ --१०) । 


(उपबीतस्य प्राकरणिका ङ्गताऽधिकरणम्‌-११) 


शिष्य जिज्ञासा करता है- तैत्तिरीय संहिता [काण्ड २, प्रपाठक ५] के 
सप्तम-अष्टम ब्राह्मण-अनुवाक में दर्शपूर्णमास की सामिधेनियाँ कही हैं। नवम 
अनुवाक में निवित्‌ नामक मन्त्र पठित हैं। दशम अनुवाक में सामिघेनियों के 
विविध पक्ष बताये गए हैं कि विभिन्न कामनावालों की कितनो-कितनी 
सामिघेनियाँ बोली जानी चाहिएँ। एकादश अनुवाक में यज्ञोपवीत का कथन 
हे--'उपव्ययते देवलक्ष्ममेव तत्कुरुते’ जो उपव्यान करता है, अर्थात्‌ दायाँ हाथ 
बाहर निकालकर बाएँ कन्थे पर यज्ञोपवीत धारण करता है, वह्‌ देवों के चिह्न 
को प्रकट करता है । इस प्रसंग में सन्देह है-क्या केवल सामिधेनी मन्त्रों को पढ़ता 
हुआ वाम कन्धे पर यज्ञोपवीत धारण करे ? अथवा दर्शपूर्णमास प्रकरण में सभी 
कर्मों का अनुष्ठान करते हुए उपव्यान (==दायाँ हाथ बाहर निकालकर वाम 
कन्धे पर यज्ञोपवीत धारण) करे? सन्देह का कारण इस स्थिति का पता न 
लगना है कि उपवीत सामिधेनी के प्रकरण में पढ़ा है? अथवा सामिघेनियों का 
प्रकरण समाप्त हो जाने पर पढ़ा है ? 

प्रतीत होता है, दशम अनुवाक तक साभिघेनियों का प्रकरण चालू है । 
उसके अनन्तर उपवीती होने का उल्लेख है। नवम अनुवाक में निवित्‌ मन्त्रो के 
पाठ से सामिधेनियों के प्रकरण में कोई व्यवधान नहीं होता । उसके अव्यवहित 
ममीप-पडित है उपवीत वाक्य । तब 'सामिधेनीरनुब्र्यात्‌' वाक्य को यह 
आकाङ्क्षा रहती है कि सामिधेतियों को किस प्रकार बोले? यह आकाङ्क्षा 
समीप-पठित उपवीत वाक्य से निवृत्त हो जाती है। उपवीतिं' होकर सामिधेनी 


१. "उपबीत = यज्ञोपवी = जनेऊ का स्वूप--'कर्तुशच वासोबिन्यासमात्रं गुणो 
भवत्युपवीतं नाम' इससे स्पष्ट होता है-यञ्ञोपवीत= जनेऊ का जो त्रिवृत्‌ 
तनतुस्वरूप है, वह अर्वाचीन है। प्राचीन काल में दुपट्ट को धारण करने की 
ही तीन विधिपाँ--उपवीत, प्राचीनावीत और निवीत कहाती थीं। मानुष 
कर्म :ः सभा आदि में उपस्थिति के समय दुपट्टे को गले में डालकर दोनों 
छोर आगे लटकाये जाते थे [ऐसी प्रथा अभी भी कहीं-कहीं है | । यज्ञकर्म 
और पितृकर्म करते समय दुपट्ट के लटकनेवाले दोनों छोर कमे में वाधक 
न होवें, इसलिए यज्ञकर्म के समय दाहिने कन्धे पर आनेवाले छोर को 
पीछे की ओर दाहिने हाथ के नीचे से निकालकर बाथें कन्धे पर डाला जाता 
था । यही दुपट्वा-धारण का रूप “उपवीत” कहाता था। पितुकमं में उक्त 
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ऋचाओं को पढ़े । इससे ज्ञात होता हैं, उपवीति होना सामिधेनियों का घर्म 


विधि से उलटा बाएँ हाथ के नीचे से उस छोर को निकालकर दाहिने कन्धे 
पर डाला जाता था । यह स्वरूप 'प्राचीनावीत' था । मानुष कर्म में दुपटूटे 
के दोनों छोर आगे को लटकाना 'निवीत' कहाता था ।” 

अन्य प्रमाण--धर्मशास्त्रों में स्तातक-नियमों में उत्तरीय वस्त्र 
(->शरीर ढाँपने का वस्त्र चादर) के अभाव गें द्वितीय यज्ञोपवीत धारण 
करने का विधान उपलब्ध होता है। उत्तरीय वस्त्र का प्रयोजन तन्तुरूप 
यज्ञोपवीत से सिद्ध नहीं हो सकता है । इससे विदित होता है कि पुराकाल 
में यज्ञोपवीत दुपट्टा-जेसा वस्त्रविशेष ही था, जिसे आवश्यकता पड़ने पर 
उत्तरीय वस्त्र के रूप में धारण किया जा सकता था। 'महाभारत' में भीष्म 
के वर्णन में लिखा है--'श्वेतयज्ञोपवीतवान्‌ शुशुभे च पितामहे: ।' “उपव्ययते 
देवलक्ष्ममेव तत्कुरुते’ [तञ सं० २।५।११] से भी इसे देवचिल्ल कहा है । 
'कादम्बरी' में भी महाइवेता के वर्णन में 'यज्ञोपवीतेनालंकताम्‌' यह विशेषण 
प्रयुक्त हुआ है । वहाँ भी यज्ञोपवीत को अलंकारक कहा है। इससे दो बातें 
स्पष्ट होती हैं, एक--यज्ञोपवीत वस्त्र के ऊपर धारण किया जाता था; 
दूसरी--यह शोभा का कारण भी बनता था। तन्तुरूप यज्ञोपवीत सूक्ष्म 
होने से शोमा वा अलंकार का कारण उपपन्न नहीं होता है । इससे स्पष्ट है 
कि तन्तुख्ग यज्ञोपवीत का स्वरूप अर्वाचीन है। उसको वस्त्र के नीचे 
धारण करना तो सम्भवतः मध्यकाल में हुआ है । इस दृष्टि से जो लोग 
तन्तुख्प यज्ञोपवीत के विधान के लिए मन्तरं में प्रयुक्त त्रिवृत्‌ शब्द का 
आश्रय लेते हैं, और इसके एक-एक तन्तु के प्रयोजन वा माहात्म्य के वर्णन 
में आकाश-पाताल एक कर देते हैं, वह्‌ सब यज्ञोपवीत के प्राचीन स्वरूप 
को यथावत्‌ न जानने से चिन्त्य है । वस्त्ररूप यज्ञोपवीत दैव, पितर वा 
मानुष कर्म के समम में ही धारण किया जाता था । शयनकाल में वह वस्त्र 
खूंटी पर टांग दिया जाता था । 

झौचावि के समय कान पर जनेऊ लपेटने का कारण--जयपुर के 
राजगुरु स्व० श्री प॑ ° मधुसूदन जी ओझा ने सन्‌ १६३१ में शतपथ ब्राह्मण 
पढ़ाते हुए, एक शिष्य द्वारा शौचादि के समय कान पर जनेऊ लपेटने का 
कारण पूछते पर आपने कहा था--शौचादि के समय कान की नस से 
बरह्मप्राण बाहर निकलता है, उसे रोकने के लिए कान पर जनेऊ लपेटा 
जाता है ।' यज्ञोपवीत-संस्कार से पुर्व या संन्यास के समय यज्ञोपवीत त्यागने 
पर भी ब्रह्मप्राण निकलता रहेगा, ऐसा मेरे पूछने पर कहा कि यज्ञोपवीत- 
संस्कार के समय ही ब्रह्मप्राण उत्पन्न होता है, और संन्यास-संस्कार से 
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मानना चाहिए; समस्त दशंपूर्णमास-प्रकरण का नहीं । आचार्य सूत्रकार ने इस 
विषय में निर्णय दिया-- 


सन्दिग्धे तु व्यवायाद्‌ वाक्यभेदः स्यात्‌ ॥२१॥ 


[तु] 'तु' पद पूर्वेकथन की निवृत्ति के लिए है, अर्थात्‌ उपवीत का केवल 
सामिधेनियों के साथ सम्बन्ध है, यह ठीक नहीं । [सन्दिग्धे ] प्रकरण की समाप्ति- 
विषयक सन्देह होने पर [व्यवायात्‌] निवित्‌ पदों के व्यवधान से [वाक्यभेदः] 
यज्ञोपवीत-विधायक वाक्य का सामिधेनी से भेद [स्यात्‌ ] हो जाता है। तात्पर्य 
है, यज्ञोपवीत वाक्य केवल सामिधेनी के साथ सम्बद्ध न होकर समस्त दर्झ-पूर्ण- 
मास प्रकरण के साथ सम्बद्ध होता है। 

सन्देहमूलक जिज्ञासा में कहा गया है कि सन्देह का कारण सामिधेनियों के 
प्रकरण की समाप्ति का पता न लगना है । सूत्रकार ने बताया, ऐसा सन्देह होने 
पर सामिधेनी-प्रकरण की समाप्ति का निश्चय निवित्‌ मन्त्रों के व्यवधान से हो 
जाता है । सप्तम-अष्टम अनुवाक में सामिधेनी ऋचा पठित हैं । नवम अनुवाकः 
में निवित्‌-संज्ञक मन्त्रों का कथन है। ये सामिधेनी ऋचाओं से भिन्न हैं । इससे 
स्पष्ट होता है, सामिधेनी-प्रकरण समाप्त है। उपवीत का विधान आगे एकादश 
अनुवाक में हुआ है। निवित्‌ का व्यवधान सामिधेनी-वाक्यों और उपवीत-वाकयों 
को एक-दूसरे से अलग कर देता है। इस कारण उनकी एकवाक्यता न हो सकने 
के कारण उपवीत का सम्बन्ध सामिघेनियों से नहीं जोड़ा जा सकता । 

दशम अनुवाक में सामिधेतियों के काम्य-मूलक विविध संख्याओं का जो 
निर्देश है, उसका सम्बन्ध केवल संख्पाविषयक विकल्पों के साथ कहा जा सकता 
है । वह निर्देश साभिधेनियों की अनुवृत्ति का प्रयोजक नहीं है । उस अनुवाक में 
केवल इतना निर्देश है कि अमुक कामनावाला व्यक्ति इतनी सामिधेनी ऋचाओं 
का पाठ करे, तथा अमुक कामनावाला इतनी ऋचावों का। यह कामना के 
अनुसार सामिधेनी ऋचाओं की संख्या के विकल्पों का उल्लेख है । इसका 
सम्बन्ध केवल संख्या-विकल्पों से है, सामिघेनी-प्रकरण से नहीं। तात्पय है, 
यह कथन सामिधे नियों का यहाँ अनुवर्तन नहीं कर सकता । भतः इस आधार 


समाप्त हो जाता है। स्त्री और शूद्रों में ब्रह्मप्राण होता ही नहीं है। ऐसी 
बिता सिर-पँर की कल्पना भी सर्वथा हेय है। कान पर जनऊ लपेटने में 
सीघा-सादा दुष्ट प्रयोजन है। अशुचि-अवस्था में सम्भाषण आदि का 
धर्मशास्त्रों में निषेध किया हैं। कान पर जनेऊ लपेटने से यह विदित हो 
जाता है कि यह व्यक्ति सम्प्रति अशुक्ति है, अतः इससे सम्भाषण नहीं 
करना चाहिए ।” (युश मी०)। 


ड्र मीमांसा-दशंन 


पर कि दश्ञम अनुवाक के समीप एकादश अनुवाक में उपव्यात का विधान है, 
नवम अनुवाक में पठित सामिधेनियों के साथ उपव्यान का सम्बन्ध नहीं जोडा 
जा सकता। 

फलतः समस्त दक्षे-पूर्ण मास प्रकरण में तथा अन्यत्र भी जो यज्ञिय कर्मे 
अनुष्ठेय हैं, उन सब कर्मो में उपवीती होकर ही यजमान प्रवृत्त होगा। सामिधेनी 
ऋचाओं के पाठ उसी में अन्तर्गत है ॥२१॥ (इति उपवीतस्य प्राकरणिकाउङ्ग- 
ताऽमिकरणम्‌--१२) । 


(वारणवेकङ्कूतादिपात्राणां कृत्स्न यागगुणताऽधिकरणम्‌- १२ ) 
शिष्य जिज्ञासा करता है--अग्न्याधेय प्रकरण में वारण, बैकड्धूत नामक पात्रों 
का उल्लेख हैँ। वरण (वरना) नामक वृक्ष की लकड़ी से बना पात्र वारण है। 
उसके विषय में लिखा--“तस्माद्‌ वारणो बे यज्ञावचर:स्यात्‌, न त्वेतेन जुहुयात्‌ 
चरण की लड़की का बना यज्ञसाधन पात्र होता है, इससे होम न करे, यह अहोम 
है। ऐसे ही कहा--'बैकद्भुतो यज्ञावचर: स्यात्‌, जुहुयादेतेन' विकङ्कूत (बाँझ) 
की लड़की से बना यज्ञसाधन पात्र होता है, इससे होम करे। वारण, बैँकङ्कृत 
पात्र यद्यपि अम्न्याधेय प्रकरण में पठित हैं, पर ये अम्न्याधेय से सम्बद्ध नहीं हैं। 
क्योंकि उक्त वाक्यों में इनको 'यज्ञावचर: न यज्ञसाधत कहा गया है। यज्ञ तो 
अग्नि का आवान हो जाने पर आहवनीय अग्नि में हो सकता है। प्रकरण की 
अपेक्षा वाक्य के बलवान्‌ होने से अग्त्याधेय में इनका प्रयोग नहीं होता; ये यज्ञ- 
साधना पात्र हैं । यहाँ सन्देह है--क्या समीप-पठित होते से इन पात्रों का प्रयोग 
केवल अम्न्याधेय की पवमान-संज्ञक इष्टियों में होता है? अथवा दर्शे-पू्णेमास 
आदि सभी यागों भें ? प्रतीत होता है, इनका प्रयोग पवमान इष्टियों में होना 
चाहिए । यह एक शास्त्रीय व्यवस्था है--अधान कमं में जिसका उपयोग न हो, 
चह उसके [प्रधान कर्म के] गुणशूत कर्ष का अङ्ग माना जाता है। अग्न्याघेय 
प्रधान कर्म में इन पात्रों का उपयोग न होने पर अम्त्याधेय के गुणभूत कर्म पत्रमान- 
संज्ञक दष्टियों में इनका उपयोग माना जाना चाहिए, अन्यत्र नहीं। आचार्य 
सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


गुणानां च परार्थत्वाद्‌ असम्बन्धः समत्वात्‌ स्यात्‌ ॥२२॥ 


[गुणानाम्‌] गुणों के [परार्थत्वात्‌ ] परार्थ =यज्ञ के लिए होने के कारण 
[च] और [समत्वात्‌] अग्नि के संस्कार में अग्न्याधान तथा पवमान हवियीं के 
समान होने के कारण [असम्बन्धः स्यात्‌ ] वारण, वैकङ्कत पात्रों का पवमान 
हवियों के साथ सम्बन्ध नहीं होता। 

घबमान हवियों को अस्याधेय का अङ्ग बताकर जी उक्त पात्रों का सम्बन्ध 


अथ तृतीयाध्याये प्रथमः पादः ECE 


केवल पचमान हवियों के साथ कहा, वह इसलिए अयुक्त है, क्योंकि आचार्य 
सूत्रकार ने आगे? स्वयं बताया है कि पवमानेष्ट अग्न्याधेय का अङ्ग नहीं है! 
थे दोनों समान प्रयोजनवाले कर्म हैं, इनमें कोई किसी का अङ्ग नहीं। जैसे 
अग्निसंस्कार के लिए अग्न्याधान होता है, वैसे ही अस्मि संस्कार के लिए पवमान 
हवियाँ हैं। इसलिए इन गुणमूत कर्मो के समान होगे के कारण इनका परस्पर 
अङ्गाङ्गिभाव-सम्बन्ध नहीं है। ये दोनों अग्निसंस्कार के लिए होने के कारण 
अग्नि के प्रति गुणभूत हैं । तात्पर्य हैं, यै दोनों अग्निसंस्कार के अङ्ग हैं। फलतः 
अन्न्याघेय के अङ्ग होने के आधार पर पवमान हृवियों के साथ उक्त पात्रों का 
सम्बन्ध नहीं माना जा सकता । 

अग्नि का आधान और पवमान हुवियों के परस्पर सम्बन्ध का प्रश्न व्यर्थ हैँ 
क्योंकि इन दोनों कर्मों का एक प्रयोजन--अग्निसंस्कार--है; यही इनका 
सम्बन्ध है। यह कहना ठीक है किं ये पात्र अम्न्याघेय-प्रकरण में पठित हैं; पर 
प्रकरण की बाधा कर वाक्य उनका सम्बन्ध आहवनीय अग्नि के साथ जोड़ता 
है । वाक्य है--'यदाहृवनीये जुहोति तेन सोऽस्याभीष्टः प्रीतो भवति’ जो आहव- 
नीय अग्नि में आहुति देता है, उससे यह यजमान अग्नि का अभीष्ट और प्रिय 
होता है। 

इस वाक्य में आहवनीय अग्नि को याग का आधार बताने का तात्पर्य यही 
है कि याग आहवनीय अग्नि के लिए है। पवमान हवियों का भी प्रयोजन आहव- 
नीय अग्नि का संस्कार है; अतः वे भी आहवनीय अग्नि के लिए हैं। उनकी 
सार्थकता इसी में है। ये सब प्रघानमूत आहवनीथ अग्नि के अङ्ग होकर यागा! 
द्वारा स्वगे के साधनभूत अपूर्व को उत्पन्न करते हैं। फलतः उक्त पात्रों का 
आहवनीय अग्नि के साथ सीधा सम्बन्ध होने से अग्निसाध्य समस्त दर्श-पूर्णमास 
आदि कर्मों में उनका उपयोग होता है, केवल पवमान हवियों में नहीं, भले ही 
उनका पाठ आधान-प्रकरण में हुआ हो । दर्श-पुणेमास-सम्बन्धी समस्त कर्मो में 
इन पात्रों का उपयोग होने से पवमान ह॒वियों में भी प्राप्त हो जाएगा, क्यो।क 
पवमानेष्टि दशैं-पूर्णमास का विक्ृतिरूप है, उनके अन्तगंत आ जाती है ॥२२॥ 
(इति वारणवँकङ्कतादिपात्राणाँ कृत्स्तयागगुणताऽधिकरणम्‌--१२) । 


(वात्रेच्याद्यनुवाक्यानामाज्यभागाङ्गताञधिकरणम्‌--१३) 


शिष्य जिज्ञासा करता है--दशं-पुर्णेमास प्रकरण में वाक्य पठित हैँ-“वात्रैध्नी 
पौर्णमास्यामनूच्येते, वृधन्वती अमावास्यायाम्‌ ।' वृत्रध्न-सम्बन्धी दो अनुवाक्या 
पौर्णमासी में पढी जाती हैं; 'वृध' वाली अमावास्या में । यहाँ सन्देह है--दो 


१. द्रष्टव्य--मीमांसा सूत्र, ३।६।११- १५, अधि० ४॥ 


३५४ मौमांसा-दर्शन 


अनुवाक्या पढ़े जाने का सम्बन्ध प्रधान कर्मे के साथ है ? अथवा आज्यभाग के 
साथ ? प्रधान कर्म = पौणंमास व दशे के साथ सम्बन्ध प्रतीत होता है, क्योंकि 
वाक्य में “पौर्णमासी' 'अमावास्या' पद पढ़े हैं, जो प्रधान कर्म के द्योतक हैं। 
आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


सिथश्चानर्थसम्बन्धात्‌ ॥२३॥ 


[च] “च' पद भिन्नक्रम है, अर्थात्‌ जिज्ञासा में प्रतिपादित अर्थं से भिन्न 
अर्थे का द्योतक है। तात्पये है, दो वात्रंघ्नी अनुवावथा और दो वृधन्वती अनुवाक्या 
का सम्बन्ध प्रधान कमं से नहीं है; [मिथः] युगल का प्रधान कर्म के साथ 
[अनर्थेसम्बन्धात्‌ | अर्थपूर्ण = सप्रयोजन सम्बन्ध न होने के कारण । 

(क) वात्रंघ्नी ==वृत्रघ्न-सम्बन्धी दो अनुवाक्या ऋचा हैं-- 


१. अग्निवृत्राणि जङ घनद्‌ द्रविणस्युविपन्यया । 
समिद्धः शुक्र आहुतः॥-ऋ० ६।१६।३३॥ 
-तै० सं० ४।३।१३।१॥ मै ० सं० ४।१०।१॥ 


यह वार्त्रष्नी आग्नेयी = अग्निदेवतावाली अनुवाक्या हैँ । 


२. त्वं सोमासि सत्पतिस्त्वं राजोत वृत्रहा | 
त्वं भट्रो असि ऋतुः ॥ ऋ० १।६१।५॥। 
० सं० ४।३।१३।१॥ मै० सं० ४।१०।२॥ 


यह वात्रंध्नी सौमी ==सोम देवतावाली अनुवाक्या है । 
(ख) वृधन्वती = 'वृध' घातु के रूप से युक्त दो अनुवाक्या ऋचा हैं-- 


१. अग्निः प्रत्नेन मन्मना शुम्भानस्तन्वं स्वाम्‌ । 
कविबिप्रेण दावुघे ॥ ऋ० ८।४४।१२॥ 
नार? ब्रा० ३५६।१॥ मै० सं० ४१०३ १६॥ 
यह वृघस्वती जाग्नेयी == अग्नि देवतावाली अनुवाक्या है। 


२. सोम गोभिष्ट्वा ययं वर्धयामो यचोनिदः। 
मुमुडोको न आ विश ॥ ऋ० १।६१।११॥ 
तै ० ब्रा० ३।५।६।१॥ मँ० सं०४।१०।१।१क्घा 
यह वृघन्वती सौमी == सोम देवतावाली अनुवाक्या है। 
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मिली हुई (युगल) दो-दो अनुवाक्याओं का प्रधान कर्म में कोई कार्य नहीं 
है। जिस कर्म में दो अनुवाक्याओं का कार्यं है, वहाँ इनका विधान जानना 
चाहिए। आज्यभाग में दो आहुतियाँ दी जाती हैं, वहाँ दो अनुवाक्या आग्नेयी 
(एक वात्रेष्नी, एक बुधन्वती) और दो अनुवाक्या सौमी (एक बरात्रेघ्नी, एक 
वृधन्वती ) प्राप्त हैँ। इसलिए आज्यभाग में ही इनका सम्बन्ध जानना चाहिए; 
प्रधान कर्म में नहीं । 

यद्यपि ये युगल अनुवाक्या प्रधान कर्म के 
के दिन सौमी = सोम देवताबाली अनुवावया से दर्श-याग में आहुति नहीं दी 
जाती; क्योंकि उस दिन रोम देवता है ही नहीं । इसलिए एक आहुति वात्रघ्नी 
आग्नेयी अनुवाक्या से और एक वृधन्वती आग्नेयो अनुदाक्या से दी जाती हैँ । 
प्रधान कर्म में युगल का उपयोग सम्भव नहीं है। वहाँ एक ही एक आहुति का 
विधान है । 

पूर्णमासी के दित भी सौमी अनुवाक्या अग्नीषोमीय याग में ही विधान की 
जाती हुई विहित होगी । पर वहाँ भी एक सोम देवतावाली सौमी अनुवाक्या 
देवताओं के हित्व में कार्य नहीं कर सकेगी । तात्पर्य हैं, एक देवतावाली सौमी 
अनुवाक्या दो देवतावाले कमं की अनुवाक्या नहीं बन सकेगी । यद्यपि आग्नेयो 
और सौमी दोनों अनुवाक्या अग्नीषोमीय याग में प्राप्त होती हैं, पर वहाँ 
एक याग में दो अनुवाक्याओं से कोई प्रयोजन नहीं; क्योंकि एक याग की एक ही 
अनुवाक्या होती है । आवश्यकतानुसार ही अनुवाक्या का उपादान किया जाता 
है। वहाँ एकत्व विहित है। इससे भी अग्नीपोमीय याग में दो अनुवाक्या मान्य 
नहीं हैं। फलतः आज्यभाग में दो वार्त्रघ्नी और दो वृधन्वती अनुवाक्याओं का 
सम्बन्ध सामञ्जस्यपूर्णं है । 

अनुवाक्या के लिए प्राय: पुरोनुवाक्या पद का व्यवहार होता है । याज्या से 
पूर्व पढ़े जाने के कारण इसका नाम पुरोनुवाक्या है। इस अधिकरण में प्रसंगवश 
जिन ऋचाओं का उल्लेख हुआ है, वे 'सामिधेनी ऋक्‌' नाम से भी व्यवहृत होती 
हूँ । इनका उच्चारण कर आहवनीय अग्नि में समिधा की आहुति दी जाती है । 
उक्त नामकरण का यही कारण है ॥२३।। (इति वात्रंध्न्याचनुवाक्यानामाज्य- 
भागाङ्गता$घिकरणम्‌--१३) । 


करण में पठित हैं, पर अमावास्या 


(मुष्टीकरणादीनां कृत्स्नप्राकरणिका ङ्गताऽधिक रणम्‌-- १४) 


शिष्य जिज्ञासा करता है--ज्योतिष्टोम-प्रकरण में कतिपय वाक्य इस प्रकार 
पठित हैं--“मुष्टी करोति वाचं यच्छति, दीक्षितमाबेदयति! इति, तथा 'हस्ता- 
बबनेनिक्ते, उलपराजि स्तृणाति'--म॒ट्ठी बाँधता है, वाणी संयम करता है अर्थात्‌ 
मौन होता है, दीक्षित को आवेदन करता है । यहाँ सन्देह है--मुट्ठी त्राँघना, मौन 
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होना क्या दीक्षित के आवेदन के सिए है ? अथवा समस्त प्रकरण के साथ इसका 
सम्बन्ध है ? इसी प्रकार हाथ घोता है, घास के तिनको की पंक्ति बिछाता है । 
यहाँ हाथ धोना क्या घास-तृणों की पंक्ति बिछाने के साथ सम्बद्ध है? अथवा 
समस्त प्रकरण के साथ सम्बद्ध है ? 

प्रथम तीनों वाक्य अव्यवहित रूप में पठित हैं। मुट्ठी बाँधना, और वाक्‌- 
संयम का कया प्रयोजन है ? यह आकांक्षा होती है। इसका निराकरण अथवा 
आकांक्षा की पूति समीप-पठित वाक्य -- दीक्षितमावेदयति' से तत्काल हो जाती 
है। इससे प्रतीत होता है--मुट्ठी बांधना और मौन होना, दीक्षित के आवेदन से 
सम्बद्ध है । 

जब कोई व्यक्ति ज्योतिष्टोम याग के लिए दीक्षा लेता हैं, तब अन्य पथम 
दीक्षित व्यक्ति ऊँचे स्वर से घोषणा करता है --'दीक्षितोऽयं ब्राह्मणः' यह वेदिक 
कर्म में निष्ठा रखनेवाला व्यक्ति ज्योतिष्टोमादि अनुष्ठान के लिए दीक्षित हो 
गया है। हाथ और वाणी की चपलता से दूर होकर यह घोषणा की जानी चाहिए, 
इसी प्रयोजन से मुष्टीकरण और वाकूसंयम का विधान है, दीक्षित आवेदन से ये 
सम्बद्ध हैँ। 

इसी प्रकार हाथ धोने का विघात कर अव्यवहित अनन्तर घास-तृणों के 
बिछाने का उल्लेख है। हाथ घोना हाथ का संस्कार है। आकांक्षा होती है, यह 
किसलिए है? इसका प्रयोजन क्या है? इस आकांक्षा की पुत्ति अव्यवहित 
सान्निध्य में पठित 'उलपर्राज स्तृणाति' वाक्य से हो जाती है, हाथ धोकर घास- 
तिनको की पंक्ति बिछाने का विदान है। इस प्रकार मुष्टीकरण, वाग्यमन 
दीक्षित-आवेदन का धर्म है, तथा हस्तप्रतालन उलप-संस्तरण का; प्रकरण से 
इनका कोई सम्बन्ध नहीं । आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधात किया-- 


आनन्तर्यमचोदना ॥२४॥ 


[आनन्तयंम्‌ ] आनन्तर्थं== अव्यवधान होता, किसी समीप-स्थित पदार्थं के 
साथ सम्बन्ध करने में [अचोदना | प्रेरक नहीं होता । 

उक्त वाक्यौं से जो अर्थ अभिव्यक्त किये गये हैं, वे अपने में पूर्ण हैँ । उनकी 
अथंपूत्ति के लिए कोई आकांक्षा वहाँ नहीं उभरती । अव्यवहित सान्निध्य भी 
इसका प्रेरक नहीं होता कि समीप-स्थित वाक्य के साथ उसका सम्बन्ध मान लिया 
जाय, जबकि प्रथम वाक्य अपनी अर्थामिव्यकित में पूर्ण है, निराकांक्ष है । अन्यथा 
'घटमाहर, यां नय'--“एक घड़ा पाती भर लाओ, गाय ले जाओ' इनका भी 
परस्पर सान्निध्य होने सम्बन्धी माना जाना चाहिए। जैसे ये वाक्य अपने अर्थ 
को प्रकट करने में पूर्ण हैं, ऐसे ही "मुष्टी करोति' आदि वाक्य अपने अर्थ को प्रकट 
करने में पूर्ण हैँ । समीप-पठित वाक्य से उनका कोई सीधा सम्बन्ध नहीं है 
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इसलिए जिस प्रकरण में पठित हैं, उस समस्त प्रकरण के साथ उनका सम्बन्ध है; 
केवल दीक्षित-आवेदन तथा उलप-संस्तरण के साथ नहीं । यदि ऐसा नहीं माता 
जाता, तो क्या मुष्टीकरण, वाग्यमन केवल दीक्षित-आवेदन में सीमित होगा ? 
तथा अन्य सब कर्मों में हाथ और वाणी की चञ्चलता चालू रक्खी जायगी ? 
और क्या इसी प्रकार उलप-संस्तरण के अतिरिक्त अन्य कर्मों में हाथ मलिन 
या गन्दै ही रक्खे जाएंगे ? ऐसा होना पवित्र कर्मानुष्ठान के प्रति अश्रद्धा एवं 
उपेक्षा की भावना को अभिव्यक्त करेगा। फलतः यह स्पष्ट होता है कि उक्त 
चाक्यों द्वारा जो अर्थ अभिव्यक्त किये गये हैं, उनका सम्बन्ध प्रकरणगत समस्त 
कर्मों के साथ है। दीक्षितावेदन, उलप-संस्तरण भी उसी के अन्तर्गत आ जाता 
है॥२४॥। 
उक्त वाक्यों की पुर्णता को आचार्य सूत्रकार ने स्वयं स्पष्ट किया-- 


वाक्यानाञ्च समाप्तत्वात्‌ ॥२५॥ 


[च] और [वाक्यानाम्‌] वाक्यों के अपने पदसमूह में अर्थामिव्यक्ति के 
[समाप्तत्वात्‌ | समाप्त अर्थात्‌ पूर्णं हो जाने के कारण, इन वाक्यों का परस्पर 
कोई सीधा सम्बन्ध नहीं है । 

जितने वाक्य गत-सूत्र की अवतरणिका में उद्धत किये गये हैं, उनमें प्रत्येक 
वाक्य अपने पदसमूह से बर्थाभिव्यकित में परिपूर्ण है। इसलिए प्रत्येक वाक्य 
का अपना अर्थ स्पष्ट है । वे सब एक-दूसरे से भिन्न हैं, इसलिए निराकाङ्क्ष हैं, 
समान रूप से प्रकरण में पठित हैं, अत: प्रकरणगत समस्त कर्मों के साथ उनका 
सम्बन्ध है ॥२५॥ (इति मुष्टीक रणादीनां कत्स्नभ्राकरणिका ङ्गताऽधिकरणम्‌-- 
१४) । 


(चतुर्धाकरणस्याग्नेयमात्रा ङ्गताऽधिक रणम्‌--१ ५) 


शिष्य जिज्ञासा करता है--दशं-पूर्णमास प्रकरण में कहा है--'आग्नेयं चतुर्धा 
करोति' अग्निदेवतावाले पुरोडाश के चार भाग करता है । यहाँ सन्देह है--या 
अग्निदेवतावाले, अग्नीषोमीय देवतावाले तथा इन्द्राग्नि देवतावाले सभी पुरो- 
डाशौं में चार विभाग करने चाहिएँ? अथवा केवल अग्निदेवतावाले पुरोडाश 
में ? जहाँ मी अग्निदेवता का सम्बन्ध है, उन सभी पुरोडाशों में चतुर्घाकरण होना 
चाहिए, इस शिष्य-जिज्ञासा को आचार्य सूत्रकार ने सुत्रित किया 


शेषस्तु गुणसंयुक्तः साधारणः प्रतीयेत 
मिथस्तेषामसम्बन्धात्‌ ॥२६॥ 


[ठु] आग्नेय पुरोडाश का चतुर्धाकरण तो | शेषः] शेष कमं है। [गुण- 
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संयुक्त: | अग्निदेवतारूप गुण से सम्बद्ध है 
सर्वत्र समान [प्रतीयेत] जानना चाहिए। 
[मिथः] केवल आग्नेय और चतुर्धा 
होमे के कारण, चतुर्धाकरण का सम्बन्ध अग्नीपोमीय 
होगा । 

चतुर्धाक रण आग्नेय पुरोडाश का अङ्गभूत कर्म 
साधारण सम्बन्ध चनुर्धाकरण के हू 
है, अथवा इन्द्र के साय; उनके उद्देश्य से बने पु 
होता है; क्योंकि वहाँ भी अग्निदेवता बैठा है । र 
का निर्वाध सम्बन्ध है । अतः सर्वत्र चतुर्घा होता चा 
करण में यह व्यवस्था नहीं है कि वह केवल आरनेय पुरो 

ऐसा व्यवहार शास्त्र में अन्यत्र देखा 


भाग का ग्रहण करता है। यह प्राशित्र-भाग यद्यपि वाकः 
लेने को कहा गया है, पर अग्नीषोमीय और ऐन्द्राग्त 
ग्रहण किया जाता हैं। यह भाग ब्रह्मा 
नामक पात्र में रखा जाता है। इसी आधार पर 
'प्राशित्र' नाम है। जैसे यहाँ आग्नेय बे 
षोमीय और ऐन्द्राग्न पुरो डाशों में भी 
पुरोडाशों में जानना चाहिए॥। २६॥ 


आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का धान किया--- 


व्यवस्था वाञ्येसंयोगाल्लिङ्कस्याथन सम्बन्धालक्षणार्था 
गुणश्रुतिः ॥२७॥॥ 


[वा] बा' पद जिज्ञासा की निवृत्त के लिए है । तात्प ण 
सर्वत्र पुरोडाशो में नहीं होता । [अर्थसंयोगात्‌ | अर्थ --पुरोडाश के साथ अग्नि 
देवता का सम्बन्ध होने से; और [लिङ्गस्य] अग्निदेवतारूप लिङ्ग का (अर्थन) 
अर्थ =पुरोडाश के साथ [सम्बन्धात्‌ | सम्बन्ध होने से चतुर्धाकरण उसी पुरोडाश 
का होगा, जो केवल अग्निदेवता के उद्देश्य से तैयार किया गया है । (गुणश्रृतिः} 
देवतारूप गुण का श्रवण यहाँ (लक्षणार्था) लक्षित --चिह्लित--सीमित करने 
के लिए है---चतुर्धाक रण को । तात्पर्य हैं--चतुर्धाकरण आग्नेय पुरोडाण का ही 
होता है, अन्य किसी पुरोडाश का नहीं । 

सूत्र में पठित 'दा' पद अग्नीषोमीय और ऐन्द्राग्न पुरोडाशों में चतुर्धाकरण 
की व्यावृत्ति का द्योतक है, क्योंकि चतुर्धाकरण केवल आर्तेय पुरोडाक्ष में 
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पुरोडाज्ञमात्र में सर्वसाधारण नहीं । 'आग्नेयं चतुर्धा करोति' वाक्य 
रोडाश का विशेषण है। बहू अग्नि एक देवतावाले पुरोडाश 
है, शो से भिन्न करता है। बाक्य-तिर्देश के अनु- 
दर्चाक झा में प्रवृत्त होगा, जो एकमात्र देवता अग्नि से 

विशेषित है। 'अ _ पद में पाणिनि [४।२।२३; ४।२।३२] नियम के 
अनुसार 'अरेन' प्रातिपदिक से 'ढक्‌ प्रत्यय उसी अवस्था में होता है, जव वह 
समर्थ हो। 'समर्थानां हि रा उच्यसे' तद्धित प्रत्ययों की उत्पत्ति पाणिनि 
[5%।१।२] के नियम के अनुसार समर्थ प्रातिपदिक से कही है । समर्थ के विषय 
में एक सामान्य नियम है--निराकाइक्षं समर्थ साकाइक्षं चासमर्थम्‌--जो पद 
निराकाङ्क्ष है, अपने खड़े होने के लिए दूसरे की आकाङ्क्षा=-अपेक्षा नहीं 
करता, वह समर्थ, और जो अन्य को आकाङ्क्षा करता है, वह असमर्थ माना 
जाता है । 'अग्तीपोमीयम्‌' और 'ऐन्द्राग्नम्‌' पदों में अग्निदेवता की पंक्ति में खड़े 
होने के लिए सोम और इन्द्र की आकाङ्क्षा रखता है, इसलिए वह असमर्थ है। 
इस कारण तडित-प्रत्ययान्त निरपेक्ष अग्निदेवतावाले 'आग्नेय' पद से दो देवता- 
बाले पुरोडाश का कथन नहीं होता । इसलिए अग्नीषोमीय और ऐन्दराग्न पुरोडाश 
में चतुर्धाकरण विधान प्रवृत्त न होगा । 

सब पृरोडाशों में चतुर्धाकरण के लिए जो प्राशित्र के ग्रहण का दृष्टान्त 
दिया है, वह यहाँ संगत नहीं होता । सब पुरोडाशं से प्राशित्र-भाग ग्रहण करना 
युक्त है । कारण यह है- जैसे 'आग्नेयं चतुर्धा करोति' वाक्य पुरोडाश के चतुर्धा- 
करण का है, वंसा 'आम्नेयस्य प्राशित्रमवद्यति' वाक्य यहाँ नहीं है । तात्पर्यं है-- 
इस वाक्य को योजना चतुर्धाकरण वाक्य के समान नहीं है। यहाँ 'आग्नेयस्य 
मस्तकं विभज्य' एक वाक्य है । 'प्राशित्रमवद्यति' दूसरा वाक्य है । उसका सम्बन्ध 
अन्य पुरोडाश-वाक्यों से हो जाता है। अत. प्राशित्र का ग्रहण सब पुरोडाशं से 
युक्त है । दर्श-पूर्णमास में ऐसा नहीं है । यदि वहाँ एक अग्निदेवतावाले पुरोडाश 
का कथन न होता, तो 'आग्नेयस्य मस्तकं विभज्य' की अनर्थकता के परिहार के 
लिए दो देवतावाला पुरोडाश भी गृहीत होता ॥२७॥ (इति चतुर्घाकरणस्याग्नेय- 
मात्राङ्गताऽधिकरणम्‌-- १५) । 
इति जेमिनीय मोमासादशेनविद्योदयभाष्ये 

तृतीयाध्यायस्य प्रथमः पादः । 


अथ ततीयाध्याये द्वितीयः पादः 


(लवनध्रकाशकमन्त्राणां मुख्ये विनियोगाञधिकरणम्‌- १ ) 


गत पाद में श्रुति के आधार पर विवादास्पद विधियों का निर्णय किया गया । 
लिङ्ग क्योंकि श्रुति पर आधारित रहता है, अतः श्रुतिविनियोग के अनन्तर प्रस्तुत 
पाद में लिङ्ग के आधार पर वचनविनियोग बताया जाता है। लिङ्ग का तात्पर्ये 
है--उन वचनों में अर्थविशेष के बोध कराने का सामथ्ये। इस अधिकरण में 
विचारार्थं उदाहरणरूप 'बहिदेवसदनं दामि’ वचन है। यहाँ 'बहिः' मुख्य पद है, 
'देवसदनम्‌' उसका विशेषण, 'दामि' क्रियापद है । “देव” पद का अर्थे यहाँ यज्ञ के 
साधनभूत पदार्थ व पात्र आदि हैं । उनके सदन == आश्रयरूप बहि==कुशा को 
काटता हूँ । अनुष्ठान के समय इन पात्र आदि को नंगी भूमि पर नहीं रक्खा 
जाता, कुशा विछाकर उसके ऊपर रक्खा जाता है । अर्थ हुआ--बज्ञपात्र आदि के 
आश्रयभूत कुझाओं को काटता हूँ । 

शिष्य जिज्ञासा करता है--इस प्रकार के वचनों का विनियोग क्या मुख्य 
अर्थ में ही होता है? अथवा गौण अर्थ में भी होता है? जव व्यक्ति सामने से 
आता दिखाई देता है, पर दूर है, तब उसका पहले-पहल मुख ही दिखाई देता है। 
इसी प्रकार वचन के सुनने या देखने पर उसका जो अर्थ सहसा सर्वप्रथम अभि- 
व्यक्त होता है, वह मुख के समान होने से मुख्य है । जब व्यक्ति समीप आ जाता 
है, तब उसके अधोभाग के अङ्ग जंघा आदि दिखाई देते हैं। ऐसे ही वचन के 
मुख्य अर्थ की अभिव्यक्ति हो जाने पर जो अयं किसी गुणविशेष के कारण बाद 
में अभिव्यक्त होता है, वह जंघा के समान होमे से जघन्य कहाता है। गुणविशेष 
के सहारे उभरने के कारण उसे गौण या अप्रधान कहा जाता है। 

लोक में व्यवहार होता है--'अग्निर्माणवकः' यह किशोर बालक अग्नि है। 
'अग्नि' शब्द ज्वलन अर्थ में जाना जाता है । उक्त व्यवहार में माणवक को अग्नि 
कहा । यहाँ अग्नि का मुख्य अर्थ माणवक नहीं है । उसका मुख्य अर्थ ज्वलन ही 
है। उस अर्थ की अभिव्यक्ति हो जाने पर उसके सदृश क्रोध, तेजस्विता आदि गुणों 
के आधिक्य से माणवक के लिए अग्नि पद का प्रयोग गौण है। ये दोनों प्रकार के 
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प्रयोग मान्य समझे जाते हैं। इसी कारण जिज्ञासा है कि वैदिक वचनों में शब्द 

का प्रयोग मुख्य अर्थ की अभिव्यक्ति में ही माना जाय ? अथवा गौण अर्थे की 

अभिव्यक्ति में भी ? क्योंकि ये दोनों प्रकार के अर्थ शब्द-साम्थ्यं से ही उभरते हैं। 
आचार्य ते जिज्ञासा का समाधान किया-- 


अर्थाभिधानसामर्थ्यान्मन्त्रेषु शेषभावः स्यात्‌ 
तस्मादुत्पत्तिसम्बन्धोऽर्थेन नित्यसंयोगरत्‌ ७१॥ 


[अर्थाभिधानसामर्थ्यात्‌ ] अर्थ के अभिधान --कयन में --अर्थात्‌ अभिव्यक्त 
करने में समर्थ होने के कारण [मन्त्रेषु ] मन्त्रों में-शास्त्रीय वचनों में [शेष- 
भावः] कतु के प्रति अङ्गभाव [स्यात्‌ ] होता है । [तस्मात्‌] इस कारण कि 
शब्द का [अर्थेन ] मुख्य अर्थ के साथ [नित्यसंयोगात्‌ ] नित्य सम्बन्ध होने से 
[उत्यत्तिसम्बन्धः ] शब्द की उत्पत्ति = अभिव्यक्ति के साथ-ही-साथ अर्थं -सम्बन्ध 
जाना जाता है। तात्पर्य है, शब्द-अर्थ का परस्पर, नित्य सम्बन्ध होने से शब्द 
की अभिव्यक्ति के साथ ही अर्थ अभिव्यक्त हो जाता है; अर्थाभिव्यक्ति में शब्द 
किसी बाह्य-साधन की अपेक्षा नहीं रखता, वह अकृत्रिम है, स्वाभाविक है । शब्द 
के साहचयं को अर्थं छोड़ नहीं सकता। शब्द का यह सामर्थ्य है कि जैसे ही शब्द 
अभिव्यक्त होता है, वह अर्थे को अभिव्यक्त कर देता है, यह अनिवार्यं स्थिति 
है। 

प्रसंग में विचारास्पद शास्त्रीय वचन 'बहिर्देवसदनं दामि' है। यहाँ 'बहि' 
पद अपने मुख्य अर्थ कुशा-तृण के अर्थ में प्रयुवत है, कुशा-सदृश् के अर्थ में नहीं । 
क्योंकि एक पद एक ही समय दोनों अर्थो का बोध नहीं करा सकता । उच्चारण 
के साथ ही पद अपने मुख्य अर्थ को अभिव्यक्त कर देता है। बहि पद कुशा- 
तृण अर्थ को प्रकट कर क्रतु में उपकारक होता है। ऐसी स्थिति में गौण अर्थ के 
उभरने का अवसर ही नहीं आता । गौण अर्थ तभी उभरता है, जब मुख्य अर्थ 
की उपपत्ति सम्भव न हो । 'अग्निर्माणवकः' अथवा 'सिंहो माणवकः? आदि वाक्यों 
में अग्नि अथवा सिंह पद का तेजस्विता या साहस अर्थ तभी उभरता है, जव 
माणवक में अग्निरूपता व सिंहरूपता असम्भव रहती है। 'बहिः' वाक्य में ऐसा 
नहीं है । कुशातृण द्वारा यज्ञोपयोगी कार्य के सम्पादन में कोई बाधा या असम्भा- 
चना नहीं है। फलतः गौण अर्थ की अभिव्यक्ति में उक्त पद असमर्थ है, तब गौण 
अर्थ में उसका विनियोग--प्रयोग नहीं माना जा सकता । 

शब्द के उच्चरित होते ही मुख्य अर्थं तत्काल उपस्थित होता है, तथा 
शास्त्रीय वचत के प्रयोजन को पूरा कर देता है। इससे शास्त्रीय वचच सार्थक 
होकर अन्य (गौण) अर्थ के बोधन में निराकांक्ष हो जाता है। यद्यपि शब्द मुख्य 
और गौण दोनों अर्थो को अभिव्यक्त करने का सामर्थ्यं रखता है, पर गौण अर्थे 
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उसी अवस्था में अभिव्यक्त होता है, जव मुख्य अर्थ बाधित या असम्भावित हो । 
उक्त वचन में ऐसा न होने से गौण अर्थ में शब्द का विनियोग करना अयुक्त हूँ । 
मुख्य और गौण दोनो प्रकार के अर्थों की उपस्थिति होने पर मुख्य अर्थ में ही 
कार्य-सम्पादन किया जाता है,--ऐसी शास्त्रीय व्यवस्था है ॥१॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है-दशंपुर्णमास में-यजमान द्वारा जिन देवताओं 
को आहुति दी गई हैं, उनसे आशीर्वाद लेने के लिए--कत्रिपय मन्त्र पठित हैं। 
उनमें पूषा और आदित्य के भी अनुमन्त्रण (आशीर्वचन) मन्त्र? पठित हैं । परन्तु 
दशपूर्णमास में पूषा आदि देवता आहुत नहीं हैं। तब उन मन्त्रों का वहाँ उत्कर्ष 
होगा, अर्थात्‌ उन मन्त्रों का उपयोग वहाँ करना होगा, जहाँ दर्शपूर्णमास के 
बिक्रतियागो में पूषा आदि देवता आहुत हैं। यदि शब्द (बहि आदि) का विनि- 
योग गोण अर्थ में भी माना जाता है, तो इन मन्त्रों का उत्कं नहीं करना पड़ेगा । 
तब 'पूषा' आदि पद पुष्टि आदि अर्थ को अभिव्यक्त करते हुए गोणी वृत्ति से अग्नि 
आदि देवताओं को ही कहेंगे, जो दशंपूर्णमास में आहुत हैं। इसलिए गौण अथं में 
भी वचन का विनियोग मानना चाहिए । 

आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


संस्कारकत्वादचोदिते न स्यात्‌ ॥२॥ 

[संस्कारकत्वात्‌] पूपा आदि देवता-सम्बन्धी अनुमन्त्रण मन्त्र देवता के 
स्मरणरूप संस्कार के जनक होने से [अचोदिते] अविहित याग में उनका 
विनियोग [न स्यात्‌ ] नहीं होता । 

पूषा आदि देवता दशंपू्णमास में आहुति के लिए बिहित नहीं हैं। परन्तु वहाँ 
इनके आशीर्वेचन के लिए मन्त्र पठित हैं। ये मन्त्र इस बात का स्मरण कराते हैं 
कि पूषा आदि देवता यजमान द्वारा आहुति के लिए कहीं अवश्य पठित हैं । यदि 
ऐसा न हो, तो आशीर्वचन निरर्थक होते हैं। इसलिए जहाँ विकृतियाग में पूषा 
आदि देवता आहुत हैं, वहाँ अनुमन्त्रण मन्तों का उत्कर्ष करना ही होमा। इनकी 
अर्थवत्ता वहीं है । 

आचार्यो ने इन मन्त्रों ( =आशीवेचनों) की संज्ञा 'इष्टानुमन्त्रण' अथवा 
'यायानुमन्त्रण' कही है। पर दशंपु्णमास में पुषा आदि देवता 'इष्ट' नहीं है, तथा 
उनके लिए दर्शपूर्णमास में याग का विधान नहीं है, और मन्त्र में 'देवयज्यया' पद 


१. द्रष्टव्य--काठक संहिताः (५।१), “अग्नीषोमाभ्यां यज्ञश्चक्ुष्माँस्तयोरहं 
देवयज्यया चक्षुषा चक्षुष्मान्‌ भूयासम्‌'। इसी प्रसंग में पुषा और आदित्य के 
अनुमन्त्रण मन्त्र हैँं--पुष्णोऽहं देवयज्यया पुष्टिमान्‌ पशुमान्‌ भूयासम्‌ । 
आदित्या अहं देवयज्यया प्रतिष्ठां गमेयम्‌? इत्यादि । 


अथ तृतीयाध्याये 


के सायर्थ्य से पूषा आदि का याग-सम्बन्ध दे 
यागों में पूषा आदि देवताओं के लिए याग 
(आशीर्वचनों) का उत्कर्ष उपयुक्त है 
आपत्तिजनक बात नहीं है। इस अधिकरण का निर्णय मीमांसा में 'बहिस्याव' नाम 
से व्यवहृत होता है ॥२।। (इति लदनप्रकाककमन्ताणा मुख्ये बिनियोगाउचि- 
करणम्‌--१) । 


(इनदरप्रकाशकमन्त्राणां गार्हपत्ये विनियोगाऽधिकरणम्‌-२} 


अग्निचयन-प्रसंम में पाठ है. संगमनो वसूनाम्‌-इति ऐन्द्रचा 
गाहँपत्यभुपतिष्ठते' [ मैचरा० सं० ३२४४ | “निवेशः संगमनो वसूनाम्‌’ इस 
इन्द्रदेवतावाली ऋचा से याहँपत्थ अस्ति का उपस्थान करता है, अर्थात्‌ समीप 
स्थिर होकर उसका स्तवन करता है। यद्यपि स्तवनकर्ता का ईप्सिततम होते से 
उपस्थान का कमं गाहंपत्य अग्नि है, उसी का स्तवन प्राप्त है, पर इन्द्रदेवता- 
वाली ऋचा से अग्नि का स्तवन सम्भव आधार एर शिष्य जिज्ञासा 
करता है-- 

यहाँ इन्द्र का स्तवन होना युक्त है ? 
होता है, मन्त्र का देवता इन्द्र होने से इ 
का नहीं । उपस्थान का कर्म करण होने से गाहेंपत्य अग्नि का स्तवन होना 
चाहिए, यह कथन कुछ बल नहीं रखता; क्योंकि कर्ता का ईप्सिततम ही कर्म- 
कारक हो, ऐसा कोई निर्बाध नियम नही है । ईप्सित को अविवक्षा होने, अनी- 
प्सित कारक में भी पाणिनि-नियम [ १:४।५०] के अनुसार द्वितीया विभक्ति 
देखी जाती है । “विष भक्षयामि','चौरान्‌ पश्यति' आदि ऐसे ही सर्वस्वीकृत प्रयोग 
हैं । विष मारक होने से तथा चोर हिंसक व लुटेरा होने से कर्ता के ईप्सित अर्थ 
नही हैं । यहां विभक्ति कारक-सम्बन्धमात्र को प्रकट करती है, जेसे 'सबतून्‌ 
जुहोति’ [ते ० खं० ३।३।८] वाक्य में द्वितीया विभक्ति तृतीय 'सक्तुभिर्जुहोतिः 
के अथे में प्रयुक्त है । ऐसे हो 'माहेपत्यम्‌ ' में द्वितोया विभवित तृतीया या सप्तमी 
के अथे में समनो चाहिए--ग्रहंपत्य के साथ अथवा गाइंपत्य के समीप बैठकर 
इन्द्र का स्तवन करता है। इन्द्र पद का मुख्यार्थ इन्द्र देवता ग्रहण करने एर उससे 
गाहँपत्य अग्नि का कथन न होने से गाहपत्य का “गृह सम्बन्धी' ऐसा गौण अर्थ 
करना होगा । गृहपति-सम्बन्धी इन्द्र देवता का स्तवन करतां है, ऐसा समझना 
युक्त होगा । 

अथवा गाहंपत्य शब्द यञ्चसाघनरूप सम्बन्ध से उपस्थान क्रिया का विशेषण 
होगा । याहँपत्य यज्ञ का साधन है, इन्द्र देवता भी यज्ञ का साधन है । इस सम्बन्ध 


अथवा याहपत्य अग्नि का ? प्रतीत 
का स्तवन होना चाहिए, गाहपत्य अग्नि 


३९४ मीमांसा-दर्शन 


से जहाँ गाहँपत्य है, अर्थात्‌ जिस स्थान में गाहँपत्य अवस्थित है, वहाँ इन्द्र देवता 
का स्तवन करता है । इस प्रकार मन्त्र का मुख्य विधेय इन्द्र का उपस्थान करना 
होगा । 

इस विवृत सिष्य-जिज्ञासा का आचाये सूत्रकार ने समाधान किया-- 


वचनात्‌ त्वयथार्थमैन्द्री स्यात्‌ ॥२॥ 


[ठु] सूत्र का 'तु' पद जिज्ञासारूप से प्रस्तुत पक्ष की व्यावृत्ति के लिए है। 
तात्पर्यं है, पूवं-अधिकरण-न्याय से प्राप्त ऐ्द्री का मुख्य अर्थ यहाँ अभिप्रेत नहीं 
है। [वचनात्‌] 'ऐन्द्रथा गाहपत्यमुपतिष्ठते' वाक्य में द्वितीया विभक्ति के 
स्पष्ट कथन से [ ऐन्द्री | इन्द्र देवतावाली ऋचा [ अयथार्थम्‌ ] अयथा = असदृश = 
बाधित अर्थवाली [स्यात्‌ ] होती है, या है । 

सूत्र में 'अयथाथंम्‌' पद क्रियाविशेषण है। तात्पर्यं है--तथाकथित इन्द्र 
देवतावाली ऋचा गें “इन्द्र” पद अभिधावृत्ति से बोधित इन्द्र देवतारूप अर्थ को 
छोड़ देता है, अर्थात्‌ मन्त्र में इन्द्र पद इन्द्र देवता का वाचक न होकर घात्वर्थ 
[इदि परमंश्व्ये | के आधार पर “परम ऐकवर्यवाला' अर्थ का बोधक है, गाहँपत्य 
अग्नि के ज्वलनरूप विशेष अर्थ को अभिव्यक्त करता है। तात्पर्य है--प्रदीप्त 
गाहँपत्यं अग्नि का उक्त मन्त्र से स्तवन करे। यह तात्पर्यं प्रस्तुत वचन 'ऐन्द्रधा 
गाहपत्यमुपतिष्ठते' से स्पष्ट होता है। 'गाहंपत्यम्‌” पद में द्वितीया विभक्ति 
उसकी प्रधानता का साक्षात्‌ निर्देश करती है। इस वचन-सामथ्यं से उपस्थान = 
स्तवन गाहँपत्य अग्नि का किया जाता है ॥३॥ 

शिष्य पुनः जिज्ञासा करता है--पहले कहा कि इन्द्र देवतावाली ऋचा से 
गाहँपत्य अग्नि का स्तवन भयुक्त है । यदि कहा जाय कि उक्त वचन [ =ऐ्द्रघा 
गाहंपत्यमुपतिष्ठते ] साम्यं से ऐसा हो जायगा, तो यह सर्वथा बसम्भव है; 
क्योंकि 'इन्द्र' पद “अग्नि” अर्थ को कहे, यह नितान्त विरुद्ध होगा । वह ऐसा ही 
होगा, जैसे कोई कहे--अग्नि से सींचता है, जल से काष्ठ प्रज्वलित करता है। 
शब्द और अर्थ का सम्बन्ध नित्य है, वह किसी शास्त्रीय वचन से बदल नहीं 
सकता । उक्त वाक्य शब्दार्थ-सम्बन्ध का विधायक नहीं है कि गाहँपत्य का इन्द्र 
नाम है। यह वाक्य केवल इतना कहता है कि इन्द्र पद से गाहंपत्य का उपस्थान 
करे । पर अन्य अर्थ के वाचक पद से किसी अन्य अर्थ का कथन नहीं किया जा 
सकता । आचार्यं सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया -- 


गुणाद्वाप्यभिधान स्यात्‌ सम्बन्धस्याशारत्रहेतुत्वात्‌ ॥४॥ 


[वा] सूत्र में 'वा' पद 'इन्द्र शब्द से गाहँपत्य अग्नि का कथन नहीं होगा” 
इस पक्ष की व्यावृत्ति के लिए है। [गुणात्‌] गुण से [अपि] भी [अभिधानम्‌] 


अध तृतीयाध्याये द्वितीयः पादः ३९५ 


कथन [स्यात्‌ ] होता है । [सम्बन्धस्य ] शब्दार्थ-सम्बन्ध के [ अशास्त्रहेतुत्वात्‌ ] 
शास्त्रनिमित्तक न होने से; तात्पर्यं है-शब्दार्थ-सम्बन्ध नित्य है, शास्त्र उसमें 
बाधक नहीं । 

'ऐन्द्रथा गाहंपत्यमुपतिष्ठते' यह वाक्य यद्यपि इन्द्र पद का गार्हपत्य अग्नि के 
लिए प्रयोग किये जाने का विधायक नहीं है, फिर भी इन्द्र पद से गाहपत्य अग्नि 
का कथन किया जा सकता है । इन्द्र पद अभिधा शक्ति से इन्द्र देवता का वाचक 
होने पर भी गुण के संयोग से गाहँपत्य अग्नि को कहेगा। गुण के संयोग से भी 
कथन होता है। ज्वलनशील अग्नि के तेजस्विता गुण का सादृश्य माणवक में देखे 
जाने से 'अग्नि' पद माणवक के लिए प्रयुक्त होता है--'अग्निर्माणवकः'। ऐसे ही 
गाहँपत्य अग्नि के लिए इन्द्र पद का प्रयोग होगा । जैसे इन्द्र यज्ञ का साधन है, ऐसे 
ही गाहुपत्य अग्नि यज्ञ का साधन है। इस यज्ञसाधनरूप सादृश्य गुण से इन्द्र पद 
अग्नि को कहेगा। 

अथवा परम ऐश्वर्य अर्थवाली 'इदि' घातु से इन्द्र पद की निष्पत्ति होने से-- 
जो परम ऐश्वर्यवाला है वह इन्द्र है, ऐसा ईश्वरत्व-अपने काये में गार्हपत्य 
अग्नि का भी है। इसलिए जो अर्थ इन्द्र पद से बोधित होता है, वह गाहंपत्य 
अग्नि में होने से इन्द्र पद उसका बोध करायेगा। फलतः यज्ञसाघन-सादृश्य से 
अथवा ऐइवर्य-सम्बन्ध से इन्द्र पद गाहँपत्य अग्नि का बोघ करायेगा । शब्द और 
अर्थ का नित्य सम्बन्ध होने से इन्द्र पद का यह मुख्य अर्थ न होकर गौण अर्थ 

होगा । 

' यह ध्यान देने की वात है, “निवेशनः संगमनो वसूनाम्‌' ऋचा में “इन्द्र” पद 
देवताविशेष का वाचक है, वह देवता अग्नि से भिन्न है। फिर भी उस ऋचा से 
अग्नि का उपस्थान ==स्तवन किया जाता है, तो भह विनियोग स्पष्टतः अयथार्थ 
है। तात्पर्य है, ऋचा जिस अर्थ का प्रतिपादन कर रही है, यह विनियोग उसके 
प्रतिकूल है। ब्राह्मण [ऐत० ९।४; गोपथ २।२।६] वचनों के अनुसार यज्ञ की 
यथार्थता इसी बात में है कि ऋचा आदि जिस अर्थ को कहें, उसी के अनुसार 
क्रियमाण कर्म का अनुष्ठान होना चाहिए । किसी सीमा तक निरुक्तकार यास्क 
[७४२०] एवं स्ञाकपूणि आदि आचार्यो तथा मीमांसक याज्ञिकों ने गौण 
विनियोग को स्वीकार किया है, जैसा कि प्रस्तुत प्रसंग में माना गया। पर 
कालान्तर में ऐसे अयथार्थ विनियोग की ऐसी बाढ़ आई कि पद या वर्ण की 
समानता पर ही मन्त्रों का विनियोग किया जाने लगा; जिसे देखकर कतिपय 
बिचारको को उस काल में ही मन्त्रों को निरर्थक कहना पड़ा। एक प्रकार से 
उनका कहना ठीक ही था। इस रूप में मन्तं का विनियोग विनियोक्ताओं की 


३३६ मौसांसा- 


अज्ञानता के कारण सर्वथा उपहासास्पद बन गया है ।' याज्ञिक मीमाँ सको को इस 
इन्द्रप्रकाशकमन्त्राणां याहुपत्ये बिनियोगाधि- 


प्रस्तुत अधिकरण में किये गये विवेचन के आधार पर मीमांसा में 'गाहें- 
पृत्यन्याय' प्रचलित है। 
(आज्वानप्रकाशकसन्त्राणां आह्वाने विनियोगाऽधिकरणम्‌-3} 


पूर्णमास प्रकरण में पाठ है-- ह॒विष्कृदेहीति चिरबध्नन्‌ आह्वयति -- 
'हृविष्कृदेहि' [यजु ११५] मन्त्र से--अवघात करता हुआ तीन बार 
बुलाता है । घान का छिलका उतारने के लिए घान कूटने के समय अध्वर्यु उक्त 
मन्त्र बोलकर यजमान-पत्नी को तीन बार डुलाता है! शिष्य जिज्ञासा करता 
है--क्या इस मन्त्र का विनियोग अवघात-कर्म {घान के वितुषीकरण) में है ? 
अथवा अवहुननकाल को लक्षित कर आह्वान में है ? यह सन्देह है । यदि अवघात- 
कमे में विनियोग है, तो भूति (हविष्कृदेहि) उपकृत होती है- हे हविष्कृत्‌ ! 
आओ ! हवि को तैयार करनेवालो आओ ! हवि का तैयार करना घातका 
वितुषीकरण करना है, वही अवहनच है। श्रृति उसी का निर्देश कर रहो है। 
इसलिए अवहनन में विनियोग मानने से श्रृति उपकृत होगी । यदि आह्वान में 
विनियोग माना जाता है, तो 'अवघ्वन्‌' में लक्षणा करनी होगी । यह पद अपने 
भिघान-बोध्य अथे अवहनेन को न कहकर अवहुनन-काल को कहेगा । उक्त मन्त्र 

जवहनन-काल में आह्वान करता है। "विः पद का सम्बन्ध पहले पक्ष में 
अबध्नन्‌' के साय, तथा दुसरे पक्ष में आह्वान के साथ होगा! श्रृति का उपकारक 
होने से यहाँ प्रथम पक्ष मान्य होना चाहिए । आचार्य सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा 
को पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


तथाऽऽह्वानमपोति चेत्‌ ।२॥ 

जैसे गत अधिकरण में ऐन्द्री ऋचा गौणी वृत्ति से गाहंपत्य अग्नि में बिनि- 
युक्त मानी गई है, [तथा | वैसे हो गौणी वृत्ति से[आह्वानमपि ]आह्वान == 'एहि' 
पदवाली 'हविष्कृदेहि' ऋचा सी अवहनन के प्रति विनियुक्त मानी जानी चाहिए। 
[इति चेत्‌ | ऐसा यदि कहो, तो वह-- (इतना भाय अगले सूत्र से सम्बद्ध है) । 

'हविष्कृदेहि' मन्त्र में 'हविष्कृत्‌-पद कत्तृंसाघत है--हे हविष्क्ृत्‌ ! हवि को 
करनेवाले, 'एहि” आओ । यह अभिधावृत्ति-बोघ्य अर्थ है ॥ पर गत अधिकरण में 


१. दष्टव्य--मोमांसा शाबरभाष्य, हिन्दी च्याख्या-सहित, तुतीय भाग, 
[जिसङ पृष्ठ ७२० का टिप्पणी-भाग। (यु० मी०) 


द्वितीय: पाद: २४७ 


अय तुतौयाध्याये ढ्वि 


किये गये निर्णय के अनुसार गौणी वृ का, अर्थात्‌ 
केवल अवघात का बोध करायेगा ! गुण है--यायसाधनता । हूवि याग का साधत 
है, मौर बह अवहनन द्वारा तैयार होता है ! इसलिए 'हविष्कृदेहिं मन्त्र का विति- 
योग अवहनन में करना चाहिए, आह्वान में नहीं । अन्यथा 'अबघ्नन्‌' में लक्षणा 
करनी होगी !।५॥ 

आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया--- 


न कालविधिश्चोदितत्वात्‌ ॥ ६ 


मन्त्र का विनियोग अवघात £ विठूषीकरण = कूटना) में 


है 


[न] 'हबिष्ङ्देहि 


नहीं है। [कालविधि:| अवहनन-काल का विधायक है [चोदितत्वात्‌] "बिः 


आह्वयति’ से जित्व का विधान होने के कारण; 

“हविष्कृदेहि मन्त्र का विसियोग अवहनन में नहीं है। 'अबध्नन्‌ 
लक्षणाबृत्ति से अवहनन-काल का बोधक है, 'अवहनन' का नहीं, क्योंकि 
आह्लयति' पदों से यहाँ त्रित्व का विधान किया गया है, तीन बार 


है । घात यः पत्नी को 
है! घा त्नी को 


करते हुए तीत वार बुलाता है। बह मुख्य विधि तीन बार आह्वान करने 
है । 'अवघ्नन्‌' पद केवल अवहनन-काल का बोध कराता है। “बह 
से अवहनन विहित है, यहाँ उसका अनुवादमात्र है। आह्वान और अवहनन 
का विधान मानने पर वाक्यभेद होगा । “छि: पद अवध्नन्‌ से अन्वित नहीं 
है, जिससे यह अर्य हो कि इस अकार अवघात करता हुआ बुलाता है। “क्रि: 
पद 'आह्वयति प्र बुलाता है । इस बोजना में वाक्‍्ब- 


अवहनन-प्रयोजर से 


गया है । अवहनन क्योंकि हैं, वह छाल 
को लक्षित कर सकता है। इसलिए मन्त्र का विनियोग आह्वात में करना 
चाहिए धा! 

शिष्य जिज्ञासा करता है--हविष्ड्देहि' मन्त्र अवघात को सम्बोधित करता 
है, यह क्यों न माना जाय : हे हविष्कृत्‌ ! हृदि सम्पन्न करनेवाले अदहुनद ¦ 
“एहि' आ, अपने सम्पन्न रूप में हो जा । अवघात से हवि == आहवनीय द्रव्य सम्पत्त 
होता है! गौणी वृत्ति से उसे सम किया जा सकता हैं ॥ 

आचार्य सूजकार ने जिज्ञासा का समावाठ कियाू--- 


३६६ मौमांसा-दर्शंन 


गुणाभावात्‌ ॥७॥ 


गत सूत्र से 'न' की अनुवृत्ति समझती चाहिए । [गुणाभावात्‌ ] अवहनन में 
गौण कथन सम्भव न होने से [न] मन्त्र का विनियोग अवहनन में नहीं है। 

'हविष्कृदेहि' मन्त्र में 'हविष्कृत्‌' सम्बुद्धि पद कर्तृसाधन है। हवि तैयार 
करनेवाले को बुलाया जाता है। वह जानता है--मैं बुलाया गया हूं'। यह 
सम्बोधरन--अवहनन-किया के अचेतन होने के कारण--उसे गोणी वृत्ति से भी 
नहीं किया जा सकता । क्योंकि अवघात यह नहीं जानता कि 'मैं बुलाया गया 
हूँ । तब उसे बुलाने के लिए सम्बोधन निरर्थक हो जाता है। अगत्या उसे अदृष्टार्थ 
मानना होगा । दृष्टार्थे की सम्भावना में अदृष्ट की कल्पना अन्याय्य मानी गई 
है। धान कूटने के द्वारा हवि को तैयार करनेवाली यजमान-पत्नी में आह्वान दृष्टार्थं 
है । इसलिए मन्त्र का विनियोग अवघात में सम्भव न होने से आह्वान में समझना 
चाहिए ॥७॥ 

आचार्य सूत्रकार ने उक्त अर्थ की पुष्टि के लिए अन्य हेतु प्रस्तुत किया--- 


लिद्भाच्च ॥८॥ 


[लिङ्गात्‌] लिङ्ग से [च] भी 'हविष्कृत्‌' पद यजमानपत्नी को कहता है । 

प्रस्तुत पद में 'हविष्कृत्‌' पद से यजमान-पत्नी विवक्षित है, इस अर्थे की 
पृष्ट में लिङ्ग-सादृश्य भी कारण है । 'हविष्कृदेहीति त्रिरवघ्नन्‌ आह्वयति’ वाक्य 
के अनन्तर पाठ आता है--वाग्‌ वे हविष्कृत्‌, बाचमेवंतद्‌ आह्वयति'--वाकू ही 
हविष्कृत्‌ है, वाक्‌ को ही यह बुलाता है। इस अवहनन के साथ वाक्‌ का कोई 
सादृश्य नहीं है। यजमान-पत्नी के साथ वाक्‌ का सादृश्य है--दोनों का स्त्रीलिग 
होता। पत्नी स्त्री है, वाक्‌ स्त्रीलिङ्ग है। अवहन्ति न स्त्री है, न पुमान्‌ और न 
नपुंसकलिङ्ग । यह कहना भी ठीक न होगा कि अवहन्ति या अवहनन का भी 
स्त्रीलिङ्ग-पद 'क्रिया' है। क्योंकि अवहनन स्वरूपतः नियत स्त्रीलिङ्ग नहीं है। 
अवहनन को किया होने के आधार पर स्त्रीलिग कहा जाय, तो इस प्रकार उसका 
पुल्लिङ्ग पद भी है--अवघात; नपुंसकलिङ्ग भी है--कर्म | पर वाकू का पत्नी 
के साथ स्वरूपतः सादृक्य है। अवहन्ति का पररूप-क्रिया पद से सादृश्य है। 
इसलिए पत्नीरूप हविष्कृत्‌ में लिङ्ग की पूर्ण अनुरूपता है । 

यद्यपि गत पंक्तियों में सिद्धान्त-पक्ष से जैसे अवहन्ति के नियमतः स्त्रीलिङ्ग 
पद का प्रतिषेध करते हुए उसके पुल्लिङ्ग और नपुंसकलिङ्ग पदों का निर्देश किया 
है, वैसे ही पत्नी पद का पुल्लिङ्ग पद 'दारा' और नपुंसकलिङ्ग 'कलत्र” पद 
कहे जा सकते हैं; परन्तु यह कथन वस्तुतः संगत नहीं है । क्योंकि दारा-कलत्र 
आदि पद भार्या-जाया आदि के पर्याय हैं, पत्नी के वाचक नहीं हैं । पत्नी पद का 


अथ तुतीयाध्याये द्वितीयः पादः ३६६ 


साधुत्व--'पत्यु्नों यज्ञसंयोगे' [४।१।३३] इस पाणिनि-नियम के अनुसार 
यज्ञसंयोग में ही माना गया है । इसलिए यज्ञ-प्रसंगों में सर्वेत्र केवल पत्नी पद का 
प्रयोग होता है; जाया, भार्या, कलत्र, द्वारा आदि का नहीं ॥८।॥। 

उक्त अर्थं की पुष्टि के लिए सूत्रकार अन्य सहायक हेतु प्रस्तुत करता है-- 


विधिकोपश्चो पदेशे स्यात्‌ ॥&॥ 


[उपदेशे ] 'हविष्कदेहि' मन्त्र का अवहनन में उपदेश =विनियोग मानने पर 
[विधिकोपः] अन्य विधि का विरोध [च] भी [स्यात्‌] होता है। 

यदि 'हविष्कृदेहि' मन्त्र का अवहनन में विनियोग बताया जाता है, तो 
अन्यत्र अवहनन में जिन मन्त्रों का विनियोग बताया गया हैं, उनके साथ 
इसका विरोध होगा । भाष्यकार शबर स्वामी ने अवहनन में विनियोग के लिए 
बताया--'अपहतं रक्ष इत्यवहन्ति, अपहृता यातुधाना इत्यवहन्ति' इन वाक्यों के 
अनुसार 'अपहतं रक्ष? [यजु० १६; १६] अथवा 'अपहता यातुघानाः? मन्त्रों 
का विनियोग अवहनन में विहित है ॥ यदि 'ह॒विष्कुदेहि' मन्त्र को भी अवघात में 
विनियुक्त माना जाय, तो इस विधि के साथ उसका विरोध होगा। 

इसके अतिरिक्त यह भी घ्यान देने की बात है कि अवहनन में विनियोग के 
लिए दो मन्त्रों का उल्लेख किया गया । इससे इनमें विकल्प प्राप्त होता है। उस 
दशा में नित्यवत्‌ प्रतीयमान 'हविष्कृ देहि' श्रुति बाधित होगी, निरवकाश हो 
जायगी । विनियोग का अवसर न मिलने पर वह निरर्थक होगी । इस कारण भी 
'हविष्कृदेहि' का विनियोग अवहनन ना मानकर आह्वान में मानना चाहिए । 

अथवा सूत्रार्थ निम्न प्रकार करन जाहिए--“'हविष्कृदेहीति अवघ्नन्‌ आह्व 
यति' वाक्य में 'अवघ्नन्‌' पद 'शत्‌'-प्रत्ययान्त है। पाणिनि-विधान “लक्षणहेत्वोः 
क्रियायाः [३।२।१२६] के अनुसार “शत्‌ और शानच्‌ प्रत्यय लक्षण और हेतु 
अर्थ में होते हैं, जब लक्षण और हेतु क्रियाविषयक हों । काशिका में 'शानचु्‌ प्रत्यय 
का लौकिक उदाहरण दिया है--'शयाना भुञ्जते यवनाः” यहाँ शानच्‌-प्रत्ययान्त 


१. ये दोनों वाक्य वैदिक वाङ्मय में कहीं उपलब्ध नहीं हैं। 'अपहता यातु- 
घानाः' इस आनुपूर्वीवाला मन्त्र चारों वेदों में नहीं है । 'अपहता असुराः” 
ऐसा पाठ उपलब्ध है- [वाज सनेयि-माध्यन्दिन शाला =यजु० २।२६; 
काण्वाखा-२।५४]; कृष्ण यजु :संहिता अन्वेष्य है। 

२. ऐसा प्रतीत होता है, काशिकाकार ने यह उदाहरण मुस्लिम वर्ग के रमजान 
महीने को लक्ष्य कर लिखा गया है। उस मास में समस्त मुस्लिम वर्म रात्रि- 
उत्तरकाल के चार बजने से पच्हले-पहले खाना खा लेता है । उसे प्रान्तीय 
लोकभाषा में 'सरगई खाना' कहग जाता है। इस उदाहरण में 'शयानाः' पद 


छर मोमाहा-दशत 


तु ० कर गौणी बृत्ति शयनकाल को लक्षित 
करती है । यवन सोने के समय में खाते हैं । तात्पर्य है--जो सोने का समय है, उस 
बैदिक उदाहरण में शतुप्रत्ययाच्त 
अबहनन को छोड़कर अवहननकाल को लक्षित 
करता हैं । ऐग आह्वान में है। इसके विपरीत यदि 
मन्त्र का वितियोग अवह कहा जाता है, तो वह अवहननकाल को लक्षित 
सकता । उस दशा मे उक्त पाणिनि-विधान बाधित होगा। उसके साथ 
न हो, इसलिए मन्द का विनियोग आह्वान में ही मानना चाहिए ॥६॥ 
झा हाने विनियोगाइघिकरणम्‌ू--३) । 


समय खाना खाते 
'अवध्नन्‌' पद 
कूविष्ङ्दे 


७/ होमया के ज्योतिष्टों 
विहर अध्वर्यू खडा होता 
जाये पाठ है ब्रत 


विसर्जन करता 
गाईपत्थ से अग्नि को लेकर आहवः पहु 
है ! अध्वर्य खड़े होकर अम्नीत्‌ को सम्बोधित कर अग्निविहरण के लिए 
ज्रेरित करता है । यजमान दीक्षित हो जाते पर वाणी का संयम करे, मौन रहे, यज्ञ- 
सम्बन्धी वाक-व्यवहार के अतिरिक्त अन्य वास्ब्यापार न करे, ऐसा विधान है । 
उस अवस्था में यह एक तप है। सूतग्नन्धों में कहीं सूर्यास्त होने पर तथा कहीं 
वाक्संयम का निर्देश है। 

है--“अग्नीदग्नीन्‌ विहर' मन्त्र का विनियोग अध्वर्यु 
मे ? इसी प्रकार 'ब्रतं कृणुतः मन्त्र का 
कतकरण में ? आचारय सूत्रकार ने गत 
समाधान किया 


वाकू का 


नक्षत्र उदय होने 

शिष्य जिज्ञासा क 
के उत्थान में है ? अथवा 
दिनिशोग वाग्वि 
अधिकरण का अरि 


का 'लेठे हए शान अर्थे नहीं समझना चाहिए । लेटे हुए अन्य भी कोई खा 

सकता है, वह लक्ष रोगः । भाष्ककार पतञ्जलि ने 'तिष्ठन्मृत्रयति, 

गच्छन्‌ भक्षय दिए हैं। तत्त्वान्वाख्यान (वास्तविकता का 

कथन) में उदाहरण: उजा वद्ध॑ते दुर्वा दिया हैं । यहाँ भी 'शयाना' पद 

का अर्ध पूर्वोक्त सद्ध बात है कि दूब घास रात में बढ़ती 

है । बह स्वश्माविक है । दिन मे पश्ु आदि चरते रहते हैं, रात्त में ही उसे 
चड्ने का अबसर मिलता है । 
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तथोत्थानविसजेने ७१० 


गत अधिकरण में अवध्नन्‌' = अवहनन अपने मुख्यार्थ को, अवहननकाल को 
लक्षित करता है; और 'हविष्ठृदेहि' मन्त्र का मुख्यार्थ आह्वान में विनियोग है; 
[तया] उसी प्रकार [उत्धानविसजेने ] उत्थान और वाग्निसरजेन अपने मुख्य अर्थे 
को छोड़ उत्थानकाल और वाग्बिसर्जनकाल को लक्षित करते हैं; तथा 'अग्नी- 
दग्नीन्‌ विहर' मन्त्र का अपने मुख्य अर्थ अग्निविहरण में, तथा “ब्रत कृणुत मन्त्र 
का अपने मुख्य अर्थ ब्रतकरण में विनियोग है । 

इस प्रकार 'उत्तष्ठन्‌' में तथा 'वाचं विसुजति' में उपयुक्त अर्थाभिव्यक्ति के 
लिए लक्षणावृत्ति का स्वीकार करना युक्त है। 

जिस प्रकार अध्वर्यु की उत्थान-क्रिया से अग्नि लाना और उसे दीप्त करना 
संकेतित हो जाता है, उसी प्रकार चाग्विसर्जन से ब्रतकरण योतित हो जाता है; 
उत्थान एवं वाग्विसर्जत में ही मन्त्र का विनियोग बताया जाता है, तो यह केवल 
अदुष्टां रह जाता है। दृष्टार्थं की सम्भावना में अदृष्टार्थ की कल्पना को आचार्यों 
ने अमान्य बताया है । अतः 'अग्नीदग्तीन्‌ विहर' मन्त्र का अग्निविहरण में विनि- 
योग मानने से उसका अग्निविहरण दृष्ट प्रयोजन स्पष्ट है। इसी प्रकार “व्रतं 
कृणुत' मन्त्र का ब्रतकरण में विनियोग मानकर ब्रतकरण (दुग्धदोहन आदि) दुष्ट 
प्रयोजन स्पष्ट है। अतः उत्थान और वाग्विसजैन को गौण मानकर अग्निविहूरण 
और व्रतकरण मुख्य अर्थ में मन्त्रों का विनियोग मानना संगत है ॥१०॥ (इति 
अग्निविहरणादिप्रकाशकमस्त्राणां तत्रैव विनियोगाईघिकरणम्‌--४) । 

(सुक्तवाकस्य प्रस्तरप्रहरणाङ्गताञधिकरणम्‌- ५) 

दर्श-पूर्ण मास में पाठ है--सूक्तवाकेन प्रस्तरं प्रहरति' सूक्तवाक-संज्ञक मन्त्र 
से प्रस्तर को अग्नि में छोड़ता है। तैत्तिरीय ब्राह्मण [ ३।५। १० | में सूक्तताक-संज्ञक 
मन्त्र पठित है। उसका प्रारम्भिक भाग है, इद द्यावापृथिवी भद्रमभूत्‌ । अघ्मे 
सूक्तवाकम्‌ । उत नमो वाकम्‌' इत्यादि । अंतिम भाग है--“उभे चनो द्यावापृथिवी 
अंहसः स्याताम्‌ । इह्‌ गतिर्वामस्पेदं च । नमो देवेभ्यः ।' यह ब्राह्माणपठित सन्दर्भ 
ब्युक्तवाक' कहा जाता है। 'प्रस्तर' उस दर्भमुष्टि का नाम है, जो चेदि में जुहुपात्र 
के नीचे बिछाई जाती है । पहले नंगी भूमि पर पूर्व की ओर घास का अग्रभाग कर 
बिछाया जाता है। उसके ऊपर घास के दो तिनके आड़े (उत्तर-दक्षिण) रक्खे जाते 
हैं। उसके उपर जितनी जगह मे जुहुपात्र रखना है, वहाँ पूवं की ओर ही रुख करके 
दूब घास बिछायी जाती है। उसी का नाम “प्रस्तर' है। होता सूक्तवाक मन्त्र 
का पाठ करता है, अध्वर्यू उस प्रस्तर को पूर्वाग्र (घास का अग्रभाग) पूं की ओर 
रखते हुए आहवनीय अग्नि में छोड़ता है। इसी का नाम 'परस्तर-प्रहरण' है । यह्‌ 
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कार्य दर्श-पूर्णमास के अन्त में किया जाता है । 

इस प्रसंग में शिष्य जिज्ञासा करता है क्या सूक्तवाक का विनियोग प्रस्तर- 
प्रहरण में है ? अथवा यह केवल काल को लक्षित करता है ? यदि विनियोग है, 
तो सूक्तवाक पद अपने मुख्याथं को कहेगा। यदि ऐसा नहीं, तो सूक्तवाक में 
तक्षणा करनी होगी । 'सूक्तवाकेन' इस तृतीयान्त पद के निर्देश से यहाँ लक्षणा 
आनना युक्त होगा। आचार्ये सूत्रकार ने शिष्य-भावना को पूर्वपक्षरूप से सूत्रित 
किया 


सुक्तवाके च कालविधिः परा्त्वात्‌ ॥११॥ 


[सूक्तवाके] 'सुक्तवाकेन प्रस्तर प्रहरति? वाक्य में 'सूक्तवाकेन' इस तृती- 
यान्त निर्देश से [च] निश्चित [कालविधिः]' यहाँ काल का विधान किया जाना 
मानना चाहिए, [ पराथेत्वात्‌ ] सूक्तवाक और प्रस्तर के परां होने से। 

सूक्तवाक का पाठ देवता की स्तुति के लिए किया जाता है; उसका वही प्रयो- 
जन होने से वह पराथं है। वह प्रस्तर-प्रहरण के कथन में अशक्त होगा । इसलिए 
उसका अङ्ग नहीं हो सकता । प्रस्तर भी पराथं है, क्योंकि वह जूहू के घारण करने 
के लिए है, उसका बही प्रयोजन है। अतः वह सूक्तवाक का अङ्गो नहीं बन 
सकता। जो दो कार्य पराथं होते हैं, उनका परस्पर अङ्गाङ्गिभाव आचायों ने 
स्वीकार नहीं किया । इसलिए सूक्तवाक में लक्षणा मानना युक्त होगा । सुक्तवाक 
पद,स्वार्थं को छोड़कर सुक्तवाक-पाठ के काल को लक्षित करता है। फलतः जिस 
समय होता सूक्तवाक का पाठ करे, तब अध्वर्यु प्रस्तर का अग्नि में प्रक्षेप करे, 
इतना ही इस वाक्य का तात्पर्ये है । सूक्तवाक और प्रस्तर का परस्पर कोई सम्बन्ध 
नहीं ।।११॥ 

आचायं सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


उपदेशो वा याज्याशब्दो हि नाकस्मात्‌ ॥१२॥ 

[वा] “वा पद पू्वपक्ष-निवृत्ति का द्योतक है । तात्पर्य है--'सूम्तचाकेन' यह 
तृतीयान्त निर्देश काल को लक्षित करता हो, ऐसी बात नहीं है । प्त्युत| [उपदेशः] 
सृक्तवाकेन' पद में करणवाचक तृतीया विभक्ति का निर्देश--सूक्तवाक मन्त्र 
प्रस्तरप्रहरण के प्रति अङ्ग है, इस तथ्य का द्योतक है। तात्पर्य है--सूक्तवाक 
मन्त्र का विनियोग प्रस्तरप्रहरण में है, [हि] क्योंकि [याज्याशब्द:] सूक्तवाक 
के लिए 'सुक्तवाक एव याज्या' वचन में याज्या शब्द का प्रयोग [अकस्मात्‌ | बिना 
कारण [न] नहीं है; प्रत्युत सुक्तवाक अन्त्र प्रस्तरप्रहरण का अङ्गु है, इस बात 
का बोधक है । 

“सुक्तवाकेन' पद में तृतीया विभक्ति-निर्देश सूक्तवाक-पाठ के काल को 
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लक्षित न कर प्रस्तरप्रहरण में अङ्गता को बोधित करता है। तृतीया विभक्ति 
करण-साधन अथं में होती है। प्रस्तरप्रहरण में साधन है सूक्तवाक मंत्र 'सुक्तवाक 
मन्त्र से प्रस्तर का प्रहरण करे' । इस प्रकार प्रस्तरप्रहरण के प्रति इसे सुक्तवाक- 
मन्त्र की विधि मानने पर, सूक्तवाक के लिए याज्या शब्द का प्रयोग उपपन्न होता 
है। वहाँ लेख है--'सूक्तवाक एव याज्या, प्रस्तर आहुति:- -सुक्तवाक याज्या है, 
अस्तर आहुति है । तात्पयं है--सुक्तवाक मन्त्र को पढ़कर प्रस्तर := दर्भमुष्टि का 
आहृवतीय अन्न में प्रक्षेप करे । इस प्रकार सुक्तवाक-मन्त्र और प्रस्तर-आहुति का 
परस्पर अङ्गाङ्गिभाव स्पष्ट है 

यहाँ लक्षणावृत्ति से अर्थबोधन की कल्पना अनावश्यक है; क्योंकि लक्षणा- 
वृत्ति का आश्रय वहीं लेना पड़ता है, जहाँ वाक्य का अभिधावृत्ति-बोष्य बर्थ उप- 
पन्न न होता हो, और प्रसंग से उसका उपयुक्त सम्बन्ध न बनता हो। उक्त 
विवरण के अनुसार प्रस्तुत प्रसंग में ऐसा नहीं है, अत: यहाँ लक्षणा की कल्पना 
निराधार है॥१२॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--अभी बताया गया कि सूक्तवाक मन्त्र देवता-संकी- 

. ततन के लिए होने से पराथ है, वह प्रस्तरप्रहरण में असमर्थ होगा; तथा प्रस्तर भी 
जुहु-घारण के लिए होने से परां है। इनका परस्पर अङ्गाङ्गि भाव-सम्बन्ध सम्भव 
नहीं । इस जिज्ञासा का आचार सूत्रकार ने समाधान किया-- 

स देवतार्थ स्तत्संयोगात्‌ ॥१३॥ 

[सः] वह सूक्तवाक मन्त्र [देवतार्थ: ] देवता के संकीर्तन के लिए होता हुआ 
देवता का संग्राहक है, [ तत्संयोगात्‌ ] साधनरूप में सूक्तवाक के समान देवता का 
भी याग के साथ नियत सम्बन्ध होने के कारण । 

सूक्तवाक मन्त्र देवता के संकीत्तेन के साथ, अर्थात्‌ उसको भी साथ लेकर 
प्रस्तर-आहुति का अङ्ग है। प्रस्तर हवि है, आहुति है, इसलिए यागरूप है। 
'सूक्यवाकेन' तृतीयानिर्देश जैसे साधनरूप में सूक्तवाक मन्त्र को प्रस्तर-आहुति के 
अङ्गरूप में प्रस्तुत करता है, बैसे ही देवता को प्रस्तुत करता है। देवता उससे 
बाहर नहीं रहता। जिस प्रकरण में सूक्तवाक मन्त्र से प्रस्तर-हवि-आहुति का 
विधान है, वहीं आगे यह भी उल्लेख हैं--'अर्नि रिदं हविरजुषता वीवृधत' अग्नि- 
देवता ने इस प्रस्तर-हि का प्रीति से सेवन किया और बढ़ा । इस प्रकार देवता- 
सम्बन्ध का उपक्रम कर उन कामनाओं का निर्देश है, जिनकी पूर्ति को यागानुष्ठान 
के फलरूप में देवता से चाहता है। इस अन्तिम प्रस्तर-आहुति के अनन्तर यजमान 
की कामना को कल्याणकारी देव सम्पन्न करे-'य दनेन हविषा आशास्ते तदस्य 
स्यात्‌'। इस प्रकार सुक्तवाक-वाक्य देवता-संकीत्तंन पर ही समाप्त न होकर 
यजमान-कामनाओं के सफलता-निर्देश पर पुरा होता है। इससे देबतासंकीत्तंन 
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और यजमान की कामना-फलप्राप्ति में सम्बन्ध स्पष्ट होता है । यह सूक्तवाक के 
प्रस्तरप्रहरण में विनियोग को प्रमाणित करता है। इस मान्यता को स्वीकार 
करने पर 'अग्निरिदं हविरजुषत' वाक्य में 'इदं हविः पदों से समीप-पठित प्रस्तर- 
हवि का निर्देश मानना भी उपपन्न होता है ॥१३।। 

शिष्य जिज्ञासा करता हैं-देवतासंकीत्तेन-परार्थता का समाधान तो किया 
गया, पर प्रस्तर की जुहूधा रण-परार्थता के विषय में कुछ नहीं कहा गया, तब इसे 
प्रतिपत्तिरूप कमं ही क्यों न समझा जाय ? आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 


प्रतिपत्तिरिति चेत्‌ स्विष्टकृद्दद्‌ उभ्यसंस्कारः स्यात्‌ ॥१४॥ 

[प्रतिपत्तिः ] प्रस्त रप्रहरण केवल प्रतिपत्तिरूप संस्कार है, [इति चेत्‌ | ऐसा 
यदि कहो, तो वह ठीक नहीं । क्योंकि वह [स्विष्टकुद्त्‌ ] स्विष्टकृत्‌ के समान 
[उभयसंस्कारः] अदृष्टार्थ और प्रतिपत्त्यर्थं दोनों प्रकार का संस्कार [स्यात्‌ ] है। 

किसी श्रेष्ठ कायं में उपयुक्त वस्तु को उपयोग के अनन्तर अन्य उत्तम स्थान 
में वस्तु का रखना “प्रतिपत्तिः नामक संस्कार-कमं कहा जाता है। जसे किसी 
सम्मान्य व्यक्ति के सत्कार में पहनाई गई पुष्पमाला को उपयोग के अनन्तर कहीं 
इधर-उधर पाँव आदि में न फेंककर उचित स्थान में रख दिया जाता है, यह लोक- 
प्रसिद्ध प्रतिपत्ति’ संस्कार-कर्म है । इसी प्रकार जो प्रस्तर-संज्ञक दर्भमुष्टि प्रधान 
कर्मानुष्ठान के अवसर पर जुहुपात्र के नीचे बिछाई गई, अब कमं की समाप्ति पर 
उसका उपयोग हो चुका है। इसलिए अब उसका विधिपूर्वक अग्नि में प्रक्षेप 
“प्रतिपत्ति’ नामक संस्कार समझना चाहिए। इसे अदृष्टार्थ यागांश मानना 
आवश्यक नहीं । 

सूत्रकार ने बताया--यह कथन अमान्य है । क्योंकि कभी एक ही कमं उभ- 
यात्मक माना गया है। कर्म एक ही है--प्रस्तरप्रहरण । वह याग और प्रतिपत्ति 
उभयरूप संस्कार स्वीकार किया गया है। यागांश में उसका अदृष्ट प्रयोजन है, 
प्रस्तरप्रहरणरूप में प्रतिपत्ति प्रयोजन है। यह स्विष्टकृत्‌ आहुति के समान है। 
याग के प्रयोजन से पुरोडाश हविद्रव्य तैयार किया जाता है । प्रधान आहुतियों के 
अनन्तर जो पुरोडाश बच जाता है, उसमें विधिवाक्य के अनुसार स्विष्टकृत्‌ देवता 
के लिए आहुति दी जाती है । यह यागरूप है, दृष्टार्थ है। पुरोडाश का अग्नि में 
प्रक्षेप प्रतिपत्तिरूप है । यह कमं याग की समाप्ति पर होता है। 

इसी प्रकार द्श-पुर्णमास याग की समाप्ति पर जुहू पात्र के बिछौने दमं मुषिट- 
प्रस्तर का विधिवाक्यानुसार सुक्तवाक मन्त्र से अग्नि में आहुतिख्प प्रहरण 
(= त्याग) यागरूप है, अदृष्टार्थ है । याग की सम्पन्नता के लिए जुहु के बिछौने 
का उपयोग पूरा हो जाने पर उसका पवित्र अग्नि में प्रहरण प्रतिपत्तिरूप संस्कार 
समझना चाहिए । इस कर्म के उभयात्मक मानने में कोई बाधा नहीं है। उपयोग 
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के अनन्तर विहित स्थानान्तर में द्रव्य का त्याग प्रतिपत्तिरूप संस्कार दृष्टप्रयो- 
जन है। “सूक्तवाकेन प्रस्तरं प्रहरति’ इस वचन-सामर्थ्यं से वह याग को सिद्ध 
करता है, यह अदृष्टार्थ है । फलतः सूक्तवाक मन्त्र का प्रस्तर-प्रहरण में विनियोग 
निश्चित होता है। इस अधिकरण के निर्णय के अनुसार शास्त्र में 'प्रस्तरप्रहरण- 
न्याय' व्यवहूत होता है । (इति सूक्तवाकस्य प्रस्तरप्रहरणा ङ्गताऽधिकरणम्‌-- ५}। 

(सूक्तवाकानामर्थानुसारेण विनियोगाऽधिकरणम्‌--६) 

दशे-पूणेमास-प्रसंग में पाठ है--ुक्तवाकेन प्रस्तरं प्रहरति' सूक्तवाक-संज्ञक 
मन्त्र से प्रस्तर को आहवनीय अग्नि में छोड़ता है! शिष्य जिज्ञासा करता है- क्या 
पूर्णमासी और अमावास्या दोनों में सम्पूर्ण सूक्तवाक का प्रयोग करना चाहिए ? 
अथवा उसमें से छाँटकर प्रयोजनानुसार यथायोग्य प्रयोग करना चाहिए ? प्रतीत 
होता है, 'सूक्तवाकेन' इस वचन के अनुसार सम्पूर्ण मन्त्र का प्रयोग प्रत्येक पर्वयाग 
में करना चाहिए । आचार्य सूत्रकार ने शिष्य के सुझाव को पूर्वपक्षरूप में सूत्रित 
किया-- 


कृत्स्नोपदेशादुभयत्र सबंबचनम्‌ ॥१५७ 


[क्कत्लोपदेशात्‌ ] 'सूक्तवाकेन' पद द्वारा पुरे मन्त्र का कथन होने से 
[उभयत्र] पूर्णमासी और अमावास्या दोनों पर्वो में [सवंवचनम्‌ ] सम्पूर्ण मन्त्र 
पढ़ना चाहिए । 

पूर्णमासी और अमावास्या दोनों पर्वो में सम्पुर्ण मन्त्र पढ़ना चाहिए, क्योंकि 
सूक्तवाक संज्ञा सम्पूर्ण मन्त्र की है। यदि उसमें से छाँटकर किसी अंश का प्रयोग 
करेंगे, तो वह सूक्तवाक मन्त्र न रहेगा । यदि विभिन्न कर्मसम्बन्धी पदों को 
छाँटकर अंशभूत पदों या वाक्यों का कर्मानुष्ठान में प्रयोग करना चाहेंगे, तो 
'सुक्तवाकेन प्रस्तरं प्रहरति वाक्य बाधित होगा; एवं आंशिक पाठ से प्रस्तर- 
प्रहरण सम्मव न होगा, क्योंकि सूक्तवाक नाम सम्पूर्ण मन्त्र का है, उसके किसी 
एक अंश का नहीं। इसलिए दोनों पर्दो में सम्पूर्ण मन्त्र को पढ़ना युक्त प्रतीत 
होता है ॥ १५॥ 

सूत्रकार ने उक्त पूवेपक्ष का समाधान किया-- 


यथार्थ वा शेषभूतसंस्कारात्‌ ॥१६॥ 


[वा] सूत्र में वा! पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति के लिए है। किसी भी पर्व में 
सम्पूर्ण सूक्तवाक का पाठ नहीं करना चाहिए। [यथाबंम्‌ ] अर्थ = प्रयोजन के 
अनुसार पदों या वाक्यों को छाँटकर जहाँ जितने का उपयोग है, उतना प्रयोग 
करना चाहिए । [ शेषश्नूतसंस्कारात्‌ ] दश्श-पूर्ण मास के अङ्गभूत देवता के संस्कारक 
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होने से । 

सूक्तवाक मन्त्र में विभिन्न देवताओं के वाचक पद हैं । जो पोणंमासी देवता 
के वाचक पद हैं, उनका प्रयोग पौर्णमासी में करना चाहिए; अमावास्या में उनका 
प्रयोग नहीं करना चाहिए । इसी प्रकार जो अमावास्या के देवतावाचक पद हैं, 
उनका प्रयोग अमावास्या में करना चाहिए; पौणंमासी में नहीं । याग के अङ्गभूत 
अर्थ को संस्कारयुक्त करते हुए मन्त्र याग के उपकारक होते हैं; अन्य किसी 
प्रकार से उपकारक नहीं होते । अतः जो पद जहाँ उपकारक है, वहीं उसका प्रयोग 
उपयुक्त है । फलतःन पौर्णमासी में सम्पूर्ण सूक्तवाक पढ़ना चाहिए, न अमावास्या 
में ॥ जो देवता पोर्णमासी के अथवा अमावास्या के नहीं हैं, उनके लिए उस अंश 
का पाठ व्यर्थ होगा, जो उस पर्वे के देवता नहीं हैं ।!१६। 

शिष्य पुन: आशंका करता है-- 


वचनादिति चेत्‌ ॥१७॥ 


[वचनात्‌ ] ‘सूक्तवाकेन प्रस्तरं प्रहरति’ वचन से सम्पूर्ण सूक्तवाक का दोनों 
पर्वो भें प्रयोग माना जाना चाहिए। 'सृक्तवाक' पद में किसी एक अंश की वाच्यता 
नहीं है ५ वह सम्पूर्ण मन्त्र का वाचक है। [इति चेत्‌ ] ऐसा यदि कहो, तो वह्‌ 
ठीक नहीं; सूत्रकार ने अग्रिम सूत्र से समाधान किया-- 


प्रकरणाविभागाद्‌ उभे प्रति कृत्स्नशब्दः ॥१८॥ 


[त्रकरणाविभागात्‌ | पौणेमासी और अमावास्या का प्रकरण एक होने से 
[उभे प्रति दोनों-पौर्णमासी और अमावास्या--को मिलित रूप में लक्ष्य कर 
[कृत्स्नब्दः] सूक्तवाक यह कृत्स्न शब्द है । तात्पर्यं है--दोनों पवो को मिला- 
कर सूक्तवाक की सम्पूर्णता समझनी चाहिए । 

पौणंमासी और अमावास्या में देवतानिर्देश के अनुसार सुक्तवाक का उभयत्र 
आंशिक उपयोग होकर दोनों में वह सम्पूर्ण उपयुक्त हो जाता है। इसी आधार 
पर उसकी सम्पूर्णता समनी चाहिंए। सम्पूर्ण सन्दर्भ की सुक्तवाक संज्ञा है, 
उसका प्रत्येक अवयव भी सूक्तवाक-संज्ञक है। देवदत्त का एक देहावयव देवदत्त 
ही रहता है। उचित उपयोग के अवसर पर यज्ञदत्त नहीं हो जाता । जो अंश जिस 
देवता के संस्कार व स्तवन के लिए उपयुक्त है, उसका वहाँ पाठ होगा, शेष का 
नहीं । 

शिष्य आशंका करता है-शास्त्रीय व्यवस्थानुसार ऐसा नहीं होना चाहिए। 
क्योंकि वाक्यांशों के विषय में यहाँ कोई ऐसा निर्देश नहीं है कि अमुक वाकय से 
ऐसा कार्य होना चाहिए, ऐसा नहीं होना चाहिए । इस प्रकार की इतिकर्तव्यता 
का सम्बन्ध प्रधान कर्म से रहता है । कर्मानुष्ठान की पद्धति ही इतिकत्तंव्यता है । 
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यहाँ कोई ऐसा निर्देश नहीं है कि अमुक वाक्यांश से अमुक कार्य करे । सामान्यरूप 
से पठित है कि सूक्तवाक से प्रस्तर-प्रहरण करता है। ऐसी स्थिति में इस वचन 
का आदर करते हुए पौर्ण मासी और अमावास्या-कर्मो के भिन्न होने पर भी दोनों 
कर्मों में समस्त सूक्तवाक से प्रस्तर-प्रहरण कर्म होना चाहिए । पौर्णमासी याग में 
प्रस्तर-प्रहरण करते हुए यदि अमावास्या-तिदिष्ट देवता वहाँ नहीं हैं, तो उतने 
अंश में सूक्तवाक-प्रयोग निरर्थक न होगा । उसका प्रयोजन अदृष्टजनकता कल्पना 
कर लेना चाहिए । वह देवता संस्कार-गुणविशेष से अदृष्ट का जनक होगा । अतः 
पौणमासी-अमावास्या दोनों भें सम्पूर्णे सूक्तवाक का प्रयोग मानना चाहिए । 
इससे 'सूक्तवाकेन' पद अपने मुख्यार्थं को कहेगा। ऐसा न मानने पर 'सूक्तवाक' 
पद की 'सुक्तवाक वाक्यांश में लक्षणा करनी होगी, जो अभीष्ट नहीं । 

आचार्यं ने समाधान किया --कदाचित्‌ आपने पूर्वोक्त सूत्रार्थ को समभने की 
ओर उपयुक्त घ्यान नहीं दिया । मन्त्र का कार्य मुख्य अथं का प्रकाशन करना है, 
गौण अथे का नहीं । सूक्तवाक के विभिन्न खण्ड विभिन्न देवताओं के संस्कार के 
लिए हैं। पौर्णमासी अनुष्ठान का प्रसंग होने पर--जो देवता वहाँ पठित नहीं हैं, 
उनके संस्कारक वाक्यखण्ड वहाँ अनुपयोगी हैं, तो उनका उत्कर्ष वहाँ न्याय्य है 
जहाँ उनका उपयोग है । तात्पर्यं है, जो वाक्यखण्ड जिन देवताओं के संस्कार के 
लिए निदिष्ट हैं, उनका प्रयोग वहीं होना चाहिए जहाँ वे देवता पठित हैं। 
इससे वाक्य अपने मुख्य अर्थ के अनुरूप दृष्टार्थं का प्रयोजक होता है। किसी कर्म 
के दृष्ट प्रयोजन की उपस्थिति में वाक्य के मुख्याथं की उपेक्षा करके गुणविशेष 
के आधार पर उससे अदृष्ट प्रयोजन की कल्पना सवंथा अन्याय्य होगी । 

यह भी समझना चाहिए कि सम्पूर्ण सूक्तवाक कोई एक वाक्य नहीं है; वह 
अनेक वाक्यों के रूप में पठित है । उनके बीच प्रधान देवता के वाचक विशेष पद 
हैं; जैसे- अग्नि, द्यावापृथिवी, अग्नीषोम, प्रजापति, इन्द्राग्नि इत्यादि। उनके 
पहले-पीछे सामान्य पद हैं, जो अब देवताओं के विषय में साधारण हैं, जैसे-- 
“इदम्‌, हविः, अजुषत, अवीवृधत” इत्यादि । ये सब पद 'सु' == अनुकूल 'उक्त' वचन 
होने से 'सृक्तवाक' संज्ञा को प्राप्त करते हैं। इस प्रकार प्रत्येक देवता के विषय 
में पठित वाक्य अपने रूप में एक स्वतन्त्र इकाई है । उस लम्बे सन्दर्भ के प्रारम्भ 
में ही एक देवताविषयक वाक्यखण्ड को लक्ष्य कर 'त्वं सूक्तवागसि' ऐसा कहा 
गया है, जो प्रत्येक देवताविषयक वाक्यखण्ड के साय ननिदिष्ट समझना चाहिए। 
यह सम्पूर्ण पदसमुदाय न किसी एक अर्थ को कहता है, और न पूर्ण समुदाय के 
रूप में किसी अनुष्ठेय काये का साक्षात्‌ साधन है। इसलिए सम्पूर्ण सन्दर्भ को 
एक इकाई के रूप में “सूक्तवाक” समझना अयुक्त है । 'सूवतवाकेन' आदि एक- 
बचन का प्रयोग उतने ही वाक्यखण्ड के एकत्व को प्रकट करता है, जितने से 
प्रम्तर-प्रहरण किया जाता है। इसीलिए जहाँ अमावास्या से सम्बद्ध देवतावाची 
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पद पौर्णमासी में प्रयुक्त नहीं हैं, बहाँ सूक्तवाक पद का प्रयोग किसी प्रमाण से 
बाधित नहीं होता । वह अपने रूप में पूर्ण सूक्तवाक है । फलतः पौण मासी और 
अमावास्या में देवता-निर्देश के अनुसार विभाग करके सूक्तवाक-सन्दर्भ का प्रयोग 
करना चाहिए। इस अधिकरण के निर्णय के अनुसार शास्त्र में 'सूक्तवाकन्याय” 
व्यवहृत होता है ॥१८॥ (इति सूक्तवाकानामर्थानुसारेण विनियोगाऽधिकर- 
णम्‌--६) 

(काम्ययाज्यानुवाक्यानां काम्यमात्राङ्गताऽधिक रणम्‌ ७) 


मैत्रायणी संहिता काण्ड ४ के प्रपाठक १०-१४ में कतिपय काम्येष्टियाँ पठित 
हैं। किसी विशिष्ट कामना की पूर्ति के लिए देवताविशेष को उद्देश्य कर जो 
कर्मानुष्ठान किया जाता है, काम्पेष्टि (काम्या-इष्टि, कामना को लेकर कियागया 
यजन) है । इस प्रकरण का नाम 'काम्ययाज्यानुवानया काण्ड' है । वहाँ याज्या- 
अनुवाक्या-संज्ञक कतिपय ऋचाएँ पठित हैं--'इच्द्ागनी रोचना दिवः' [ऋ० 
३१२६], भ्र चर्षणिम्यः' [ऋ० १।१०६।६], इन्द्रागनी नवति पुरः [ऋ० 
३।१२।६। , थद्‌ वृत्रम्‌? [ऋ०६।६।१ ] इत्यादि । यह दो-दो ऋचाओं का युगल 
है। अनुवाक्या-संश्ञक ऋचाएँ इष्टि के पहले पढ़ी जाती हैं, याज्या-संज्ञक पश्चात्‌ । 
«इन्द्राग्नी रोचना” ऋचा ऐन्द्राग्न इष्टि कर्म की अनुवाक्या है, और 'प्र चर्षणिभ्यः” 
याज्या है । ऐसे ही "इन्द्राग्नी नवति' ऋचा ऐन्द्रास्न कमं की अनुवाक्या, और 
“अथद्‌ बृजम्‌' याज्या है। 

इनसे अतिरिक्त अन्य मी काम्य इष्टियां हैं--'ऐग्राग्नमेकादशकपालं निर्वपेद्‌ 
यस्य सजाताः बीयायुः' [मैत्रा० २।१।१ ] इन्द्र और अग्नि देवतावाले एकादश 
कपाल पुरोडाश का निर्वाप करे, जिसकी सन्तात अल्पायु में मर जाते हों । ऐन्द्रा- 
ग्नमेकादशकपालं निवंपेद्‌ श्रातृव्यवान्‌' [में० सं० २।१।१]- इन्द्र और अग्नि 
देवतावाले एकादशकपाल पुरोडाश का निर्वाप करे, जिसके शत्रु विद्यमान हों। 
“अग्नये वैश्वानराय द्वादशकपालं निर्वपेद्‌ रुककाम:-कांति की कामनावाला व्यक्ति 
वैश्वानर अग्नि के लिए द्वादशकपाल पुरोडाझ का निर्वाप करे। 'अम्नथे वैश्वा- 
नराय द्वादशकपालं निर्वेपेद सपल-(समान्त } -मभिश्रोक्ष्यत्‌' [मँ ० सं० २।१।२] 
शत्रु से द्रोह करता हुआ व्यक्ति वैश्वानर अग्नि के लिए द्वादशकपाल पुरोडाश 
निर्वाप करे, इत्यादि । 

शिष्य जिज्ञासा करता है-इन याज्या-अनुवाक्या-संज्ञक ऋचाओं के विषय में 
सन्देह है-क्या जितना भी इन्द्रानी देवतावाला कर्मे है, वहाँ सर्वत्र इस इन्द्राग्नी- 
बाले याज्या और अनुवाक्या ऋचाओं के जोड़े का प्रयोग होना चाहिए ? अथवा 
इस इन्द्राग्नी देवतावाली काम्या इष्टि में ही प्रयोग होगा ? इसी प्रकार वैश्वा- 
नरीय याज्या-अनुवाक्या के विषय में भी सन्देह है-क्या इसी वेश्वानरीय इष्टि 
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में इनका प्रयोग मान्य है? अथवा जितना वैश्वानर अग्निवाला कर्म है, वहाँ 
सर्वत्र इनका उपयोग किया जायगा ? मन्त्रपठित देवतावाचक पदों के सामथ्येरूप 
लिङ्ग से ज्ञात होता है कि इन याज्या-अनुवाक्या ऋचाओं का प्रयोग उन समस्त 
कर्मों में माना जाना चाहिए, जो उस देवता के उद्देश्य से अनुष्ठेय हो । देवता- 
सामर्थ्य-लिज्ञ से ऐन्द्राग्न, वैश्वानरीय, अग्तीषोमीय, जातवेदस आदि सभी कर्मो 
में इनका प्रयोग प्राप्त होता है। यद्यपि समास्या = संज्ञा तथा क्रम के आधार पर 
जहाँ ये पठित हैं, वहीं इनका प्रयोग होता चाहिए, सर्वत्र नहीं; तथापि शास्त्रीय 
व्यवस्था के अनुसार क्रम और समाख्या की अपेक्षा बलवान्‌ होने से लिङ्ग उनको 
बाधित कर सकता है। 

मीमाँसा सूत्र [३।३।१४] द्वारा यह व्यवस्था की गई है कि श्रुति, लिङ्ग, 
वाक्य, प्रकरण, स्थान ( = क्रम), समाख्या, इन निर्णायक साधनों में जब अनेक 
साधन किसी निर्णय के लिए एकसाथ उपस्थित होते हैं, तब पूर्व की अपेक्षा पर- 
साधन दुर्बल माना जाता है। पूवे-साधन पर-साधन को बाधित कर देता है। 
ऐसी स्थिति में लिङ्ग, क्रम और समाख्या को बाधित कर याज्या-अनुवाक्या के 
ऐन्द्राग्न आदि सर्वत्र काम्य इष्टियों में प्रयोग का प्रयोजक होगा। आचार्य सूत्रकार 
ने जिज्ञासा का समाधात किया- ” 


लिङ्कक्रमसमाख्यानात्‌ काम्ययुक्तं समाम्नानम्‌ ॥१९॥ 


[ निङ्कक्रमसमोख्यानात्‌ | लिङ्ग का सहयोग प्राप्त कर क्रम से ओर 
समाख्या = नाम से [काम्ययुक्तम्‌ ] काम्या इष्टि से केवल सम्बद्ध है, [समा- 
म्नातम्‌ ] ऋचाओं का पाठ । 

उक्त याज्या-अनुवाक्या ऋचाओं का सम्बन्ध केवल उसी काम्या इष्टि से 
अभिमत है, जिस स्थान (--क्रम) में और जिस नाम के काण्ड में वे पठित हैं। 
उनका प्रयोग सर्वेत्र काम्य इष्टियों में नहीं होगा कारण यह है कि काम्ययाज्या- 
नुवाक्या काण्ड में जो क्रम लिङ्ग का अर्थात्‌ तत्तत्‌ दैवत काम्य कमं का है, वही 
क्रम इन माज्या और अनुवाक्या ऋचाओं का है। इसलिए यहाँ लिङ्ग उनका 
बाधक न होकर सहयोगी रहेगा। इस कारण ये. याज्या-अनुवाक्या ऋचाएं उन्हीं 
काम्य इष्टियों के अङ्गभूत हैं, जहाँ पठित हैं। यहाँ समाख्या बलवती है, क्योंकि 
उसके बिना इन ऋचाओं का याज्या होना या अनुवाक्या होना हीं नहीं जाना 
जाता । तब अन्यत्र पठित कर्मो की ये याज्या-अनुवाक्या होंगी, यह प्रश्‍न ही 
नहीं उठता । इसलिए यहाँ पठित कर्मो एवं ऋचाओं के क्रम (स्थान) की उपेक्षा 
नहीं की जा सकती । लिङ्ग यहाँ प्रतियोगिता में नहीं आता । क्योंकि याज्या- 
अनुवाक्या यहाँ बही ऋचाएँ हैं, जिनमें बचनबोध्य देवता-सामर्थ्यं विद्यमान है। 
वह स्थान (==क्रम) का विरोध क्यों करेगा ? 
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यह भी ध्यान देने की बात है कि इन ऋचाओं की समास्या--संज्ञा = याज्या- 
अनुवाक्या, काम्या इष्टियों की ही याज्या-अनुवाक्या होने को प्रकट करती है, सब 
कर्मो को नहीं । यदि इनके इस नाम का आदर नहीं किया जाता, तो इन ऋचाओं 
का याज्या-अनुवाक्यारूप में अस्तित्व ही रहता। तब इस काण्डका 'काम्य- 
याज्यानुवाक्याकोण्ड' नाम भी अनादृत होगा, जो सर्वथा अवाञ्छनीय है । जब इस 
नाम को स्वीकार किया जाता है, तो तत्तत्‌ देवतावाले सभी कर्मों की ये ऋचाएँ 
याज्यानुवाक्या नहीं हो सकतीं । केवल उन्हीं काम्येप्टियों के ये अङ्गभूत हैं, जो 
इस काण्ड में पठिव हैं ॥१६॥ (इति काम्ययाज्यानुवादयानां काम्यमात्राङ्गता5- 
घिकरणम्‌ू--७) । 

(आग्नी ध्राद्युपस्थाने प्राकृतानां मन्त्राणां विनियोगाउचि- 

करणम्‌--८) 

संहिता-[ते० ३।१।६।१ तथा सूत्र मानव श्रो० २।३।११]-अन्थों में 
ज्योतिष्टोम प्रसंग से इस प्रकार का पाठ उपलब्ध होता है --आग्नेस्यो आग्नी- 
ध्रमुपतिष्ठते, ऐन्द्रचा सदः, वैष्णव्या हृविर्धानम्‌'--अग्निदेवतावाली ऋचा का 
उच्चारण करते हुए आग्नीध्र संज्ञक अग्नि का उपस्थान करता है, अर्थात्‌ उसके 
समीप जाता है; इन्द्र देवतावाली ऋचा से सदस्थान और विष्णु देवतावाली ऋचा 
से हविर्धान-स्थान--का उपस्थान करता है । इस विषय में शिष्य जिज्ञासा करता 
है--क्या प्रस्तुत प्रकरण में पठित उक्त देवतावाली ऋचाओं से उपस्थान करना 
चाहिए ? अथवा ऋणग्वेद में अन्यत्र कहीं भी पठित उक्त देवताबाली ऋचाओं का 
उषस्थान में विनियोग करना चाहिए ? प्रतीत होता है, ऋग्वेद में कहीं भी पठित 
ऋचाओं का विनियोग यहाँ सम्भव है, क्योंकि उक्त वाक्यों में साघारण रूप से 
यह कहा है वि 'अग्नि देवतावाली ऋचा से यह कार्य करे।' प्रकरण-पठित ऋचा 
से ही करे, ऐसा विशेष अवघारण नहीं किया है । शिष्य के सुझाव को आचाय 
सूत्रकार ने पूर्वपक्षरूप से प्रस्तुत किया -- 

अधिकारे च मन्व्रविधिरतदाख्येषु शिष्टत्वात्‌ ॥२०॥ 

[अधिकारे] ज्योतिष्टोम के अधिकार = प्रकरण में पठित अथवा ज्पोति- 
ष्टोम ऋतु के समीप में पठित [मन्त्रविधिः ] मन्त्रों का ब्रिधान उक्त कार्य के लिए 
जानना चाहिए । |अतवास्येषु | ज्योतिष्टोम प्रकरण से अन्यत्र पठित मन्त्रों में 
[च] भी उपस्थान-विषि जाननी चाहिए, [शिष्टत्वात्‌ ] उक्त वाक्यों में सामान्य 
रूप से कथन होने के कारण । 

«आग्नेय्या, ऐन्द्रचा, वेष्णव्या' पद साधारण रूप में कहे गये हैं । ज्योतिष्टोम 
प्रकरण में तथा अन्यत्र पठित अग्नि भादि देवताओंवाली ऋचाओं से उक्त 
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उपस्थान-कार्य किया जाना सम्भव है । यहाँ ऐसा विशेष कथन नहीं है कि प्रकरण- 
पठित ऋचाओं से ही उपस्थान-कार्य किया जाय। साधारण कथन में प्रकरण- 
अप्रकरण-पठित किन्हों भी ऋचाओं से कार्य किया जा सकता है। परन्तु प्रकरण- 
पठित ऋचाओं का प्रकरण में स्वोव-झस्त्र आदि अन्य कार्य भी चिदिष्ठ है। विहित 
कार्य को सम्पन्न कर वे ऋचा अन्य कार्य के लिए निरपेक्ष हैं। कार्यान्तर में प्रवृत्ति 
के लिए उनकी कोई उत्सुकता नहीं रहती । तब ऋग्वेद में कहीं भी अन्यत्र पठित 
अग्नि आदि देवताओंवाली ऋचाओं का विनियोग उपस्थान-कार्य में किये जाने के 
लिए कोई बाधा नहीं है । इसलिए यह आवश्यक नहीं कि ज्योतिष्टोम प्रकरण में 
पठित ऋचाओं से ही उपस्थान-कार्य सम्पादन किया जाय ॥२०॥ 
आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान प्रस्तुत किया-- 


तदाख्यो वा प्रकरणोपपत्तिभ्याम्‌ ॥२१॥ 


[वा] सूत्र में 'वा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति के लिए है । तात्पर्य है, ऋग्वेद के 
किसी भी स्थल से आग्नेयी आदि ऋचाओं का ग्रहण यहाँ नहीं करना चाहिए, 
प्रत्युत[ तदाख्य: |उस ज्योतिष्टोम में आख्यात -- पठित मन्त्रों का ही ग्रहण करना 
चाहिए, क्योंकि | प्रकरणोपपत्तिभ्याम्‌ ] प्रकरण और उपपत्ति-युक्ति से ऐसा 
ही जाना जाता है । 

आग्नीध्र आदि के उपस्थान के लिए ज्योतिष्टोम प्रकरण में पठित ऋचाओं 
का ही क्यों ग्रहण करना चाहिए; इसमें हेतु हैं--प्रकरण और उपपत्ति । 

प्रकरण --उपस्थान-कार्ग ज्योतिष्टोम का अङ्ग है । ज्योतिष्टोम-सम्बन्धी 
कोई अङ्गभूत कार्य उपस्थित होने पर उस कार्य के सम्पादन के लिए प्रकरण- 
पठित ऋचाएँ तत्काल उपस्थित होंगी । उनका प्रेरणक गुण सान्निध्य = सामीप्य 
है। यद्यपि अन्यत्र पठित ऋचाओं में अग्निदेवतारूप लिङ्ग-प्रकरण से बलवान्‌ 
माना जाता है, वह प्रकरण को बाधित करेगा। तब अप्रकरण-पठित ऋचा क्रतु- 
कार्य उपस्थान के सम्पादन फे लिए प्रवृत्त होंगी । परन्तु यह कथन युक्त नहीं है; 
क्योंकि लिङ्ग से पकरण की बाधा वहीं सम्भव है, जहाँ प्रकरण लिङ्ग का विरोध 
कर रहा हो | यहाँ विरोध का अवकाश ही नहीं; क्योंकि प्रकरणपठित ऋचाओं 
में जैसे अग्निदेवता लिङ्ग है, वैसे ही अप्रकरणपठित ऋचाओं में अग्नि आदि देवता 
लिङ्ग हैं। यदि प्रकरण अन्य किसी देवतालिङ्ग को प्रस्तुत करता, तो प्रकरण 
बाधित होता । दोनों जगह देवतालिङ्ग समान होने से प्रकरण अनुगृहीत होता है, 
इससे और अधिक सवल बनता है। इस कारण ज्योतिष्टोम प्रकरण में पठित 
ऋचा, ज्योतिष्टोम कतु के अङ्गभुत कार्य को सम्पादन करने के लिए सान्निध्य के 
कारण तत्काल उपस्थित होंगी । किसी एक कारये को सम्पन्न करने के अनन्तर 
ऋचा कोई थक नहीं जातीं जो कार्यान्तर की सम्पन्नता के लिए प्रवृत्त न हो 
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सकें । इसलिए प्रकरणपठित ऋचाओं से ही उपस्थान-कार्य किया जाना युक्त 
है.। 

उपपत्ति- इसका अथं युक्ति है । किसी कार्यविद्येष के लिए विनियोज्य मन्त्र 
यदि प्रकरण में पठित है, तो उसको ग्रहण करने में लाघव रहता है, अतिरिक्त 
आयास नहीं करना पड़ता। यदि अप्रकरणपठित मन्त्र को प्रकरणगत कार्य में 
विनियोग के लिए वहाँ लाया जायगा, तो उसके विधान के लिए अलग वाक्य की 
कल्पना करनी होगी, जिसमें गौरव (गुरुतर कार्य करना) होता है ॥२१॥ 

इसी उपपत्ति को आचाये सूत्रकार ने प्रस्तुत किया-- 


अनर्थकश्चोपदेश: स्याद्‌ असस्बन्धात्‌ फलवता न हि 
उपस्थानं फलवत्‌ ॥२२॥ 


[फलवता] फलवाले ज्योतिष्टोम के साथ प्रकरण से अन्यत्र पठित मन्त्र का 
--[असम्बन्धात्‌ ] सम्बन्ध न होने के कारण उस मन्त्र का [उपदेशः ] उपस्थान 
के लिए उपदेश ==कथन [अनथंकः] अनथंक [च] मी अथवा ही [स्यात्‌] 
होगा। [हि] क्‍योंकि [उपस्थानम्‌ ] उपस्थान--प्रधान कर्म ज्योतिष्टोम का-- 
अंगभूत होने से [फलवत्‌] अपने स्वतन्त्र फलवाला [न] नहीं होता। 

उपस्थान-कार्यं ज्योतिष्टोम का अंगभूत है। उसके सम्पादन के लिए विधान 
है--'माम्नेय्या आग्नीश्रमुपतिष्ठते'। आग्नेयी (अग्नि देवतावाली) ऋचा का 
उच्चारण करता हुआ आग्नीध्र अग्नि के समीप बैठता है; ऐन्द्री ऋचा का 
उच्चारण करता हुआ सदस्थान, तया वंष्णवी ऋचा का उच्चारण करता हुआ 
हविर्धान-स्थान पर उपस्थित होता है। इस विधान के सान्निध्य में ही आग्नेयी 
आदि ऋचा पठित हैं। 'आरनेय्या' आदि पद उन्हीं की ओर संकेत करते हैं । उप- 
स्थान-कर्म का अपना कोई स्वतन्त्र फल नहीं है । ऐसी स्थिति में यदि प्रकरण 
की उपेक्षा कर अन्यत्र कहीं से आग्नेयी आदि ऋचाओं का ग्रहण किया जाता है, 
तो यह उपस्थान-कार्य ज्योतिष्टोम का अङ्ग न रहकर अलग हो जाता है । तब 
यह कर्म निरर्थक होगा । न इसका कहीं ऐसा विधान है कि अमुक आग्नेयी जादि 
मन्त्रों से इसका सम्पादन किया जाय; और न इस उपस्थान-कमं के फल का कहीं 
निर्देश है। यह सर्व था फलरहित रहेगा। ऐसे अशास्त्रीय निष्फल कर्म का अनुष्ठान 
कोई मन्द भी न करेगा । इसके अतिरिक्त यह भी समझता चाहिए कि यदि 
उपस्थान-मन्त्र कहीं अन्यत्र से लिये जाते हैं, तो ज्योतिष्टोम प्रकरण में पठित 
“आग्नेय्या आग्नीघ्रमुपतिष्ठते' इत्यादि उपदेश अनर्थक हो जायगा । इसलिए 
ज्योतिष्टोम के अन्तर्गत उपस्थान-कमं में प्रकरणपठित आग्नेयी आदि ऋचाओं 
का ही विनियोग मान्य है ॥२२॥ 

एक कार्य में विनियुक्त ऋचाओं का कार्यान्तर में विनियोग नहीं होता 
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चाहिए, यह कथन मी अमान्य है; सूत्रकार ने बताया-- 

सर्वेषां चोपदिष्टत्वात्‌ ॥२३॥ 

[च] क्योंकि [सर्वेषाम्‌ | सब मन्त्रों का वाचस्तोम-संशक कर्म में [ उपदिष्ट- 
त्वात्‌ ] उपदेश = विनिथोग होने से। 

सोमयाग में रात्रि का चतुर्थ प्रहर प्रारम्भ होने पर आश्विन शस्त्र पढ़ा जाता 
है। पढ़ते-पढ़ते यदि सूर्योदय न हो, तो उस अवान्तर-काल में ऋक्‌, यजुः, साम 
का कहीं से भी पाठ किया जाता है, जब तक सूर्योदय न हो। इसका तात्पर्य है, 
उस काल में ऋत्विक्‌ आदि मानुषवाणी का प्रयोग न करें। अश्वमेघ प्रकरण में 
पारिष्लव-आख्यान ऐसा ही कमं है, जिसमें अपेक्षत सब मन्त्रों के विनियोग 
का विधान है । जिन मन्त्रों का इन प्रसंगों में प्रयोग अथवा विनियोग किया 
जाता है, उनमें से अनेक मन्त्रों का विनियोग कर्मान्तरों में किया गया होता हैं। 
इसलिए यह कहना न्याय्य नहीं है कि एक मन्त्र का विनियोग एक ही कर्म में 
होता है। फलतः ज्योतिष्टोम प्रकरण में पठित आग्नेय आदि मन्त्रों का स्तोत्र 
शस्त्र में विनियोग होने पर उपस्थान-क्म में विनियोग होने के लिए भी कोई 
बाधा नहीं है॥२३॥ (इति आग्नीघ्राद्युपस्थाने प्राकृतानां मन्त्राणां विनियोगा- 
ऽघिकरणम्‌--८) । 


(भक्षमन्त्राणां यथालिङ्गं ग्रहणादौ विनियोगाऽधिकरणम्‌-€) 


सोमयाग के अन्तर्गत ज्योतिष्टोम प्रसंग में सोम-हवि के भक्षण का मन्त्र 
पठित है--'भक्षे हि माऽऽविश् दीघांयुत्वाय ' `` ` ` 7 उपहूतो भक्षयामि ।' यह्‌.लम्बा 
मन्त्र है, तैत्तिरीय संहिता के तीसरे काण्ड के दूसरे प्रपाठक का पाँचवाँ पूरा 
अनुवाक है । यहाँ केवल कतिपय प्रारम्भिक और अन्तिम पदों का निर्देश किया 
है । आहवनीय अग्नि में सोमरस की आहुति के अनन्तर वेष सोम का--सदो- 
मण्डप में बैठकर याञ्िक--भक्षण (पान) करते हैं । प्रस्तुत अनुवाक में इसी 
प्रसंग के मन्त्र हूँ । इसी आघार पर अनुवाक नाम “भक्षानुवाक' है ॥ 

सोमभक्षण-अवसर के चार ब्यापार होते हैं--ग्रहण, अवेक्षण, पान 
(= भक्षण}, पाचन (==जारण) । चमस में सोमरस को भरकर हाथ में लेना 
या पकड़ना ग्रहण' है । उसे अच्छी तरह देखना 'अवेक्षण' है कि इसमें कोई तुण 
या मक्षिका आदि कीट तो नहीं है? अनन्तर तीसरा मुख्य व्यापार पान 
(भक्षण) है। अन्तिम चौथा व्यापार उसका पाचन व जारण है। शक्ति के 
अनुसार जितना पचाया जा सके अथवा सहन किया जा सके, उतना ही लिया 
जाय । 

इस विषय में शिष्य जिज्ञासा करता है--यहाँ यह सन्देह है, क्या इस समस्त 
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अनुवाक का केवल सोमभक्षण में विनियोग है ? अथवा अर्थानुसार विभिन्न अंशों 
का अलग-अलग विभिन्न व्यापारों में विनियोग है? प्रतीत होता है, समस्त 
अनुवाक का विनियोग केवल सोमभक्षण में होना चाहिए; क्योंकि अनुवाक का 
प्रारम्भ 'भक्षे' क्रियापद से होता है, और अन्त में भी 'मक्षयासि' क्रियापद है। इस 
मान्यता में अनुवाक के उपक्रम और उपसंहार का सामञ्जरय अनुगुहीत होता 
है। तब व्यापारों में सोमभक्षण-व्यापार के मुख्य होने से भी समस्त अनुवाक का 
विनियोग उसी में मानना उपयुक्त है । शेष ब्यापार तो उसके अनुषंगी-मात्र हैं, 
केवल पिछलग्गू । शिष्य के सुझाव को आचारं सूत्रकार ने पुवंपक्ष-रूप में सूत्रित 
किया 


लिङ्गतमाख्यानाथ्यां भक्षाथंताऽनुवाकस्य ॥२४॥ 


[लिङ्गसमाख्यानाम्याम्‌ | 'भक्षे' एवं 'भक्षयामि' लिग से तथा भक्षानुवाक 
नाम से [अनुवाकस्य | प्रस्तुत अनुवाक का [ भक्षार्थता | भक्षण-प्रयोजन के लिए 
होना ज्ञात होता है। 

सम्पूणं अनुवाक का सोमहवि के भक्षण में विनियोग होता चाहिए, यह्‌ 
तथ्य अनुवाक में पठित “भक्षे, भक्षयामि' आदि स्पष्ट कथन से सिद्ध होता है । 
इसी आधार पर आचायों ने अनुवाक का नाम 'भक्षानुबाक' निर्धारित किया है । 
तब सम्पूर्णे अनुवाक का विनियोग सोमहवि-भक्षण के लिए होने में कोई बाधा 
दिखाई नहीं देती । अनुवाक में अन्य पद भी भक्षण को ही सहयोग देनेवाले हैं। 

यह कहना भी युक्त न होगा कि अनुवाक के कुछ अंश---ग्रहण, अवेक्षण, 
वाचन के--निर्देशक होने से, उनका विनियोग ग्रहण आदि में होना चाहिए, 
क्योंकि 'भक्षानुवाक' यह संज्ञा सम्पूर्ण अनुनाक की है, किसी अंश-विशेष की नहीं । 
इसलिए अनुवाक के किसी भाग का विनियोग सोमहविभक्षण को छोड़कर अन्यत्र 
“ग्रहण” आदि में नहीं हो सकता ॥२४॥ 

आचाय सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा का समाधान किया-- 


तस्य रूपोपवेशा भ्यामपकर्षो्यस्य चोदितत्वात्‌ ॥२५॥ 


[तस्य] उस भक्षानुवाक कां [अपकषं: ]अपकर्ष = पार्थक्य होता है । तात्पर्य 
है--अनुवाक का विभाग करके उपयुक्त अंश का विनियोग 'प्रहण' आदि में होता 
है; कारण है--[रूपोपदेशाभ्याम्‌ ] ग्रहण आदि अथो के रूप = प्रकाशनसामर्थ्यं 
तथा उपदेश ==उन बाकयों द्वारा विशेष अर्थं का कथन [मर्थस्य] ग्रहण आदि 
अर्थ के [चोदितत्वात्‌ ] उन वाक्यों द्वारा विधान किए जाने से । 

सम्पूर्णे अनुवाक क विनियोग केवल 'सोमहविभक्षण' में है, ऐसा कथन युक्‍त 
नहीँ; क्योंकि उसके विभिन्‍न अंश, भक्षण के विभिन्‍न व्यापारों को अभिव्यक्त 
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करतेहैँ। 

'एहि' से लेकर “सध्यारम्‌” तक का भाग वाक्यार्थे के प्रकाशन-सामथ्पे से 
ग्रहण का वाक्य है । सोम के ग्रहण-व्यापार में इसका विनियोग है। वाक्य का अर्थ 
ह 

हे निवास के हेतु सोम ! तू निवासं के लिए हमें प्राप्त हो। हे पुरुवसो ! 
अत्यधिक धनादि से युक्त वास करानेहारे सोम, तू मेरे हृदय का प्रिय हैं । अश्वि- 
देवों के बाहुओं से तुझे ग्रहण करता हूँ । 

यह वाक्यार्थं उस तथ्य के लिए लिङ्क है, हेतु है कि इस वाक्य का विनियोग 
कहाँ होना चाहिए। यदि वाक्यां की उपेक्षा करके उसका विनियोग अन्यत्र 
किया जाता है, तो अभिधावृत्ति को छोड़कर लक्षणावृत्ति का आश्रय लेना होगा, 
जो अवाञ्छनीय है। इसके अतिरिक्त वाक्य की दृष्टार्थता को छोड़कर अदृष्ट- 
प्रयोजन की कल्पना करनी होगी, जो अन्याय्य है। वाकयार्य के अनुसार-सोम- 
पूर्ण चमस को हाथों से ग्रहण करना --वाक्योच्चारण का दुष्ट प्रयोजन होगा । 
यदि उसका विनियोग ग्रहणव्यापार में न कर, भक्षण-(पान)-व्यापार में किया 
जाता है, तो उसके किसी अदृष्ट प्रयोजन की कल्पना करनी होगी, जो शास्त्रीय 
मान्यता के अनुकूल नहीं है । 

इसी प्रकार 'नृचक्षसम्‌ से लेकर 'अवख्येषम्‌' तक का भाग सोम के अव- 
लोकन में विनियुक्त हैं, क्योंकि बह वाक्य अपने अभिधावृत्तिबोध्य 'सोमदर्शन' 
अर्थ को अभिव्यक्त करता है। अन्यथा लाक्षणिक अर्थ कल्पना करना होगा, जो 
पुर्बोक्त प्रकार से अन्याय्य है । इस वाक्य का अर्थ है-- 

हें देव सोम ! मनुष्यों को देखनेहारे तुमको, उत्तम आँखोंत्राला अच्छा 
देखनेवाला मैं देखता हूं ग्रहण के विवरण के समान सब स्थिति को यहाँ भी 
समभना चाहिए। 

ऐसे ही "हिन्व मे गात्रा से लेकर 'नाभिमतिगाः” पर्यन्त सन्दर्भ का विनियोग 
सोमहवि के पाचन में है। क्योंकि यह सन्दर्भ अपने रूप- अर्थात्‌ अभिधावृत्ति- 


१. अनुवाक का प्रारम्भिक अपेक्षित भाग इस प्रकार है-- 
भक्षे हि माऽविज्ञ दीर्घायुत्वाय झन्तनुत्वाय रायस्पोषाय वचसे 
सुप्रजास्त्वाय । 
एहि वसो पुरोवसो भ्रियो मे हदोऽस्यरिवनोस्त्वा ब्राहुम्यां सध्यासम्‌ । 
नृचक्षसं त्वा देव सोम सुचक्षा अवख्येषम्‌ । 
हिन्व मे गात्रा हरिवोगणान्‌ मे मा वितीतुषः। शियो मे सप्तर्घोन्‌ 
उपतिष्ठस्व मर सेञ्चाङ नभिमतिगाः । 
मन्द्राभिभूतिः केतुरयज्ञानां वाग्जुषाणा सोमस्य तृप्यतु ॥ 
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बोध्य अर्थ के प्रकाशन-सामथ्यं से सोमहविपाचन. में विनियुक्त है। यदि ऐसा न 
माना जाय और सन्दर्मे का विनियोग सोमहविभक्षण (पान ) में कहा जाय, तो 
अवाञ्छनीय एवं अझ्ास्त्रीप लक्षणावृत्ति का आश्रय लेना होगा, तथा सोमपाचन- 
रूप दृष्टार्थ का परित्याग कर अन्याय्य अदृष्ट प्रयोजन की कल्पना करनी होगी । 
इसलिए सम्पूर्ण अनुवाक का केवल सोमहवि-भक्षण में विनियोग मानना युक्त नहीं 
है। 

यद्यपि भक्षण के मुख्य होने से सम्पूर्ण अनुवाक का नाम “भक्षानुवाक' है, पर 
ग्रहण, अवलोकन, पाचन मी अपने रूप में स्वतन्त्र कर्म हैं, किसी के विशेषण या 
पिछलग्गू नहीं हैं। ये उन पृथक्‌ वाक्यों से कहे जाते हैं, जो ग्रहण, अवलोकन, 
पाचन अर्थों को प्रकाशित करने की क्षमता रखते हैं। यही उन सन्दर्भो का रूप 
है। भले ही ग्रहण आदि भक्षण के अङ्ग हों, पर अङ्गभूत कर्म भी अपने रूप में 
अपना स्वतन्त्र अस्तित्व रखता है। यदि ऐसा न माना जाय, और इन सन्दर्भों का 
भी भक्षण में विनियोग मानकर सम्पूर्ण अनुवाक को सक्षण में विनियुक्त कहा 
जाय, तो ग्रहण आदि के अदुष्ट प्रयोजन की अशास्त्रीय कल्पना करनी होगी, जो 
इस कथन की अभान्यता में उपपत्ति है, युक्ति है । इस प्रकार रूप और उपपत्ति 
के आधार पर यह प्रमाणित होता है कि सम्पूर्ण अनुवाक का केवल सोमहृवि के 
भक्षण-व्यापार में विनियोग न होकर ग्रहण, अवलोकन, भक्षण, पाचन आदि समी 
क्रियाओं में पृथक्‌-प॒थक्‌ उन वाक्यो का विनियोग है, जो ग्रहण आदि अर्थ को 
अभिव्यक्त करने में समर्थं हैं ॥२५॥ (इति भक्षणमन्त्राणां यथालिङ्गं ग्रहणादौ 
विनियोगाऽयिकरणम्‌--&) । 


(मन्द्राभिभूतिरित्यादेभंक्षयामीत्यन्तस्यैकशस्त्रताऽधि- 

करणम्‌--१०) 

गत अधिकरण में भक्षानुवाक के प्रारम्मिक भाग में पठित वाक्यों के सम्बन्ध 
का विशेष विवेचन किया गया । शिष्य जिज्ञासा करता है- क्या उसके आगे 
“मन्द्राभिभूतिः केतुयज्ञानां वागूजुषाणा सोमस्य तुप्यतु' से लेकर अन्तिम वाक्य 
“वसुमद्गणस्य सोमदेवते मतिविदः प्रातःसवनस्य गायत्रच्छन्दसोऽग्निष्टुत इनदरः 
पीतस्य मधुमत उपहूतस्योपहूतो भक्षयामि’ पर्यन्त एक ही मन्त्र है? अथवा 
“मन्द्राभिभूतिः' से 'तृप्यतु' पर्यन्त पृथक्‌ और 'वसुमद्गणस्य' से 'भक्षयामि' तक 
पृथक्‌ मन्त्र हैं ? प्रतीत होता है, ये दो मन्व हैं, क्योंकि गत सूत्र के निर्देशानुसार 
इनके अर्थ भिन्न-भिन्न हैं। प्रथम वाक्य का तृप्ति-अर्थ भिन्त है; अन्तिम वाक्य 
का भक्षण-अर्थ भिन्न । तृप्ति और भक्षण एक नहीं होते । तृप्ति भक्षण का परि- 
णाम है, स्वयं भक्षण नहीं । इसलिए ये वाक्य भिन्न मन्त्र माने जाने चाहिएँ । 
आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 
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गुणाभिधानान्मन्द्रादिरेकमन्तः स्यात्‌ तयोरेकार्थसंयोगात्‌ ॥२६॥ 


[गुणाभिधानात्‌ ] गुण के कथन होने से [मन्द्रादिः] 'मद्ध' से लेकर “भक्ष- 
यामि' पर्यन्त [ एकमन्त्रः] एक मन्त्र [स्यात्‌ ] है। [तयोः ] उन दोनों का[ एकार्थ 
संयोगात्‌ ] एक अर्थ के साथ सम्बन्ध होने से। 

तृप्ति भक्षण का परिणाम है, इसलिए भक्षण का गुण है। भक्षण मुख्य है। 
तृप्ति और भक्षण दोनों का भक्षणरूप मुख्य अर्थ के साथ सम्बन्ध होने से इस 
सम्पूर्ण मन्त्र का भक्षण-व्यापार में विनियोग है। तृप्ति, मक्षण-सम्बन्धी कोई 
व्यापार नहीं है, प्रत्युत उसका परिणाम होने से अंगभूत हुआ उसी में अन्तहित 
है। फलतः यह 'मन्द्र' से लेकर 'भक्षयामि' पर्यन्त सम्पूर्ण मन्त्र एक है, और उसका 
सोमहवि के भक्षण-ब्यापार में विनियोग है॥२७। (इति मन्द्राभिभ्रूतिरित्यादे- 
अक्षयामीत्यन्तस्यैकशस्त्रताऽधिकरणम्‌-- १०) । 

(इन्द्रपीतस्येत्यादिमन्त्राणां सर्वेषु भक्षेषूहेन विनियोगाऽधि- 

करणम्‌-११) 

गत अधिकरण में भक्षानुवाक-विषयक एक निर्णय किया गया । इसी ज्योतिः 
ष्टोम प्रसंग में इन्द्र देवता के लिए तथा इन्द्र से भिन्न मित्रावरुण आदि देवताओं 
के लिए सोम की आहुतियों का कथन है। उनके शेष सोमरस के भक्षण का भी 
निर्देश है। शिष्य जिज्ञासा करता है--क्या भक्षानुवाक मन्त्र का विनियोग केवल 
इन्द्राहुति के शेष सोमभक्षण में ही है ? अथवा इन्द्र से भिन्न देवताओं को दी गई 
आहुतियों से बचे सोमरस के भक्षण में भी है? अनुवाक-मन्त्र में 'इनद्रपीतस्य' 
लिंग के विद्यमान होने से केवल ऐन्द्र सोमाहुति से बचे सोम के भक्षण में ही मन्त्र 
का विनियोग होना चाहिए, ऐसा प्रतीत होता है। आचार्य सूत्रकार ने शिष्य के 
सुझाव को पूर्वेपक्षरूप से सूत्रित किया-- 


लिङ्गविशेषनिर्देशात्‌ समानविधानेष्वनेन्द्राणाम- 
मन्त्रत्वम्‌ ॥२७॥ 


[समानविधानेषु] समान विधानवाले सोमाहुति-हेषों के भक्षण में [लिङ्ग- 
विशेषनिर्देशात्‌ ] 'इन्द्रपीतस्य- इन्द्र द्वारा पिये गए--ऐसा विशेष लिङ्ग = 
कथन का निर्देश होने से [अनेन्द्राणाम्‌ ] इन्द्र से भिन्न देवतावाले हविशेषों का 
[अभन्तरत्वम्‌ ] मन्त्ररहित भक्षण होता है, ऐसा समझना चाहिए । 

इन्द्र से भिन्न देवतावाली हृवियों का भक्षण मन्त्रोच्चारण न करते हुए ही 
करना चाहिए, क्योंकि इन हवियों का विधान समान रूप से एक प्रकरण में 
हुआ है। उनमें 'इन्द्रपीतस्य” यह मन्त्र इन्द्र से भिन्न देवता द्वारा पिये गये सोम- 
हवि को नहीं कह सकता । इसलिए उन हवियो का भक्षण मन्त्ररहित होगा। इन्द्र 
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के लिए दी गई सोमाहुति के बचे सोम के भक्षण में ही मन्त्र का विनियोग है। 
हवियो का एक प्रकरण में विधान होने से ऊह सम्भव नहीं, जो मन्त्र में “इन्द्र” के 
स्थान पर अन्य देवता का नाम पढ़ा जा सके। उह का क्षेत्र वस्तुत: विक्ृतियाग 
होते हैं । ज्योतिष्टोम प्रकृतियाग है। इसलिए इन्द्र से भिन्न देवतावाली हुकियों 
में भक्षण मन्त्ररहित होता है ॥२७॥ 

आचार्ये सूत्रकार जिज्ञासा का समाधान करता है-- 

यथादेवतं वा तत्प्रकुतित्वे हि दर्शयति ॥२८॥ 

[वा] “वा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति के लिए है। तात्पयं है--इन्ट्र से भिन्न 
देवतावाली ह॒वियों का भक्षण मन्त्ररहित होता है, यह कथन अयुक्त है। [यथा- 
देवतम्‌] देवता के अनुकूल कह्‌ करके समन्त्रक भक्षण होता है। [हि] क्योंकि 
[तत्प्रकृतित्वम्‌ ] उस इन्द्र देवतावाली हवि का प्रक्कतिरूप होना [द्यति] 
शास्त्रीय विधान बतलाता है। 

सूत्रकार ने प्रस्तुत सूत्र में 'वा' पद द्वारा--पूर्वोक्त पक्ष से भिन्न पक्ष का 
निर्देश कर--ूरवपक्ष का निराकरण किया है । प्रथम यह कहा गया हैँ कि ऊह का 
केज विकृतियाग हैं; क्योंकि ज्योतिष्टोम प्रकृतियाग है, इसलिए यहाँ ऊह का 
अवसर न होने के कारण ऐन्द्र हवि के भक्षण में ही 'इन्द्रपीतस्य' मन्त्र का विनि- 
योग होगा; अनेन्द्र हवि के भक्षण में नहीं। अतः अनैन्द्र हविभक्षण अमन्त्रक 
होगा । इसके विपरीत प्रस्तुत सूत्र में सूत्रकार ने ज्योतिष्टोम प्रकृतियाग के अवसर 
पर ऊह के लिए मागं प्रशस्त किया है। सूत्रकार का संकेत है--शास्त्रीय विधान 
के अनुसार ज्योतिष्टोम के उक्त अबसर पर ऊह की उद्धावना करना न्याय्य है । 
वह इस प्रकार है-- 

सोगयाग में देवताओं के निमित्त सोमहवि प्रदान करने के लिए दस 'चमस'- 
संज्ञक पात्र होते हैं । इनको 'ग्रह' नाम से मी कहा जाता है । आहवनीय अग्नि में 
सोमहवि प्रदान करने के लिए द्रोणकलश से इनमें सोम ग्रहण किया जाता है। 
यही इनके 'ग्रह' नामकरण का कारण है। 'चमस' पद से 'चमचा' अर्थ समझना 
ठीक नहीं । यह चौकोर आकार का विशेष नाप का यज्ञिय पात्र है। इनकी दस 
संख्या यानिक और यजमान की संख्या पर आधारित है । उनके स्तर के आधार 
पर उनके विशिष्ट नाम हैं। ये पात्र मूठ-सहित गूलर-काष्ठ के बनाये होते हैं। 
उद्गाता, ब्रह्मा, होता और यजमान के चार पात्र 'धूव चमस' कहाते हुँ । शास्त्र 
में 'उदूगाता' आदि चार को 'मध्यत:कारी' नाम से कहा जाता है। शेष याज्ञिक 
मैत्रावरुण, ब्राह्मणाच्छंसी, पोता, नेष्टा, अच्छावाक और आग्नीध्र नामक 
ऋत्विजं के छह चमस 'होत्रक' अथवा 'होतूचमस' कहे जाते हैं। प्रथम चार 
चमसों के 'ध्रुवचमस' नाम का कारण ज्योतिष्टोम में किसी भी अवसर पर 
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सोमहवि-प्रदान के लिए इन्हें न छोड़ा जाना है । प्रात: सवन, माध्यन्दिन सवन, 
तृतीय (==सायं) सवन के प्रारम्भ में इन्हीं चार चमसों द्वारा सवंप्रथम हवि 
प्रदान किये जाने के कारण इनका 'सवनमुखीय' नाम भी कहा जाता है, जबकि 
आतःसवन में अच्छावाक चमस का उपयोग नहीं किया जाता । शेष सवनों में 
दसौं घमस उपयोग में आते हैं। 

श्रुवसंज्ञक चमसों द्वारा सोमहवि-प्रदान निर्धारित रूप से इन्द्रदेवता के लिए 
होता है। अन्य होत्रक चमसों द्वारा किये जानेवाले होम में प्रथम होम का देवता 
इन्द्र रहता है । आगे द्वितीय होम में मैत्रावरुण आदि देवता रहते हैं । इन्द्र सभी 
का समान देवता है। 

सोमभक्षण-व्यवस्था-होतृ-चमसों द्वारा एक बार इन्द्र के लिए होम करने 
पर, उनमें सोम के शेष भाग का मक्षण किये विना ही पुनः द्रोणकलश से सोम 
भरकर मित्रावरुण आदि देवताओं के लिए होम किया जाता है। उसका हुतशेष 
भक्षण किये जाने की व्यवस्था है। यह ऊह के आधार पर व्यवस्थित है । सोम- 
याग की सात संस्था (-=भाग) हैं--ज्योतिष्टोम, उवथ्य, षोडशी, अतिरात्र, 
अत्यग्निष्टोम, वाजपेय, आप्तोर्याम । शास्त्रीय विधान के अनुसार अतिरात्र में 
षोडशी का ग्रहण किया जाता है--“अतिरात्रे षोडक्षिनं गृह्ाति' । षोडशी में 
भक्षमन्त्र गायत्री छन्द का विनियुक्त होता है, अतिरात्र में अनुष्टूपू छन्द का। 
षोडशी का अतिरात्र में ग्रहण होने पर ऊह द्वारा गायत्री के स्थान पर अनुष्टुप्‌ 
का प्रयोग किया जाता है । यहाँ इन्द्र देवता के ध्रुवचभसों को प्रकृतियाग मानकर 
शेष होत्रक चमसों को उनका विक्रति माना गया है। इस प्रकार इन चमसों में 
प्रकृतिविकारभाव माने जाने पर जैसे उह द्वारा छन्द में परिवर्तन हुआ, ऐसे ही 
'इन्द्रपीतस्य' में-विकारभुत होतृ चमसों के शेष सोमहविभक्षण में “इन्द्र” पद के 
स्थान पर उह द्वारा 'मित्रावरुण' का उच्चारण किया जायगा । सोमयाग-प्रसंग में 
इस प्रकार ऊह का मार्गे खुल जाने पर भक्षण यथादेवत होगा, तथा सम्पूर्ण भक्षण 
समन्त्रक होगा ॥२८॥ (इति इनदरपीतस्येत्यादिमन्त्राणां सेषु मक्षणेषूहेन विनि- 
योगाऽधिकरणम्‌--११) । 


(अभ्युन्नीतसोमभक्षणे इनद्रस्याप्युपलक्षणाऽधिकरणम्‌-१२) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--गत अधिकरण में कहा गया है, होतूचमसों द्वारा 
प्रथम एक बार इन्द्र के लिए होम करने पर, उनमें--शेष सोम का भक्षण किए 
बिना ही- पुनः द्रोणकलश से सोम भरकर सिन्रावरुण आदि देवताओं के लिए 
होम किया जाता है। तदनन्तर चमसों में बचे सोम का भक्षण होता है। यहाँ 
यह सन्देह है--क्या प्रथम उपस्थित देवता इन्द्र का और मित्रावरुण आदि सब 
का--ऊह के आधार पर--भक्षमन्त् में निर्देश होना चाहिए? अथवा इन्द्र को 
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छोड़कर शेष मित्रावरुण आदि सबका ? तात्प है-इन्द्रपीतस्य' में उह “इन्द्र- 
मित्रावरुणपीतस्य' होना चाहिए? अथवा केवल 'मित्रावरुणपीतस्य' ? आचार्य 
सूत्रकार ने समाधान किया-- 


पुनरभ्युन्नीतेषु सर्वेषामुपलक्षणं द्विशेषत्वात्‌ ॥२६॥ 

[पुनः अभ्युन्तीतेषु ] चमसो से इन्द्र के लिए प्रथम होम करके उन्हीं हुतशेष- 
सहित चमसपात्रो में पुन: गृहीत सोम से होम करने पर शेष सोम के भक्षण में 
[स्वेषाम्‌ ] इस्द्रसहित सभी देवताओं का [उपलक्षणम्‌] उपलक्षण=निदेश 
करना चाहिए, [द्विशेषत्वात्‌ ] बचे हुए सोम में दोनों बार का शेष होने से। 

तीनों सबनों में होम प्रारम्भ होते पर होता “वषट्‌' कहकर निर्देश देता है-- 
मध्यतःकारियों (होता, ब्रह्मा, उद्गाता, यजमान ) के अध्वर्यु लोगो ! सवनमुखीय 
चमसों से इन्द्र देवता के लिए सोम हवि का प्रदान करो । 'अनुवषट्‌' कहकर होता 
निर्देश करता है-- होत्रक चमसोंवाले अध्वर्यू लोगो ! एक बार इन्द्र देवता के लिए 
होम करके द्रोणकलश से पुनः चमसों में सोम भरकर लोटो; मित्रावरुण आदि 
देवताओं का यजन करो । 

अनुवषट्कार में विभिन्न देवताओं का यजन किया जाता है मित्रावरुण का 
मित्रं वयं हवामहे’ [ऋ० १।२३।४] मन्त्र से; ब्राह्माणाच्छंसी इन्द्र का 'इन्द्रं त्वा 
वृषभ वयम्‌' [ऋ० ३।४०।१] मन्त्र से; पोता-मस्तों का 'मस्तो यस्य हि क्षये” 
[ऋ० १।८६।१] मन्त्र से; नेष्टा-त्वष्टा और पत्नियों का 'अग्ने पत्नीरिहावह 
[आइ्व० श्रौ० ५।५।१५] मन्त्र से; आग्नीध्च अग्वि का “उक्षान्नाय वशान्नाय” 
[ऋण ८।४३।११ | मन्त्र से। 

उक्त चमसों से होम करने में प्रथम इन्द्र देवता के लिए सोमहचि का प्रदान 
किया जाता है । पुनः उन्हीं चमसपात्रों में सोम ग्रहण करके मित्रावरुण आदि का 
यजन किया जाता है । इन विकृतियाग के छह चमसपात्रों में जो शेष माग है, 
वह इन्द्र का और मित्रावरुण आदि सब देवताओं का है। इसलिए भक्षमन्त्र में 
“इन्द्रपीतस्य' के स्थान पर 'इ्द्रमित्रावरुणपीतस्य' ऐसा ऊह करना चाहिए॥२६॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है- ईन्द्र देवता का हुतशेष, उसी पात्र में मित्रावरुण 
आदि के लिए भरे गए सोम से बाधित हो जाता है; तब 'इन्द्रपीतस्य' मन्त्र में 
केवल 'मित्रावरुणपीतस्य' ऊह करना चाहिए । आचार्य सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा 
को पृवंपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


अपनयाद्दा पू्वस्यानुपलक्षणम्‌ ॥३०॥ 


[वा]'वा' पद पूर्वोक्त के निवारण के लिए है । तात्पर्ये है--शेष सोमभक्षण 
में दो देवताओं का ऊह नहीं करना चाहिए। [पूर्वस्य अपनयात्‌ ] प्रथम हुत इन्द्र 
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देवता के हुतशेष के बाधित हो जाने से, दो देवतावाले सोमभक्षण में [अनुप- 
लक्षणम्‌] प्रथम हुत देवता का कथन नहीं करना चाहिए। 

प्रारम्भ में सर्वप्रथम इन्द्र देवता के लिए सोमहवि-द्रव्य का प्रदात किया 
जाता है । हुतशेष का भक्षण आदि कुछ भी अन्य प्रयोग न करके उसी पात्र में 
मित्रावरुण देवता के निमित्त सोम भरकर आहवनीय अग्नि में आहुति दी 
जाती है। अनन्तर विकृतियाग की शेष पांचों आहुतियाँ देकर हुतशेष सोम 
का भक्षण किया जाता है। प्रथम उपस्थित इन्द्र देवता का हुतशेष अपनीत-- 
दूरापेत--दूर हटा हुआ हो जाता है। इस प्रकार बाधित होकर उसके भक्षण का 
अवसर निकल जाता है। यह ऐसी ही स्थिति है, जैसे गुरु ने झेष अन्न को चंत्र 
के लिए भक्षणार्थ दिया । चैत्र ने अपने शेष अन्न को मैत्र के लिए दे दिया । मंत्र 
यही निर्देश करता है कि मैं चैत्र के शोष अन्न को खा रहा हूँ । गुरु के शेष अन्न 
को खा रहा हूँ, ऐसा नहीं कहता । इसलिए प्रथम उपस्थित देवता इन्द्र को भक्षण- 
मन्त्र (= इन्द्रपीतस्य) में-ऊह के आधार पर-निदिष्ट नहीं करना चाहिए॥३०॥ 

उक्त जिज्ञासा का सूत्रकार ने समाधान किया-- 


अग्रहणाद्‌ वाऽनपायः स्यात्‌ ॥३१॥ 


[वा]'वा” पद पूर्वोक्‍्त के निवारण के लिए है। तात्पयं है--प्रथम उपस्थित 
देवता इन्द्र के हुतशेष का अपनप= बाघ हो जाता है, यह युक्त नहीं है । [अग्रह 
णात्‌ ]इन्द्र देवता के हुतशेष का--मित्रावरुण आंदि देवता के लिए आदिष्ट सोम 
में--अहण न होने से [अपनायः स्यात्‌] इन्द्र-निमित्त हुतशेष का अपाय--निरा- 
करण नहीं होता। 

जिस चमसपात्र में इन्द्र देवता का हुतशेष सोम है, उसी पात्र में होता की 
चोषणा के अनुसार मित्रावरुण आदि देवता के लिए द्रोणकलश से सोम भरा 
जाता है । होता की घोषणा यह होती है कि--होत्रक चमसों द्वारा देवता के लिए 
सोमहवि-आहुति देनेवाले अध्वर्यु लोगो ! मित्रावरुण आद्वि देवता के लिए द्रोण- 
कलक्ष से सोम भरकर लौट आओ, आहवनीय अग्नि में हवि प्रदान करो । इस 
घोषणा में यह नहीं कहा गया £5 इन्द्र देवता का हुतशेष मित्रावरुण देवता के 
लिए आहवनीय में प्रदान करो। होता की घोषणा के अनुसार मित्रावरण आदि 
देवता के लिए सोमहवि वही है, जो प्रोणकलश से भरकर लाया गया है। इन्द्र 
का हृतशेष घोषणा में गृहीत नहीं है। वह होता की घोषणा से अछूता रहता है; 
मित्रावरुण आदि देवता के लिए आहुत नहीं होता । तब उसको अपनीत--बाधित 
कहना अयुक्त है। घोषणा में इन्द्र देवता और उसके हुतशेष का कोई उल्लेख न 
होने से बह्‌ अपनी स्थिति में अबाध बना रहता है। उसका भक्षण किया जाता है। 
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फलतः भक्षणमन्त्र में इन्द्रसहित सब देवताओं का निर्देश होना चाहिए ॥३१॥ 
(इति अभ्युन्तीतसोमभक्षणे इन्द्रशयाप्युपलक्षणाऽधिकरणम्‌-- १२) । 


(पात्नीवतभक्षणे इन्द्रादीनामनुपलक्षणाऽधिक रणम्‌ १३) 


तैत्तिरीय संहिता [ ६।५।८।१] में इस प्रकार का पाठ है--'यदुपांशुपातरेणा- 
ऽप्रयणात्‌ पात्नीवतं गृह्णाति’ जो उपाँज्नु पात्र के द्वारा आग्रयण पात्र से पात्नीवत 
ग्रह में सोम लेता है। इससे पूर्व ऐन्द्रवायव, मैत्रावरुण, आश्विन नामवाले दो-दो 
देवताओं के निमित्त सोम की आहुति देकर शेष सोम बूंद-बूँद आदित्म-स्थाली में 
टपकाया जाता है। तृतीय सवन में वह सोम आग्रयण पात्र में ले लिया जाता है। 
आग्रयण-स्थाली में रक्खे सोम को अन्य एक पान में उलटकर उसे पुनः चार 
घाराओं से आग्रयण-स्थाली में लिया जाता है । ४ 

इस आग्रयण-स्याली से उपांशुग्रह द्वारा पात्नीवत ग्रह में सोम लिया जाता 
है। पात्नीवत ग्रह के होम करने पर उसके हुतशेष सोम का भक्षण करने के विषय 
में शिष्य ने सन्देह प्रकट किया--क्या सोमभक्षण के समय पात्नीवत देवता के 
साथ इन्द्र-वायु आदि देवताओं के जोड़े का निर्देश भक्षणमन्त्र में करना चाहिए ? 
अथवा नहीं करना चाहिए ? शिष्य ने सुझाव दिया--गत अधिकरण के निर्णय के 
अनुसार तो इन्द्र-वायु आदि देवताओं का निर्देश करना चाहिए, क्योंकि पात्नीवत 
के हुतशेष में उन देवताओं का हुतशेष भी सम्मिलित है। शि ष्य-सुझाव को पूर्व- 
पक्षरूप से आचार्य सूत्रकार ने सूत्रित किया-- 


पात्वीबते तु पुंवत्‌ ॥३२॥ 


[पात्नीवते ] पात्नीवत देवताविषयक मक्षणमन्त्र में [तु] भी [पुवंबत्‌] 
पहले अधिकरण के निर्णय के समान इनद्रवायु आदि देवताओं का निर्देश करना 
चाहिए । 

गत अधिकरण में मित्रावरुण आदि देवताओं के हुतशेष के साथ इन्द्र देवता 
का हुतशेष सम्मिलित होने से भक्षणमन्त्र में मित्रावरुण आदि के साथ इन्द्र के 
निर्देश का निर्णय जैसे किया गया है, उसी प्रकार पालीवत देवता के हुतशेष में 
इन्द्र-वायु आदि देवताओं के हुतशेष सोम का अंश सम्मिलित रहता है; इसलिए 
यहाँ भी पात्नौवत देवता के हुतशेष-भक्षण-मन्त्र में पात्नीवत के साथ इन्द्र-वायु 
आदि देवताओं का निर्देश होता चाहिए॥३२॥ 

आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 


ग्रहणाद्‌ याऽपनीतः स्यात्‌ ॥३३॥ 
[वा] !'वा' पद पूर्वपक्ष के निवारण के लिए है। तात्य है--पात्नीवत देवता 


अथ तृतीयाध्याये द्वितीयः पादः ४२३ 


के हुतशेष-भक्षण-मन्त्र में इन्द्रवायु आदि द्विदेवत्य का निर्देश करना युक्त नहीं है। 
[ग्रहणात्‌ } आग्रमण-पात्र से पाततीवत सोम का ग्रहण होने के कारण, द्विदेवत्य 
आदि शेष [अपनीतः ] दृरापेत--द्वूर हटा हुआ [स्यात्‌ ] हो जाता है। 

गत अधिकरण में जो निर्णय किया गया, उसके साथ पात्नीवत देवता के हुत- 
शेष का साम्ब नहीं; वैषम्य है । वहाँ इन्द्र देवता के लिए जिस चमस से सोमहवि 
आहुत किया गया है, उसमें बचे सोम का--अन्य किसी प्रकार का भी प्रयोग न 
करके सीधे उसी चमस में द्रोणकलश से मित्रावझण आदि देवता के लिए सोम 
ग्रहण किया जाता है । इसके विपरीत पात्नीवत देवता को सोमहवि प्रदान करने 
के लिए सोम का ग्रहण आग्रयण-पात में संगृहीत सोम से किया जाता है । आग्रयण- 
पात्र में सोम का संग्रह जिस प्रकिया से होता हैं, उसके अनुसार इन्द्र-वायु आदि 
द्विदेवत्य हुत्ेष सोम आग्रयण-पात्र में पहुँचने तक अपने अस्तित्व को समाप्तप्राय 
कर बैठता है । आग्रयणपात्र से उपांशु ग्रह द्वारा पात्नीवत देवता के लिए सोमग्रहण 
करने के अवसर पर इनद्र-वायु आदि का द्विदेवत्य हुतशेष इतनी दूर जा पडता है 
कि पात्नीवत हुतशेष के भक्ष णमन्त्न में द्विदेवत्य के नामनिदेंश की उपेक्षा करना 
ही युक्त है । आग्रयणपात्र में सोमसंग्रह की प्रक्रिया ३१वें सूत्र के भाष्य में प्रकट कर 
दी गई है। 

इस प्रकार इन्द्र और मित्रावरुण के हुतशेष पात्र एक ही होने से मित्रावरुण के 
हुतशेष-भक्षमन्त्र में मित्रावरुण आदि के साथ इन्द्र का ऊह किया जाना युक्त है । 
पात्नीवत में यह स्थिति नहीं है। यहाँ सोम का संग्रहपात्र और आहुतिपात्र दोनों 
भिन्न हो गए हैं । यहाँ सोम के आधार पात्र आग्रयण तक द्विदेवत्य हुतशेष पहुँचते- 
पहुंचते दम तोड़ बैठता है । तब भक्षणमन्त में उसका निर्देश न होना युक्त ही 
है ॥३३॥ (इति पात्नीवतभक्षणे इन्द्रादीनामनुपलक्षणाऽधिकरणम्‌ १३ yt 

(पात्नीवतशेषभक्षे त्वष्टुरनुपलक्षणीयताऽधिक रणम्‌ -१४) 

पत्नीवान्‌ देवता-सम्बन्धी सोम-आहुति के प्रसंग से तैत्तिरीय सं हिता [ १।४।- 
२७) में मन्त्र है “अग्ना ३इ पत्नीवा३ः सजूदेवेन त्वष्ट्रा सोमं पिब’ हे पत्नीवान्‌ 
अग्ने ! त्वष्टा देव के साथ तुम प्रीतिपूर्वक सोम का पान करो । इस विषय में सन्दि- 
हान शिष्य जिज्ञासा करता है, क्या पात्नीत्रत सोम के शेष का मक्षण करते हुए 
भक्षमन्त्र में त्वष्टा का निर्देश करना चाहिए ? अथवा नहीं करना चाहिए ? मन्त्र 
में साथ पीने का उल्लेख होने से प्रतीत होता है, भक्षमन्त्र में त्वष्टा का निर्देश 
होना चाहिए। शिष्य-सुझाव को आचार्य सूत्रकार ने पृरवंपक्ष-रूप से सूत्रित 
किया-- 

त्वष्टार तुपलक्षयेत्‌ पानात्‌ ॥३४॥ 


[पानात्‌] आहुति-मन्त्र में त्वष्टा के सोमपान का निर्देश होने के कारण 
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[त्वष्टारम्‌] त्वष्टा को [तु] तो [उपलक्षयेत्‌] भक्षमन्त्र में उपलक्षित-- 
सम्मिलित करना चाहिए । 

'सजूर्देविन त्वष्ट्रा सोमं पिब' इस होम-मन्त्र का उच्चारण करते हुए पात्नीवत 
सोम त्वष्टा के साथ पत्नीवान्‌ अग्निदेवता के लिए आहवनीय अग्न में प्रदान 
(आहुत) किया जाता है । यह्‌ अग्नि के लिए और उसके साथी त्वष्टा देवता, दोनों 
के लिए सहदान होता है। जैसे लोकव्यवहार में कहा जाता है- “यज्ञदत्त के साथ 
देवदत्त को सौ रुपए दे दो' ऐसा कहने पर दोनों को ही वह धन दिया जाता है। 
इससे स्पष्ट होता है वह पात्नीवत सोम त्वष्टा देवतावाला भी है, अतः भक्षमन्त्र 
में त्वष्टा देवता का निर्देश करना चाहिए । गत अधिकरण में वणित इन्द्र के समान 
त्वष्टा भी सोमपान करता है, तब भक्षमन्त्र में उसका निर्देश क्यों न हो ?।३४॥ 

आचाय सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया 

अतुल्यत्वातु नेवं स्यात्‌ ॥३४॥ 

[नु] त्वष्टा के तो [अतुल्यत्वात्‌ ]पत्तीवान्‌ अग्नि के तुल्य न होने के कारण 
[एबम्‌] इस प्रकार भक्षमन्त् में नि्ढेंश [न स्यात्‌ ] नहीं होना चाहिए। 

भाष्यकार शबरस्वामी ने यहाँ पातञ्जल व्याकरण महाभाष्य का एक वाक्य) 
उद्धृत कर बलपूर्वक यह कहा है कि हम झन्द-प्रमाण को मानतेवाले हैं; शब्द जो 
कुछ बताता'है, वही हमारे लिए मान्य है। शब्द-प्रमाणरूप में यहाँ विधिवाक्य 
है--'पात्नीवतं गृ्वाति' पात्नीवत सोम का ग्रहण करता हैं। इसमें त्वष्टा का 
कोई संकेत नहीं है । अन्य भी कोई ऐसा विधिवाक्य नहीं है, जिससे यह सोम या 
इसका भाग त्वष्टा के लिए जाना जा सके । 

होममन्त्र में जो "त्वष्ट्रा सोमं पिब' पद हैं, उनसे यह नि्णेयात्मक रूप में सिद्ध 
नहीं होता कि अग्नि के सोमपान में त्वष्टा सहयोगी है । 'त्वष्ट्रा' पद में तृतीया 
विभक्ति अप्रधान अर्थ में है। यद्यपि 'सह' पद का योग यहाँ नहीं है, फिर भी यदि 
सह का अर्थं अभिप्रेत हो, तो भी अप्रधान (गोण) अर्थ में तृतीया हो जाती है । 
पाणिनि ने स्वयं 'पुमान्‌ स्त्रिया’ | अष्टा० १।२।६७ | प्रयोग कर उक्त भावना को 
अभिव्यक्त किया है । 'युचेण सह्‌ आगतः पिता; झिष्येण सह गतः आचार्यः’ पुत्र 
के साथ पिता आया; शिष्य के साथ आचारं गया; यहाँ आता-जाना क्रिया के साथ 
मुख्य सम्बन्ध पिता व आचार्य का है; पुत्र-शिष्य गौण हैं। पर यह ध्यान देने की 
बात है, गौण पुत्र व शिष्य को पिता व आचायं की आना-जाना क्रिया का पूर्ण 
अनुष्ठान करना होता है। वे क्रिया में पूणं सहयोगी रहते हैं। यदि पुत्र-शिष्य 

१. “शब्दप्रमाणका वयम्‌; यच्छब्द आह्‌ तदस्माकं प्रमाणम्‌' महाभाष्य, अ० १, 

पा० २,आह्लिक १। 
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पिता-आचार्य की क्रिया में सहयोगी न रहें, तो उक्त प्रयोग हो नहीं सकते । इसी 
के अनुसार गौग होने पर भी त्वष्टा सोमपान में अग्नि का सहयोगी होता है, तो 
भले हो रहे, पर वह सोमपान मुख्यरूप में पत्नीवान्‌ अग्नि का हैं; क्योंकि विधि- 
वाक्य के अनुसार सोम का ग्रहण उसी के लिए हुआ है। उस दशा में होममन्त्र के 
पदों का अर्थ होगा- “जो तू त्वष्टा के साथ विद्यमान है, सो तु सोम का पान कर' । 

गम्भीरता से विचारने पर जाना जाता है, यह नितान्त आवश्यक नहीं कि 
प्रधान की क्रिया में अप्रधान सहयोगी हो । सहयोगी न होने पर भी ऐसे प्रयोग 
प्रामाणिक माने जाते हैं, जैसे--'सहैव दशभिः पुत्रर्भारं वहति गर्दभी । यहाँ 
आवश्यक रूप से यह अभिप्रेत नहीं है कि गर्दभी के दसों पुत्र भारवहन-क्रिया में 
सहयोगी हैं। अनेक पुत्र भारवहन में अल्पवय व रगण होने आदि से असमर्थ हो 
सकते हैं। ऐसे प्रसंगों में दस पुत्रों की विद्यमानतामात्र विवक्षित है। इसी प्रकार 
प्रस्तुत प्रसंग में त्वष्टा की केवल विद्यमानता अभिहित होती है; सोमपान-क्रिया 
में बह सहयोगी नहीं। तब भक्षमन्त्र में उसके ताम के ऊह का कोई प्रश्न नहीं 
उठता ॥३५॥ (इति पात्वीवतशेषभक्षे त्वष्ट्रनुपलक्षणीयता5घिकरणम्‌ू-- १४)। 


(वात्नीवतशेषभक्षे त्रिशतोऽनुपलक्षणाऽधिकरणम्‌ १५) 
पुर्वोक्त पात्नीवत कमं में याज्या-मन्त्र पठित है-- 


ऐभिरस्ने सरथं गाद्यार्वाङ, नानारयं वा विभवो ह्यश्वाः । 
पत्नीवतस्त्रिशतं त्रीहच देवाननुष्वधमा वह मादयस्व ॥ 
लाह? ३।६।९॥ 


हे अग्ने ! इन आगे जानेवाले तेतीस देवों के साथ समान रथवाले = एक 
रथवाले == एक रथ में बैठकर समीप आओ । अथवा क्योंकि तुम्हारे अश्व विविध 
रूपों को ग्रहेण करने में समर्थ हैं, इसलिए नानारथों पर बैठकर आओ । 

शिष्य जिज्ञासा करता है--इस विषय में सन्देह है--क्या भक्षमन्त में तेतीस 
देवों का निर्देश करना चाहिए ? अथवा नहीं करना चाहिए ? याज्या-मन्त्र के अनु- 
सार तो यही प्रतीत होता है कि तेतीस देवों का निर्देश करना चाहिए, क्योंकि मन्त्र 
में तेतीस देवों को सोम देने का उल्लेख है। अग्नीत्‌ ऋत्विज्‌ अग्नि को मानो इस 
प्रकार आदरपूर्वक प्रेरित करता है-हे अग्ने ! समीप आओ, तेतीस देवों के साथ 
एक रथ पर बैठकर अथवा नाना रथों से आओ; तुम्हारे अह्व विविध रूपों को 
ग्रहण करने में समर्थ हैं। इस अनुष्वध--सोम को पत्नीवत्‌ तेतीस देवों के लिए 
प्राप्त कराओ। यहाँ अग्नीत्‌ तेतीस देवों की तृप्ति के लिए इच्छा करता है, ऐसा 
ज्ञात होता है। मन्त्र में प्रधान खूप से जिसका उल्लेख है, उसके लिए सोम है। 
यद्यपि विधिवाक्य में पत्नीवान्‌ अग्निदेवता कहा गया है, पर वहां अन्य देवता का 
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निषेध भी नहीं किया गया। इससे निर्बाघरूप में मन्त्रवण से प्राप्त तेतीस देवता 
विधिवाक्य में समझने चाहिएँ । 


दिशच्च परार्थत्वात्‌ ॥३६॥ 


[नित्‌] तीस [च] और तीन अर्थात्‌ तेतीस देवता--गत अधिकरण में 
वर्णित त्वष्टा के समान--पात्नीवत सोम में सम्मिलित नहीं होते, [पराथत्वात्‌ | 
मन्त्र में उनके उल्लेख का स्तुति आदि अन्य प्रयोजन होने से । 

'ऐभिरम्ने' मन्त्र में न तो अग्निदेवता किसी को बुलानेवाला कहा है, और न 
सोम परोसनेवाला। तेतीस देवताओं के यजन से यहाँ कोई प्रयोजन सिद्ध होता 
हो, ऐसा भी नहीं कहा गया है । अग्निदेवता को इन कार्यों के लिए सत्का रपूर्वंक 
प्रेरित किया गया हो, ऐसा भी यहाँ नहीं है। मन्त्र में केवल अग्निदेबता को 
सम्बोधन किया गया है; यजन के लिए उसी का आवाइन है। तेतीस देवों को 
प्रकाशित करता हुआ सूर्ये आग्नेय तत्त्व का केन्द्र है। यह सम्मिलित देवों की 
स्तुतिमात्र है। सोम-हवि की आहुति सूय में नहीं दी जाती; पत्नीवान्‌ अग्नि में 
दी जाती है, जो वेदि में आहवनीय रूप से अवस्थित है । विधिवाक्य पात्नीवतं 
गृह्णाति’ में उसी के लिए सोमहवि के ग्रहण किए जाने का विधान है। जिसके 
लिए विधान है, बही प्रधान देवता है । उसी का सोम है। इसलिए हुतशेष सोम के 
भक्षमन्त्र में अन्य तेतीस आदि देवों के निर्देश का प्रश्‍न नहीं उठता । 

वस्तुतः यह साधारण वैज्ञानिक तथ्य है कि आहवनीय अग्नि में द्रव्याहुति 
प्रदान करने पर अन्य सब देव स्वतः तृप्त व हषित होते रहते हैं; और उसके प्रति- 
दान रूप में प्राणी के कल्याण के लिए जीवनी शक्तियों की अनवरत वर्षा करते 
रहते हैं। इसी आधार पर वह्‌ अग्नि पत्नीवान्‌ है, सबका रक्षक है, जीवन-रक्षा 
में अनुपम सहयोग प्रदान करता है। इन्हीं बैदिक भावनाओं को हृदयंगम कर 
गीता में कहा है-- 

सहयश्षाः प्रजाः सुष्ट्वा पुरोवाच प्रजापति: । 
अनेन प्रसविष्यध्वमेष वोऽस्त्विष्ट कामधुक्‌ ॥ 
देवान्‌ भावयताऽनेन ते देवा भावयन्तु वः । 
परस्परं भावयन्तः श्रेयः परमवाप्स्यथ ॥ 
इष्टान्‌ भोगान्‌ हि वो देवा दास्यन्ते यज्ञभाविताः । 
तंबंत्तानप्रदायेभ्यो यो भुंक्ते स्तेन एव सः ॥ 

प्रजापति परमात्मा ने सर्गरचनाकाल में यज्ञसहित प्रजाओं की सृष्टि कर 
कहा--इसके सहयोग सें अपनी जीवनी शक्तियों को बढ़ाओ, यह तुम्हारी अभि- 
लषित कामनाओं की सफलता के लिए अनवरत स्रोत है। 


अथ तृतीयाध्याये द्वितीय: पादः ४२७ 


देवों को इससे प्रसन्न करो, देव तुम्हें प्रसन्न करेंगे । परस्पर के सहयोग से 
परम कल्याण को प्राप्त करोगे । 

यज्ञ से प्रसन्त हुए देव अभिलषित भोगों को तुम्हें प्रदान करेंगे। उनके दिए 
अतुल भोगों को भोगते हुए यदि तुम यज्ञ द्वारा उन्हें हवि प्रदान नहीं करते, तो 
तुम चोर ही कहे जाओगे। इसी आशय को मनु ने भी एक श्लोक में अभिव्यक्त 
किया है । 

फलतः सोम या अन्य द्रव्याहुति का प्रधान देवता अग्नि है । ऋग्वेद के मन्त्र 
में उसी का निर्देश है। तेतीस देवों का निर्देश केवल प्रासंगिक अस्तित्व--स्तवन 
को अभिव्यक्त करता है, तथा उनके व्यवहार की उस प्रक्रिया को प्रकट करता है, 
जिसका उल्लेख गत पंक्तियों में किया गया ॥३६॥ (इति पात्नीवतक्षेषमक्षे 
त्रिशतोऽनुपलक्षणाऽधिकरणम्‌--१५) । 


(भक्षणेऽनुवषट्कारदेवताया अनुपलक्षणाऽधिकरणम्‌--१६) 


ऐतरेय ब्राह्मण [३।५] में पाठ है--“ 'सोमस्याग्ने वीहि' इत्मनुवषट्‌ 
करोति”--'सोमस्याग्ने वी हि' मन्त्र से अनुवषट्‌ करता है। सोस-याग में मध्यत:?- 
कारियों के भ्नुवसंञ्चक अथवा सवनमुखीय-संज्ञक प्रकृति यागीय चमसों के 
वषट्कार से इन्द्रदेवता के लिए होम करने के अनन्तर 'सोमस्याग्ने वीहि वौषट्‌” 
अनुवषद्कार आहुति का विधान है। स्विष्टकृत्‌ आहुति के समान यह उस कर्म 
की अन्तिम आहुति होती है। शिष्य जिज्ञासा करता है--यहाँ सन्देह है- क्या 
अनुवषट्कार की देवता का भक्षमन्त्र में निर्देश करवा चाहिए? अथवा नहीं 
करना चाहिए ? प्रतीत होता है, निर्देश करना चाहिए; क्योंकि गत अधिकरण 
में वणित तेतीस देवताओं की परार्थता के समान अनुवषट्कार देवता की पराथंता 
नहीं जानी जाती । तब भक्षमन्त्र में उसके निर्देश के लिए कोई बाधा नहीं होनी 
चाहिए। 

आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किथा-- 

वषट्कारश्च कत्तं वत्‌ ॥ २७॥ 

[क्ृँवत्‌ | वषट्कार के करनेवाले होता-पोता-अध्वर्यू को जैसे भक्षमन्त्र में 
“होतूपोतस्य, पोतृपीतस्य, अध्वर्युपीतस्थ” के रूप में निर्दिष्ट नहीं किया जाता, 
उसी के समान [वषट्कारः] अनुवषट्कार के देवता को [च] भी निदिष्ट नहीं 
करना चाहिए। 

१. 'मध्यतःकारी' शास्त्र में होता, ब्रह्मा, उद्गाता, यअमान इन चार का नाम 
कहा जाता है । २८ सूत्र के भाष्य में इसका उल्लेख किया गया है । 


४र्‌ष मीमांसा-दर्शन 


सूत्र में “वषट्कारः? पद से अनुवषद्कार अभिप्रेत है। कुतूहलवृत्तिकार ने 
पाठ ही 'अनुवषट्कार? स्वीकार किया है । यद्यपि अनुवषट्कार का देवता अग्नि 
है, क्योंकि आहुति अग्नि में ही दी जाती है, परन्तु यह आहुति अग्निदेवता के 
उद्देश्य से नहीं दी जाती, अपितु कर्म की सम्पन्नता के संकेतरूप में दी जाती है । 
होता-पोता-अध्वर्यु आदि भी अनुष्ठेय कर्म की सम्पन्नता के लिए समर्पित अथवा 
उपस्थित रहते हैं। उनको जैसे भक्षमन्त्र में निदिष्ट नहीं किया जाता, वैसे ही 
अनुवषट्कार देवता को भी । 

मध्यतःकारियो के चमसों से इन्द्र देवता के लिए आहुतियाँ प्रदान करने के 
अनन्तर अन्तिम आहुति के मन्त्र का उच्चारण करते हुए होता अन्त में 'वौषट्‌' 
पद का उच्चारण करता है। यह इस बात का संकेत है कि सोमयाग के प्रस्तुत 
कर्म की यह अन्तिम आहुति दी जा रही है। इसी प्रक्रिया का नाम अनुवषट्कार 
है । इसका तात्यं है, प्रकृतियाग के सवनमुखीय चमसों से आहुतियाँ इन्द्र देवता 
के लिए दी जाती हैं। वहाँ अग्नि देवता उद्दिष्ट नहीं होता । जो कार्य वषट्कार 
प्रकृतियाग में किया है, वही कार्य अनुवषट्कोर में करने योग्य माना गया है । 
इसलिए जैसे वषट्कार में अग्नि देवता उदिष्ट नहीं है, वैसे ही अनुवषट्कार में 
भी उद्दिष्ट न होगा। तब भक्षमन्त्र में उसके निर्देश का प्रश्न ही नहीं 
उठता ॥३७॥ (इति मक्षणेऽनुवषट्का रदेवताया अनुपलक्षणाऽधिकरणम्‌-१६)। 


(अनैन्द्राणाममन्त्रकभक्षणाऽधिकरणम्‌--१७) 


शास्त्रीय मान्यता के अनुसार 'ऊह' केवल विकृतियागों में होता है; प्रकृति- 
याम में नहीं । इसके विपरीत गत २पर्वे सूत्र में एकदेशी मत से प्रकृतियाग में 
भी अह की कल्पना की जाती है, यह बताया । उसी के अनुसार अनैन्द्र हवि 
का भक्षण समन्त्रक किये जाने का सुझाव दिया है। उसी विषय को पूरा करने 
की भावना से सू्रकार ने प्रस्तुत सुत्र द्वारा बताया-- 


छन्बः प्रतिषेधस्तु सवंगामित्वात्‌ ॥३८॥ 


[ठु] 'तु' पद सूत्र २८ में किये गये एकदेशी के कथम की निवृत्ति के लिए है। 
तात्पर्ये है, सोमयाग के एककम होने से उसमें प्रकृति-विकृतिभाव की कल्पना 
नहीं की जा सकती, [सर्वगामित्वात्‌ ] सोमयाग में अभिषव आदि सोमधर्मो के 
सर्वेगामी होने से, अर्थात्‌ तीनों सवनों में सोमधर्मो के विद्यमान होने से। 
[छन्दःप्रतिषेधः] षोडशी भें अनुष्ट्प्‌ छन्द का कथन, षोडशी के तृतीय सवन में 
ब वहाँ जगती छन्द के प्रतिषेधरूप है; जगती की जगह अनुष्टुप्‌ की 'ऊह 
नहीं है। 

ज्योतिष्टोम, उक्थ्य, षोडशी, अतिरात्र, अत्यग्निष्टोम, वाजपेय, आप्तोर्याम्‌- 


अथ तृतीयाध्यायै द्वितीयः पादः ४२६ 


इन सात संस्थाओं = भागों में सम्पूर्ण होनेवाला सोमयाग एक ही याग है। तीनों 
सवनों में अभिषव आदि सोम के धर्म विद्यमान रहते हैं। 'ध्रुव-संज्ञक एवं 
'होत्रक-संज्ञक पात्रों द्वारा हविप्रदान में इनके प्रकृति-विकारभाव की कल्पना 
नहीं की जा सकती; क्योंकि यह सब प्रधानभूत सोमयागरूप एक ही कर्म है। 
इसलिए यहाँ 'ऊह' की कल्पता निराधार है । इसी कारण वह कथन असंगत है, 
जो सूत्र २८ की व्याख्या में कहा गया है कि--'अतिराअ' में 'षोडशी' का ग्रहण 
होने पर अतिरात्र के जगती छन्द की जगह घोडशी के अनुष्टुप छन्द की “कह्‌ 
की जाती है। अतिरात्र के तृतीय सवन में षोडशी का ग्रहण होता है; उतने अंश 
में षोडशी-अनुष्टुप्‌ से अतिरात्र-जगतीछन्द प्रतिषिद्ध हो जाता है, बाधित हो 
जाता है। ऊह की कल्पना निराधार है। तब भक्षमन्त्र में 'इन्द्र' के स्थान पर 
भमित्रावरुण' आदि की ऊह के लिए षोडशी को उदाहरण या लिङ्गरूप में प्रस्तुत 
करता अयुक्त हैं । 

सारांश है, ऐन्द्र-अनैन्द्र भिन्न याग नहीं हैं। एक ही सोमयाग के ये अभ्यास- 
विशेष हैं। प्रधान सोमयाग के ये सब गुणभूत हैं; इनके पृथक्‌ थमे नहीं होते। 
“हेन्द्रः सोमो गृह्यते मीयते च'-ऐन्द्र सोम गुहीत होता है, और मापा जाता है, 
इत्यादि सब याग के घमं हैं, इसलिए ये सम्पूणे सोमयाग के धर्म कहे गये हैं। सोम 
भी यागार्थ है। यह जो 'ऐन्द्र: सोमो गृह्यते मीयते च' कहा गया हैं, इससे ज्ञात 
होता है, इन्द्र देवता के लिए सोम का ग्रहण मन्त्रोच्चारणपूर्वेक होना चाहिए । 
अन्य देवताओं के लिए सोम का ग्रहण-उनका ध्यान करते हुए-होना अभीष्ट है। 
इस कारण इन्र-भिन्त सोम का भक्षण मन्त्ररहिता है॥ ३८ [इति अनैन्द्राणाम- 
अन्त्रकभक्षणाऽघिकरणम्‌--१७) । 


(एन्राम्नभक्षस्यामन्त्रकताऽधिकरणम्‌ - १८) 

न्द्र से अतिरिक्त देवताओं के सोम का भक्षण अमस्त्रक होना चाहिए,-यह 
निश्चित होने पर ऐन्द्रास्न सोम के विषय में विचार करना अपेक्षित रहता है। 
ज्योतिष्टोम में ऐन्दराग्न सोम-पठित है, 'ऐन्दराग्न गृह्वाति' इति- इन्द्र और अग्नि 
देवता के सोम का ग्रहण करता है। शिष्य ने जिज्ञासा की--यहाँ भक्षण समन्त्रक 
होना चाहिए, अथवा अमन्त्रक ? समन्त्रक प्रतीत होता है, क्योंकि ऐन्द्राग्न 
सोम में सोम का अंश इन्द्र द्वारा भी पिया जाता है, वहाँ 'इनद्रपीतस्य' निर्देश 
समञ्जस होता है । शिष्य के सुझाव को आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्षरूप से सूत्रित 
किया 


ऐच्राग्ने तु लिद्गभावात्‌ स्यात्‌ ॥३६॥ 
[ऐन्द्रागने] इन्द्र और अग्नि उभयदेवतावाले सोम में [तु] तो [लिङ्गः 
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मावात्‌ | इन्द्र का लिङ्ग =स्पष्ट निर्देश होने से सोमभक्षण मन्त्रयुक्त [स्यात्‌ ] 
होना चाहिए। तात्पर्य है, इन्द्र और अग्नि दोनों के लिए गृहीत सोम में इन्द्र का 
भी अंश है, इन्द्र उसका पान करता है, तब 'इन्द्रपीतस्थ' निर्देश उत्पन्न होता है। 
ऐन्द्रान सोम में इन्द्र द्वारा सोमांश पिये जाने से 'इन्द्रपीतस्य' वाक्य का 
आनुकूल्य बना रहता है; तब ऐन्द्राग्न सोम के मन्त्रयुक्त भक्षण में कोई बाधा 
नहीं होनी चाहिए ।।३8॥ 
सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


एकस्मिन्‌ या देवतान्तराद्‌ विभागवल्‌ ॥४०॥ 


[एकस्मिन्‌ | अकेले इन्द्र से पिये गये सोम के भक्षण में [वा] ही 'इस्द्र- 
पीतस्य' मन्त्र लागू होता है। [देवताम्तरात्‌ ] क्योंकि इनबरदेवता इन्द्राग्नीदेवता 
से भिन्न है। इन्द्रामी इन्द्र नहीं है, [ विभागवत्‌ ] पुरोडाश के विभाग के 
समान। जैसे ‘आग्नेयं चतुर्धा करोति’ अग्निदेवतावाले पुरोडाश का चार 
विभाग करना, दो देवतावाले अग्नीषोमीय पुरोडाश में लागू नहीं होता; क्योंकि 
ऊर्नि देवता अग्नीषोमीय देवता नहीं है, ऐसे ही एकमात्र इन्द्र के द्वारा पिये गये 
सोम से भक्षण में प्रमुक्त 'इन्द्रपीतस्य' मन्त्र ऐव्द्रार्न सोम के भक्षण में लागू नहीं 
होगा, क्योंकि इन्द्राग्नी देवता इन्द्र नहीं है। इन्द्र भिन्न है, इन्द्राग्नी मिलित 
भिन्न है। 

यह अर्थ 'आग्नेय' 'ऐन्दरा्न' आदि पदों में प्रयुक्त तद्धित प्रत्यय के आधार पर 
अभिव्यक्त होता है । आग्नेय में अग्नि पद से ताद्धत प्रत्यय उसी अर्थ में होता 
है, जब अग्नि देवता को लक्ष्य कर हृवि प्रदान किया जाता है। इसीलिए 'आग्नेय” 
पुरोडाश के चतुर्धाकरण का विधान 'अग्नीषोमीय' पुरोडाश में लागू नहीं होता; 
क्योंकि यह पुरोडाश 'अस्नि' देवता को लक्ष्य करके प्रदान नहीं किया जाता; ' 
अत्युत 'अग्नीषोस' देवता को लक्ष्य कर प्रदान किया जाता है। इसी प्रकार 
'ऐन्द्र' और 'ऐन्दराग्न' हवि के प्रदान में समझना चाहिए । 'इन्द्रपीतस्य' मन्त्र का 
विनियोग सोमभक्षण में बही होगा, जो ऐन्द्रहवि का शेष है । 'ऐ्द्राग्न' हवि 
का प्रदान इन्द्र को लक्ष्य कर नहीं किया जाता, प्रत्युत इन्द्राग्नी को लक्ष्य कर 
किया जाता है । अतः ऐन्द्राग्न सोमभक्षण में 'इनद्रपीतस्य' मन्त्र का विनियोग म 
होने से यह अमन्त्रक ही होगा । 

यहाँ यह भी ध्यान देने की बात है कि "इन्द्राग्नी! देवता हैं क्या ? अधिभूत 
पक्ष भें आहवनीय अग्नि 'अग्नि' देवता है, और सूर्य इन्द्र देवता है । हृवि-प्रदान 
प्रथम आहवनीय अग्नि में होता है; अनन्तर उसका पान किरणों द्वारा सूर्य करता 
है। ऐसी स्थिति में यह विभाजन सवंथा अशक्य है कि हवि में अमुक अंश अग्नि 
का और अमुक जंश इन्द्र का है। यद्यपि ऐन्द्रहवि का प्रदान भी आहवनीय 
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अग्नि के माध्यम से ही इन्द्र को दिया जाता है, तथापि वहाँ साक्षात्‌ उद्धिष्ट 
देवता इन्द्र है, इसलिए 'इन्द्रपीतस्य' का विनियोग वहीं उपपन्न हो सकता है। 
अध्यात्म-पक्ष में अग्नि परमात्मा और इन्द्र जीवात्मा समझना चाहिए। प्रत्यक्ष 
हबि-प्रदानों से ऐश्वरीय ऋत द्वारा जीवात्मवगं को अदृश्य जीवनीय शक्तियाँ 
प्राप्त होती हैं । यही इसका रहस्य है ॥४०।॥। (इति ऐन्द्राग्नभक्षस्यामन्त्र- 
कताऽधिकरणम्‌--१८) । 


(गायत्रछन्दस इत्यादिमन्त्राणामनेकछन्दस्के विनियोगाऽधि- 
करणम्‌-१६) 


शिष्य जिज्ञासा करता है--'इन्द्रपीतस्य' के साथ 'गायत्रच्छन्दसः' पद पठित 
है, जो उस पद का विशेषण है। तात्पर्य है--इन्द्र के उद्देश्य से दी जानेवाली 
सोमहबि गायत्री छन्दवाले मन्त्रों के उच्चारण के साथ दी जाती है। यहां सन्देह 
है-जया केवल गायत्री-मन्त्रों के उच्चारण के साथ दी जानेवाली ऐन्द्र सोमहवि 
के शेषभक्षण में ही 'इन्द्रपीतस्य' मन्त्र का विनियोग होना चाहिए ? अथवा अन्य 
छन्दोंवाले मन्त्रों के साथ दी जानेवाली सोमहवि के शेषभक्षण में भी 'इन्द्र- 
पीतस्य' मन्त्र का विनियोग होगा? प्रतीत होता है, 'गायत्रच्छन्दसः' पद के 
'इन्द्रपीतस्य' पद का विशेषण होने के कारण केवल गायत्रीच्छन्दवाले मन्त्रों के 
साथ दी जानेवाली सोमहवि के शेषभक्षण में ही 'इन्द्रपीतस्थ' का विनियोग होना 
चाहिए, अन्यतर नहीं। शिष्य के सुझाव को सूत्रकार ने पूवंपक्षरुप में सूत्रित 
किया-- 


छन्दश्च देवतावत्‌ ॥४१॥ 


[छन्दः] छन्द [च] भी। [देवतावत्‌ | देवता के समान समझना चाहिए । 
तात्पय है, जैसे "इन्द्रपीतस्य में केवल इन्द्र का ग्रहण होता है, ऐसे ही 
“गायत्रच्छन्दसः” में केवल गायत्री छन्द का ग्रहण होना चाहिए, अन्य छन्दों का 
नहीं। 

पुर्व-निर्णय के अनुसार जैसे अन्य देवता के साथ पठित इन्द्र के सम्बन्ध में 
'इन्द्रपीतस्य' मन्त्र का विनियोग नहीं होता, वैसे ही अन्य छन्दवाले सोम में 
“गायत्रच्छन्दसः” मन्त्र का प्रयोग नहीं होना चाहिए ॥४१॥ 

आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


सर्वेषु वाऽभावादेकच्छन्दसः॥४२॥ 


[बा] “वा” पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है । तात्पर्य है, अन्य छन्द- 
बाले सोम में “गायत्रच्छन्दसः” मन्त्र का विनियोग न मानना, युक्त नहीं है। 
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[एकच्छन्दसः] केवल एक गायत्री छन्दवाले सोम-प्रदान के [अभावात्‌] अभाव 
होने से । अतः [सर्वेषु ] अन्य सब छन्दोंवाले मन्त्रों के सहित गायत्री छन्दवाले 
सोम के प्रदान में गायत्रच्छन्दसः” विनियुक्त होता है । 

सोमहविःप्रदान के मन्त्र केवल गायत्री छन्द में हों, ऐसी बात नहीं है । जिन 
मन्त्रों के उच्चारण के साथ किसी भी देवता के उद्देश्य से सोमहवि आहवनीय 
अग्नि में आहुत किया जाता है, वे मन्त्र गायत्री, त्रिष्टुप्‌, जगती आदि अनेक 
छन्दों में उपलब्ध हैं । इसलिए यहाँ गायत्री पद उन सभी छन्दों का उपलक्षण 
हैं, जिन छन्दोंनाले मन्त्रों के उच्चारण के साथ सोमहवि का प्रदान किया 
जाता है। फलतः इसका बिनियोग गायत्री से इतर छन्दों में भी मानना 
चाहिए ॥४२॥ 

२७ से ४२ सूत्र तक के (११-१६) अधिकरणों में ऊहापोहपूर्वक सोमहवि- 
शेष के भक्षण के विषय में निर्णय किया गया कि ऐन्द्र सोम का भक्षण समन्त्रक 
तथा अन्य मित्रावरुण आदि देवताओं के हुतशेष-सोम का भक्षण अमन्त्रक होना 
चाहिए । पर अब प्रकरण का उपसंहार करते हुए आचार्य सूत्रकार ने ऐतिशायन 
पूर्वाचाय के सुझाव को स्वीकार कर घ्रकरणान्त सूत्र से बताया कि सभी देवताओं 
के हुतशेष का भक्षण समन्त्रक होना चाहिए । सुत्र कहा-- 


सवेषां बैकमन्त्यमैतिशायनस्य भक्तिपानस्वात्‌ सवना- 

धिकारो हि॥४३॥ 

[वा] सूत्र का “वा' पद इस कथन की निवृत्ति के लिए है कि अनैन्द्र सोम- 
हेविशेष का भक्षण अमन्त्रक होता है। [ऐतिशायनस्थ] ऐतिशायन आचार्य का 
सुकाव--जो सूत्रकार को अभिमत है--के अनुसार [सवषाम्‌] ऐन्द्र और 
अनैन्द्र सभी सोमह॒वि-शेषों का भक्षण [ऐकमन्त्रयम्‌] एक मन्त्र वाला दद 
तात्पर्य है--'इन्द्रपीतस्य' एक मन्त्र का समस्त सोमहवि-शेषों के भक्षण में विनि- 
योग है। क्योंकि [ भक्तिपानत्वात्‌ | “इन्द्रपीतस्य' मन्त्र में 'पीत' पद भक्ति -- 
लक्षणावृत्ति से प्रयुक्त है । [हि] कारण है -[ सवनाधिकार:] यह सवत = सोम- 
सम्बन्धी अधिकार--प्रकरण है। तात्पर्य है--'इन्द्रेण पीत: सोम!” इस तत्पुरुष 
समास के आधार पर 'इन्द्रपीततस्य' का वाच्य सोम नहीं है; प्रत्युत 'इन्द्रेण पीतः 
सोमो यस्मिन्‌ सवने' इस बहुब्रीहि समास के आधार पर पूरा सोमाभियव-प्रकरण 
(तीनों सबन) उक्त पद का वाच्य है। 

२७-२६ तीन सूत्रों में पक्ष-प्रतिपक्ष निर्देशपुवेक जो यह निर्णय लिया गया 
कि ऐन्द्र सोमभक्षण समन्त्रक तथा अनैन्द्र सोमभक्षण अमन्त्रक होना चाहिए, 
प्रस्तुत सूत्र द्वारा उसका प्रतिवाद किय्रा गया है। इन्द्रपीत पद सोम का वाचक न 
होकर लक्षणावृत्ति से समस्त सवन-प्रकरण का वाचक है । प्रकरण में इन्द्र के साथ 
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ही अन्य देवता पठित हैं, तथा सबके हुतशेष-भक्षण में उसी एक मन्त्र का विनियोग 
है। वस्तुतः 'इन्द्रपीत' पद का "इन्द्र से पिया गया सोम' यह अर्थे यहाँ सम्भव ही 
नहीं है। जो सोम इन्द्र को तथा अन्य देवताओं को दिया गया, तथा उनके द्वारा 
पिया गया, वह्‌ सोम अब है कहाँ ? उसे तो देवता चट कर गये; उसके भक्षण 
की बात करना सर्वथा व्यर्थ है । जिस सोम के भक्षण की चर्चा की जा रही है, 
बहु सभी देवताओं का हुतशेष है, जो प्रत्यक्ष विद्यमान है। यह न किसी देवता 
को दिया गया, और न किसी के द्वारा पिया गया । इसलिए सब ऐल्द्र-अनेन्द्र हुत- 
शेष-भक्षण में उसी एक मन्त्र का विनियोग निर्बाध होने से समस्त भक्षण समन्त्रक 
हैं । इन्द्र तथा इन्द्रभिन्न देवताओं से पीत और अपीत सब सोम 'इन्द्रपीत' पद 
द्वारा लक्षणावृत्ति से कहा गया है, क्योंकि यह सब सवन के अन्तरगत है। इसमें 
कोई असामञ्जस्य नहीं हैँ। 

विनियुक्त मन्त्र का अपेक्षित माग तैत्तिरीय संहिता [ ३।२।५] में इस प्रकार 
पठित हैँ 

वसुमद्गणस्य सोम देव ते मतियिदः प्रातःसवनस्य गायत्रच्छन्दस 

इन्द्रपीतस्य नराशंसपीतस्य पितृपीतस्य मधुमत उपहूतस्योपहृतो 

भक्षयामि । 

ऐतिशायन आचार्यं का कथन सूत्रकार को अभिमत है। पूर्वाचार्यं की 
स्तुत्यर्थं नाम का निर्देश किया गया ॥४३॥ (इति एकादशाधिकरणोक्तस्योप- 
संहारः) । 

इति जैमिनीय मौमांसादशंनविछयोदयभाष्ये 
तुतोयाध्यायस्थ दवितीयः पादः ॥ 
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(उच्चैस्त्वादीनां वेदधमताऽधिकरणम्‌-१) 

गत द्वितीय पाद में विवादास्पद विधियों का निर्णय लिङ्ग के आधार पर किया 
गया । अब प्रस्तुत पाद में सन्दिग्घ विधियों का वाक्य के आधार पर निर्णय किया 
जायगा । यहाँ ज्योतिष्टोम प्रसंग में पठित वाक्य विचारणीय है--उच्चेऋ चा 
क्रियते, उच्चैः साम्ना, उपांशु यजुषा' इति। ऋक्‌ से ऊचे स्वर में कमं किया 
जाता है, साम से ऊँचे स्वर में, यजुः से उपांझु =धीरे से बोलकर । उपांशु उच्चा- 
रण बह होता है, जहाँ समीप बैठा व्यक्ति भी ठीक तरह सुन न सके । यहाँ सन्देह 
है--क्या ये ऋक्‌ आदि पद ऋक्त्व आदि जाति के बोधक हैं? अथवा ऋग्वेद, 
सामवेद, यजुर्वेद ग्रन्थों के? ' सूत्रकार ने तऋरहक-यजुः-साम के लक्षण प्रथम 
[२।१।३५, ३७, ३६] बता दिये हैं। उसके अनुसार जो ऋक्‌ हैं, उनमें ऋक्व” 
जाति, यजुः में 'यजुष्ट्ब' और साम में 'सामत्व' जाति रहती है; उनमें से कोई 
मन्त्र चाहे किसी भी वेद में पठित हो, वह अपनी जाति से सम्बद्ध होगा । शिष्य- 
जिज्ञासा है--क्या उच्चैस्त्व आदि धमं ऋक्त्व आदि जाति के आधार पर कहे 
गये हैं ? अथवा ऋग्वेद आदि ग्रन्थों के आधार पर ? प्रतीत होता है, यह कथन 
ऋक्त्व आदि जाति के आधार पर हैं; क्योंकि वाक्य में ऋक्‌, साम, यजु: पदों 
का स्पष्ट श्रवण है । वेद का संकेत करनेवाला कोई पद यहाँ नहीं है । 

शिष्य-सुझाव को सूत्रकार ने पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


श्रुतेर्जाताधिकारः स्यात्‌ ॥१॥ 

[श्तेः] 'उच्चैत्हंचा कियते’ आदि वाक्यों में 'ऋक्‌' आदि के स्पष्ट श्रवण 
से [जाताधिकारः] जाति का अधिकार [स्यात्‌ | जाना जाता है। 

सूत्र में 'जात' पद भाव-अर्थ में 'क्त' प्रत्ययान्त है। भाव-अर्थ में 'क्तिन्‌' 
प्रत्ययान्त 'जाति' पद का पर्याय है। सूत्रकार द्वारा बताये गये “ऋक्‌” आदि के 
लक्षणों के अनुसार उक्त वाक्यों (--उच्चं ऋचा कियते आदि) में 'ऋक्‌' आदि 
पद उस समस्त मन्त्रवर्ग के लिए प्रयुक्त हैं, जो उन लक्षणों से युक्त हैं । यदि 
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ऋग्वेद में पठित कोई मन्त्र यजुर्वेद में पढ़े गये हैं, तो उनका उच्चारण ऋक्‌ के 
अनुसार ऊँचे स्वर से होगा; यजुर्वेद के अनुसार उपांशु नहीं । यदि ऐसा नहीं 
माना जाता, तो ऋचा में दोनों [ उच्चैस्त्व, उपांशुत्व | धर्मों का विकल्प मानना 
होगा। इससे पक्ष में एक धर्म बाधित होगा । एक मन्त्र ऋग्वेद और यजुर्वेद दोनों 
जगह पठित है । जब ऋग्वेद में पठित मन्त्र का ऊँचे स्वर से उच्चारण होगा, तो 
वहाँ उपांशुत्व धमं की बाधा होगी। जब वही मन्त्र यजुवद में उपांशु पढ़ा 
जायगा, तो उच्चैस्त्व धर्म की बाधा होगी । इसलिए उक्त वाक्यों में ऋक्‌ आदि 
पद ऋग्वेद आदि के बोधक नहीं माने जाने चाहिएँ । 

इसके अतिरिक्त यह भी आपत्तिजनक होगा कि द्-पूर्णमास आदि यागों के 
जितने विधिवाक्य हैं, वे सब यजुर्वेद में हैं। तब समरत दर्श-पूर्णमास आदि यागों में 
उपांशुत्व धमं प्राप्त होगा, जो किसी प्रकार मी अभीष्ट नहीं है । अतः श्रवण- 
सामर्थ्यं से उच्चंस्त्व, उपांशुत्व आदि धर्म ऋक्त्व आदि जाति के साथ सम्बद्ध हैं; 
यह स्पष्ट होता हैं। ऋग्वेद आदि का अभिव्यंजक कोई पद यहाँ नहीं है ॥ १॥॥ 

आचार्ये सूत्रकार ने उक्त जिज्ञासा का समाधान किया-- 


बेदो वा प्रायदर्शनात्‌ ॥२॥ 


[वा] 'वा' पद पूर्वोकत की निवृत्ति का वोधक है । तात्पर्य है, उक्त वाक्यों 
में ऋक्‌ आदि पद जाति के बोधक नहीं हैं; प्रत्युत [वेदः] उक्त पदों से ऋग्वेद 
आदि जाना जाता है, [प्रायदर्शनात्‌] उक्त वाक्यों के प्रारम्भिक प्रसंग में वेद 
पद के देखे जाने से । तात्पर्य है, उस प्रसंग के उपक्रम में ऋग्वेद आदि पद सुने जाते 
से उपसंहार भ॑ भी ऋक्‌ आदि पद ऋग्वेद आदि के बोघक हैं, यह समझना 
चाहिए। 

'प्रायदर्शनात्‌” पद में 'प्राय' पद 'प्र-उपसर्ग पूवंक 'इण्‌' धातु से भाव-अर्थ में 
'घब्‌' प्रत्यय होकर सिद्ध होता है। 'प्र' उपसर्ग के योग से यह पद प्रारम्भ = 
उपक्रम का वाचक है। जिस प्रसंग में “उच्चेऋचा क्रियते' आदि वाक्य कहे हैं, 
उसके प्रारम्मिक भाग में कहा गया है-- 

“अजापतिर्वा इदमेक आसीत्‌ । स तपोऽतप्यत। तस्मात्‌ तपस्तेपानात्‌ त्रयो 
देवा असुज्यस्त । अग्निर्वायुरादित्यः । ते तपोऽतप्यन्त । तेभ्यस्तेपानेभ्यस्त्रयो वेदा 
असृज्यन्त । अग्नेऋ स्वेदो वायोर्येजुवेदः आदित्यात्‌ सामवेदः ।” 

--सर्गरचना से पूर्व यह अकेला प्रजापति था । तप तपते हुए उस प्रजापति ने 
तीन देवों की सृष्टि की--अग्नि, वायु और आदित्य । उन देवों ने तप तपा । तप 
तपते हुए उन देवों से तीन वेद प्रादुर्भूत हुए-अग्नि से ऋग्वेद, वागु से यजुवेंद 
मर आदित्य से सामवेद । 

प्रसंग के प्रारम्भ में स्पष्ट ऋग्वेद आदि का उल्लेख होने से उसके उपसंहार- 
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भाग--'उच्चेक चा क्रियते' आदि वाक्यों में ऋक्‌, यजु:, साम' पद ऋग्वेद, 
यजुर्वेद, सामवेद के वाचक हैं, यह स्पष्ट जाना जाता है। मन्त्रों की 'ऋक्‌' आदि 
संज्ञाएँ उनकी रचना के आधार पर हैं । छन्दोछ्प ऋक्‌ हैं, गीतिरूप साम, इन 
दोनों से भिन्त गद्यरूप रचना यजुः हैं । रचना के आधार पर ऋक्‌ आदि का 
अपना एक वर्ग है, अपनी जाति है। प्रस्तुत प्रसंग में ऋकू आदि पद स्ववर्गे 
अथवा जाति के वाचक न होकर ऋगेद आदि नाम से समुदित प्रन्थविशेष का 
निर्देश करते हैँ । इससे प्रकरण उपकृत होता है, तथा ऋक्‌ आदि का अभिंघा- 
मूलक अर्थ स्वीकार किये जाने से लक्षणा का आश्रय नहीं लेना पड़ता। यदि 
इसको स्वीकार नहीं किया जाता, तो प्रकृत में 'ऋक्‌” आदि पदों का अन्य कोई 
अर्थ संगत न होने से यद्व कथन निरथेक होगा, जो किसी प्रकार अभीष्ट नहीं । 
अतः यहाँ वेद का अधिकार जानना युक्त है ॥२॥ 

उक्त प्रसंग में ऋकू आदि पद ऋग्वेद आदि के वाचक हैं, इसमें अन्य हेतु 
सूत्रकार ने बताया-- 


लिङ्भाच्च ॥३॥ 


[लिगात्‌ ] लिग से [च] भी जाना जाता है कि उक्त प्रसंग में 'ऋक' आदि 
पद ऋग्वेद आदि को कहते हैं । 

उक्त मर्थ की पुष्टि में लिङ्ग अर्थात्‌ अन्य उपोद्बलक हेतु भी है। वैदिक 
वाङ्मय में कहा है-“क्रग्भि? प्रातदिवि देव ईयते यजुर्वेदेन तिष्ठति मध्ये अज्ञः । 
सामवेदेनास्तमये महीयते वेदै रशून्यैरित्रभिरेति सूयः'-सूर्य प्रातःकाल द्युलोक में 
ऋचाओं से गति करता है, मध्याह्न में यजुर्वेद से ठहरता है, अस्त होते हुए सायंकाल 
में सामवेद से पूजित होता है । इस प्रकार तीन वेदों के अस्तित्व के साथ सूर्य गति 
करता है। मन्त्र के पहले पाद भें ऋक्‌ और दूसरे-तीसरे पाद में दो वेदों का उल्लेख 
करके चौथे पाद में बहुवचन के साथ उपसंहार किया है--'ेदै रशून्यैस्त्रिभिरेति 
सूर्य :', इससे स्पष्ट होता है कि मन्त्र में “ऋक्‌' पद ऋग्वेद के लिए प्रयुक्त माना 
गया है। इसलिए “उच्चैक्र चा क्रियते' आदि में मी 'ऋक्‌” आदि पद ऋग्वेद जादि 
के वाचक हैं, यह स्वीकार्य होना चाहिए ॥ ३॥ 

सूत्रकार ने उक्त अर्थ की पुष्टि में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 

हि. 


१. तुलना करें-तै० ब्रा० ३३१२।९॥ “ऋष्भि; पूर्वाह्णे दिवि वेव ईयते। 


ग्रजुर्वदेन तिष्ठति मध्ये अह्ूः। सामवेदेनाऽस्तमये महीयते बेदेरशून्यं स्त्रि- 
भिरेति सूयः । 
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धर्मोपदेशाच्च न हि द्रव्येण सम्बन्धः ॥४॥ 


[धर्मोषदेशात्‌ ] साम के उच्चैस्त्व धमं के उपदेश से [च] भी “ऋक्‌' आदि 
पद वेद के वाचक हैं, यह ज्ञात होता है। अन्यथा साम के ऋचाओं पर आधारित 
होते के कारण उसका उच्चैस्त्व स्वत:सिद्ध था, फिर [द्रव्येण | द्रव्य = साम के 
साथ उच्चैस्त्व धर्म के [ सम्बन्धः ] सम्बन्ध का विधान [नहि] नहीं करना चाहिए 
था; पर किया है, इससे ज्ञात होता है, उच्चेस्त्व आदि धर्म मन्त्र के न होकर बेद 
के हैं । 

साम गीतिरूप हैं, और वह गान ऋचाओं पर गाया जाता है। आचार्यो ने 
कहा है--ऋणि अध्यूढं साम--साम ऋचा पर आधारित रहता है । तात्पय॑ है, 
कोई ऋचा ( = मन्त्र) ही सामरूप में गाया जाता है । यदि 'ऋक्‌' आदि पद मन्त्र 
के वाचक होते और उच्चैस्त्व आदि धर्म मन्त्र के माने जाते, तो ऋक्‌-मन्त्र का 
उच्चैस्त्व धर्म 'उच्चेऋ चा क्रियते’ से सिद्ध था; वही ऋक्‌'मन्त्र सामरूप में 
गाये जाने से उसके उच्च॑स्त्व धर्म का 'उच्चै: साम्ना' यह पृथक्‌ विधान करना 
अनावस्यक था | इससे स्पष्ट होता है, उच्चैस्त्व आदि धर्म वेद के हैं, और 'ऋक्‌' 
आदि पद वेद के वाचक हैं ॥४॥ 

उक्त अर्थ की पुष्टि के लिए सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किमा-- 


त्रयोविद्यारया च तद्विदि ॥५॥ 


[च] और [त्रयीविद्याख्या] तीन विद्याओं के जाननेवाले के लिए “त्रयी- 
विद्य' इस नाम की प्रवृत्ति [तद्विदि] तीन वेदों के जाननेवाले में होने के कारण 
ऋक्‌ आदि पद वेद के वाचक हैं । 

ऋक्‌, यजुः, साम तीनों वेदों को पढने-जाननेवाला व्यक्ति त्रयीविद्य कहा 
जाता है। यह “त्रयीविद्य' संज्ञा तभी उपयुक्त हो सकती है, जब ऋक्‌, यजुः, साम 
पदों से तीन वेदों का ग्रहण किया जाय । “त्रयी” पद तीन वेदों के लिए प्रसिद्ध है। 
इसलिए ऋक्‌ आदि पद वेद के वाचक हैं, मन्त्र के नहीं । अतः 'उच्चैत चा 
क्रियते' आदि वाक्यों में ऋक्‌ आदि पद वेद के वाचक होने से उच्चैस्त्व आदि धर्म 
वेद के हैं, मन्त्र के नहीं, यह स्पष्ट होता है ॥५॥ 

शिष्य आशंका करता है--यदि उच्चैस्स्व आदि धर्म वेद के माने जाते हैं, तो 
जो ऋषा यजुर्वेद में पठित हैं, उनका उच्चैस्त्व धर्मं बाधित होगा, क्योंकि यजुर्वेद 
का उपांशुत्व धमं श्रुत है । आचार्ये ने शिष्य-आझंका को सूनित किया-- 


व्यतिक्रमे यथाश्रुतीति चेत्‌ ॥६॥ 
[व्यतिक्रमे ]व्यतिक्रम अर्थात्‌ उक्त अर्थे के उलट होने पर--तात्पयें है, ऋकू 
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आदि पदों को वेद्वाचक न मानकर ऋक्‌-वर्गविशेष का वाचक मानने पर 
[वथाश्चुतिः] उवत वाक्यों में ऋक्‌ आदि का जो उच्चेस्त्व जादि घम श्रुत है, वह 
उसी प्रकार यथावत्‌ बना रहता है [इति चेत्‌ ] ऐसा यदि कहा जाय (तो वह ठीक 
नहीं, यह अगले सूत्र के साथ सम्बन्ध) है। 

प्रकरण के प्रथम सुत्र की व्याख्या में ऋक्‌ आदि पदों फे वर्गबाची अथवा 
ऋवत्व-जातिपरक होने में यह उपपत्ति प्रस्तुत की है कि ऋक्‌ आदि पदों को 
जातिपरक मानने पर उक्त वाक्यों में कहे गये ऋक्‌ आदि के उच्चैस्त्व आदि 
धर्मों की बाधा नहीं होती, वे थथाश्रुत बने रहते हैं । यदि ऐसा न मानकर ऋक्‌ 
आदि पदों को बेदवाचक मानते हुँ, तो ऋस्बेद की जो ऋचा यजुरबेद में पठित हैं, 
बहाँ उपांशुत्व धर्म माने जाने से उनके उच्चैस्त्व धमं की बाधा होगी। वे ही ऋचा 
जब ऋग्वेद में पढ़ी जायेंगी, तो यजुर्वेदीय उनके उपांशुत्व धर्म की बाघा होगी। 
उन ऋचाओं को दो धर्मवाली माना जायगा--ऋग्वेद में उच्चैस्त्व धमे, यजुर्वेद में 
उपांशुत्व; यह स्थिति दोषावह है । 

इसके अतिरिक्त अन्य आपत्ति है, दशं-पू्णेमास आदि यागों में सर्वात्मना 
उपांजुत्व घर्म की प्रबृत्ति होना । क्योंकि इन यागों के विधायक वाकय यजुकेंद में 
हैं; अतः सब यज्ञों के यजुर्वेदान्तर्गत होने से पूरे दर्श-पूर्ण मास आदि यागों में 
उपांशुत्व धर्म की प्रवृत्ति होगी, जो अभीष्ट नहीं है। इसलिए उक्त वाक्यों में 
ऋकू आदि पदों को वेदवाचक न मानकर ऋगूवर्गीय मन्त्र का वाचक मानना 
उपयुक्त होगा । इससे 'उच्चेऋचा ।क्रयते' आदि श्रुति भी उपकृत होगी । ऋकू" 
आदि पदों के वेदवाचक होने में अन्य हेतुओं के उपस्थित किये जाने पर भी इस 
आशंका का समाधान नहीं किया गया। शिष्य द्वारा प्रस्तुत करने पर आचार्य 
सूत्रकार ने समाधान किया-- 


न सर्वेस्सिस्निवेशात्‌ ॥७॥॥ 

[सर्वस्मिन्‌ ] सम्पूर्ण ऋग्वेद भें उच्चेस्त्व, सम्पूर्ण यजुवद में उपांशुत्व तथा 
सम्पूर्ण सामवेद में उच्चैस्त्व धमं के [निवेशात्‌ ] निदेश = व्यापक होने से उक्त 
आशंका का अवकाश [न] नहीं है, प्रस्तुत प्रसंग में । 

उक्त वाक्यो के 'ऋक्‌” आदि पदों को वेदवाचक मानने में आशंकारूप से 
जो दोष उपस्थित किया गया है, यह युक्त नहीं है । क्योंकि उक्त वाक्यों से सम्पूर्ण 
ऋग्वेद आदि में अपने-अपने उच्चैस्त्व आदि धर्मो का विधान स्वीकार किया गया 
है, किसी अंश का नहीं । यदि कोई ऋचा ऋग्वेद से स्थानान्तरित होकर पजुवद 
में पढ़ी जाती है, तो यजुर्वेद के अन्तर्गत होने से उसका धर्म उपांशुत्व है । उच्चैस्त्व 
धर्म सम्पूर्ण ऋग्वेद का केवल ऋचा का धमं नहीं है। इससे सम्पूर्ण किसी भी वेद 
का दो धर्मोंसे सम्बन्ध नहीं कहा जा सकता। एक ऋचा का भी दो घर्मों से 
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सम्बन्ध नहीं, क्योंकि जो ऋचा जिस वेद भें पठित है, उसका केवल वही एक घर्म 
है, जो उस वेद का विहित है। इसका फलितार्थ यही होता है कि जिन कतिपय 
ऋचाओं को स्थानान्तरित हुईं कहा जाता है, वस्तुतः अपने रूप में वे भिन्न हैं, 
यद्यपि उनकी आकृति ब आनुपूवी समान होती है। इसलिए किसी पर भी दो घर्मो 
से युक्त होने का दोष आपादित नहीं होता ॥७॥ 

प्रकरण का उपसंहार करते हुए सूत्रकार ने बताया-- 


वेदसंयोगान्न प्रकरणेन बाध्येत ॥८॥ 


[विदसंयोत्‌ ] उच्चैस्त्व आदि धर्मों का वेद के साथ सम्बन्ध होने के कारण 
[प्रकरणेन ] प्रकरण से [न] नहीं [बाध्येत] बाधा होगी, उच्चैस्त्व आदि धर्म 
की। 

रथम जो यह कहा गया है कि उच्चैस्त्व आदि को मन्त्र का धर्म मानने पर 
“उच्चेऋचा क्रियते' आदि प्रकरण अनुगृहीत होगा; और ऐसा न मानने पर अथवा 
ऋषक आदि पदों को ऋग्वेद आदि का वाचक मानने पर जो मह दोष बताया गया 
कि कतिपय ऋचा ऋग्वेद से स्थानान्तरित होकर यजुबेंद में पठित हैं, उनका 
उच्च॑स्त्व धमे बाधित होगा, और उनका उपांशुत्व धर्म ऋग्वेद में बाधित होगा, 
ये दोनों कथन युक्त एवं साधार नहीं हैं। कारण यह है कि उच्चैस्त्व आदि को 
वेद का धर्म मानने पर यदि प्रकरण अनुगृहीत नहीं होता, तो यह कोई दोष नहीं 
है, क्योंकि प्रकरण की अपेक्षा वाक्य के बलवान्‌ होने से वाक्य द्वारा प्रकरण 
बाधित हो सकता है । दूसरा--स्थानान्तरित ऋचाओं के 'उच्चैस्त्व' आदि घर्मो 
की स्थानान्तर में बाधा का कथन भी निराघार है। इसका उल्लेख गत सूत्र की 
व्याख्या में कर दिया गया है । फलतः 'उच्चे-हंचा क्रियते' आदि वाक्यों में 'ऋक' 
आदि पद ऋग्वेद आदि के वाचक हैं, यह उपपन्न होता है ॥८॥। (इति उच्चैस्त्वा- 
दीनां वेदधर्मंताधिकरणम्‌--१ ) 


(आधाने गानस्योपांशुताधिक रणम्‌--२) 


यजुर्वेद [३।५] में कहा--'अग्निमन्नादमन्नाद्यायादघे” अन्नाद के लिए 
अन्नाद अग्नि का आधान करे। इसके अनुसार 'बसन्ते ब्राह्मणोऽग्नीनादधीत, ग्रीष्मे 
राजन्यः; शरदि वश्यः बसन्त ऋतु में ब्राह्मण, ग्रीष्म में क्षत्रिय, शरद्‌ में वैश्य 
अग्नियों का बधान करे; तथा इसी प्रकार 'य एवं विद्वान्‌ अग्निमाघत्ते' [मँ०सं० 
१।६।३, १३] जो इस प्रकार जानता हुआ अग्नि का आधान करता है, इत्यादि 
अस्न्याधान-कर्म का विधान यजुर्वेद में किया गया है। उस अर्न्याधान-कर्म 
में उसके अङ्करूप से कतिपय सामगानों का विधान है--थ एवं विद्वान्‌ वार 
बृन्तीयं गायति’ जो इस प्रकार विद्वान्‌ वारवन्तीय नामक सम का गान करता 
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है, 'य एवं विद्वान्‌ यज्ञायज्ञीयं गायति’ जो इस प्रकार विद्वान्‌ यज्ञायज्ञीय नामक 
साम का गान करता है, “य एवं विद्वान्‌ वामदेव्यं यायति” जो इस प्रकार विद्वान्‌ 
वामदेव्य नामक साम का गान करता है। दिष्य जिज्ञासा करता है--इस विषय 
में सन्देह है--क्या अग्त्याधान-कर्म में सामगान उपांशु करना चाहिए? अथवा 
उच्चैः करना चाहिए? सामगान सामवेद से किया जाता है, जो वारवन्तीय 
आदि ऋचाओं में गाया जाता हैं। “उच्चे: साम्ना' विधान के अनुसार अग्न्याधान 
में भी सामों का गान उच्चै: करना प्राप्त होता है । 
आचार्य सूत्रकार ने बताया-- 


गुणमुख्यव्यतिक्रमे तदथंत्वान्मुख्येन वेदसंयोगः ॥६॥ 

[गुणमुख्यव्यतिक्रमे] गौण और प्रधान कर्मो में किसी एक अवसर पर 
परस्पर विरोध होने पर [तदर्थत्वात्‌ ] गुणविधि के प्रधान-निमित्त होते के कारण 
[मुख्येन | मुख्य = प्रधान विधि के साथ [वेदसंयोगः] वेद का सम्बन्ध जानना 
चाहिए । 

यहाँ प्रसंग में अग्न्याधान प्रधान कमं है । वारवन्तीय आदि सामगान उसकी 
सम्पन्नता के लिए होने के कारण आधान के अङ्गुरूप हैं, अर्थात्‌ गौण कमे हैं। 
यद्यपि 'उच्चेः साम्ना’ बिधान के अनुसार गौण रूप सामगान कर्म में 'उच्चच स्त्व 
धर्म प्राप्त होता है, तथापि प्रधान कर्म अम्व्याधान यजुवद द्वारा विहित होने के 
कारण आधान कर्म में सामगानरूप गौण कमं के लिए यजुर्वेद-सम्बन्धी उपांशु- 
स्वर का ही उपयोग होगा। 

प्रस्तुत प्रसंग में सन्देह का स्वरूप इस प्रकार समझना चाहिए गौण-प्रधान 
कर्मों में विरोध होने पर क्या गुणकर्म के अनुरोध से प्रधान कमं के धर्म का 
परित्याग कर दिया जाय ? अथवा प्रधान कर्म के अनुरोध से गौण कर्म के धर्म का 
परित्याग किया जाय ? ऐसा संशय होने पर आचार्य ने निर्णय दिया है-- गौण कर्म 
के घमं का परित्याग करना ही न्याय्य है। साथ ही प्रधान कर्मे के धर्म का संरक्षण 
करना उचित है। कारण यह है --प्रधान कर्म को सगुण-सम्पन्न बनाने के लिए 
व्यक्ति गौण कर्मे के अनुष्ठान में प्रवृत्त होता है; क्योंकि गुणकर्म प्रधानकर्म की 
पूर्ण साङ्ग-सम्पन्नता के लिए ही होता है। यदि गौण करम के अनुरोध से प्रधान 
कर्मे के धर्म का परित्याग किया जाय, तो प्रधान कर्म अपूर्ण रह जायगा, तथा 
गौण कर्म का अनुष्ठान व्यर्थ हो जायगा। इससे समस्त कर्मानुष्ठान निष्फल रहेगा, 
क्योंकि सामवेद से किया जानेवाला सामगान गुणकर्म है; तथा यजुर्वेद: 'विहित 
अग्न्याधान प्रधान कर्म है; उसकी सिद्धि के लिए ही व्यक्ति गुणकर्मानुष्ठान 
में प्रवृत्त होता है । ऐसी स्थिति में प्रधान कर्म अग्न्याधान के विधायक यजुर्वेद के 
“उपांशुत्व' धर्म का संरक्षण सामवेद के 'उच्चैस्त्व' धमं का परित्याग करने पर 


अथ तृतीयाध्याये तृतीयः पादः इ 


सम्भव है। इसलिए प्रधान कमं में निदिष्ट साम उपांशुस्वर में गाया जाना 
योग्य है । 

सामगानों के नामकरण के अनेक आधार होते हैं । उनमें मुख्य दो हैं । एक--- 
गेय ऋचा में किन्द्वीं पदविशेषों का होना; दूसरा--किसी के द्वारा उस गान का 
सर्वप्रथम प्रस्तुतीकरण । चालू प्रसंग में वारवन्तीय और यज्ञायज्ञीय गान प्रथम 
कोटि के हैं, तथा वामदेव्य गान द्वितीय कोटि का । पहले दो साम जिन ऋचाओं 
पर गाये जाते हैं, उनमें 'वारवन्त' भौर 'यज्ञायज्ञ' पदविशेष पठित हैं। तीसरे साम 
का नाम 'वामदेव' व्यक्तिविशेष के नाम के आधार पर है जिसने सर्वप्रथम उस 
गान को प्रस्तुत किया । इसी के अनुसार 'वासिष्ठ' 'वैश्वामित्र' आदि साम के 
नाम हैं, जिनका प्रस्तुतीकरण वसिष्ठ ब विश्वामित्र के द्वारा हुआ ॥६॥ (इति 
आधाने गानस्योपांशुताऽधिकरणम्‌--२} । 


(ज्योतिष्टोमस्य याजुर्वे दिकताधिकरणम्‌-३) 


यजुर्वेद-सम्बन्धी वाङ्मय में ज्योतिष्टोम-विषयक वाक्य पढ़ा है--'ज्योति- 
ष्टोमेन स्वर्गकामो यजेत” स्वर्ग की कामनावाला व्यक्ति ज्योतिष्टोम से यजन 
करे । सामवेद-सम्बन्धी वाङ्मय में भी इसका ऐसा ही पाठ उपलब्ध होता है ।* 
दोनों वेदों में ज्योतिष्टोम का विधान होने से किसको प्रधान विधि और किसको 
अनुवाद माना जाय ? यह सन्देह है । यदि यजुर्वेद-विहित को प्रधान माना जाय, 
तो उसका अनुष्ठान उपांशुस्वर से होगा। यदि सामवेद-विहित को प्रधान माना 
जाता है, तो अनुष्ठान उच्चै:स्वर से किया जायगा । सूत्रकार ने सन्देह का समाः 
घान किया-- 


भूयस्त्वेनोभयश्रुति ॥१०॥ 


[उभयश्चुति ] दो या अधिक वेदों में युना जानेवाला कमं | भूयस्त्वेन] बहुत 
गुणोंवाला होने से प्रधान विधि माना जाता है । तात्पर्य है--जिस कर्म के गुणों 
का जिस वेद में अधिकता से विधान है, वह प्रधान क्रिया का विधायक जानना 
चाहिए, अन्यत्र का श्रवण उसका अनुवाद होगा । 

“उभयश्रुति' पद में बहुब्रीहि समास है--'उभयथा श्रुतिः श्रवणं यस्य कर्मणः 
तरकमं उभयश्रुति--अधिक व न्यूत गुणवाले दोनों प्रकार से जिस कमं का श्रवण 
विभिन्न वेदों में पाया जाता है, वह कर्म उभयश्रूति है। 'उभय' सभी वेदों का 
उपलक्षण है । यदि कोई कर्म तीनों वेदों में विहित पाया जाता है, तो उसका निर्णय 


१. द्ष्टव्य- स्वर्गकामो ज्योतिष्टोमेन यजेत । आप० श्रौ० १०।२।१॥ 
२. द्रष्टव्य--ताण्डच ब्रा०, १६।१।१-२॥ 


डर मीमांसा-दर्शत 


भी इसी हेतु (भूयस्त्व) के अनुसार कर लेना चाहिए। 

अनेक वेदों में विहित केमे की प्रधानता के लिए उसके अनुष्ठान-प्रकारों का 
अधिकाधिक वर्णन ही आधार होता है । अनुष्ठान के प्रकारों का नाम इतिकर्तव्यता 
है। जहाँ केवल कम का विधान हैं, वहाँ इतिकत्तंव्यता की आकांक्षा रहती है; 
उसकी पुत्ति जिस वेद के सहयोग से हो, वहाँ के विधान को अनुष्ठान के लिए 
प्रधान माना जायगा। ज्योतिष्टोम का सर्वाज्जपूर्ण इतिकत्त॑व्यतायुक्त विधान 
यजुर्वेद में पाया जाता है, इसलिए उसका अनुष्ठान उपांगु स्वर से होना चाहिए । 

ग्रद्यपि सूत्र के शाबर भाष्यानुसार ज्यौतिष्टोम-अनुष्ठान उपांशु स्वर के साथ 
हो -यह्‌ निर्णय दिया गया, परन्तु व्यवहार में ऐसा नहीं है । ज्योतिष्टोम याग में 
तीनों वेदों के मन्त्रों का अपने निर्धारित स्वर के साथ प्रयोग होता है। इसलिए 
कतिपय व्याख्याकारों ने सूत्रार्थ भिन्न प्रकार किया है। (इति ज्योतिष्टोमस्य 
याजुर्वेदिकताधिकरणम्‌-- ३ ) 


(प्रकरणस्य विनियोजकता5धिकरणमू---४) 


सन्दिग्ध वाक्यों के विनियोग-निर्णय में कारण शुति, लिङ्ग और वाक्य का 
उपयुक्त प्रसंगों ' में वर्णन कर दिया गया है । क्या विनियोग के इतने ही कारण हैं ? 
या अन्य भी ? प्रस्तुत अधिकरण का प्रारम्भ इस प्रश्न से ही होता है। लोक में 
किसी कार्य का उपक्रम प्राय: प्रश्न से होता देखा जाता है--इस नदी का क्या वाम 
है? यह पवेत किस नामवाला है? यह फल क्या है? इत्यादि। पूर्वोक्त तीन 
विनियोग-का रणों के अतिरिक्त भी कारण हैं, सूत्रकार ने बताया-- 


असंयुक्तं प्रकरणाद्‌ इतिकत्तंव्यताथित्वात ॥११॥ 


[असंयुक्तम्‌ ] श्रुति, लिङ्ग, वाक्य से जो असम्बद्ध है, वह कमं [ इतिकत्त॑व्य- 
ताथित्वात्‌ | इतिकत्त॑व्यता की आकांक्षा रखनेवाला होने के कारण [प्रकरणात्‌ ] 
प्रकरण से सम्बद्ध होता है। 

जिस कर्म का विनियोग शति, लिङ्ग, वाक्य के आधार पर नहीं होता, तथा 
इतिकत्तेव्यता की आकांक्षा रखनेवाला है, उसका विनियोग प्रकरण के आधार पर 
होता है। 

दर्शपूर्णमास प्रकरण में पाँच प्रयाज पठित हैं--'समिघो यजति, तनूनपात 
यजति, इडो यजति, बहिरयेजति, स्वाहाका रं यजति" प्रकरण-सामर्थ्य से दर्श-पृर्ण मास 


१. द्रष्टव्य--श्रुति की विनियोग-कारणता (मी० ३।२।३-४) में, लिङ्ग की 
कारणता (मी० ३।२।१-२; अधि० १) में; वाक्य की विनियोगकारणता 
(मी० ३।१।१२; अधि० ६) में बताई गई है। 
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में इनका विनियोग होता है, ज्योतिष्टोम अथवा अग्निहोत्र आदि में नहीं। द्े- 
पूर्णमास को अपनी पूर्णता व सम्पन्नता के लिए इतिकत्तंव्यता की आकांक्षा है, 
अर्थात्‌ किस-किस कमं को करने से दशं-पुर्णेमास सम्पन्न होते हैं। दूसरी ओर 
प्रयाजसंज्ञक यागों को आकांक्षा है कि हमारा क्या प्रयोजन है ? हमें कहाँ प्रयुक्त 
होना चाहिए ? इस प्रकार परस्पर आकांक्षा होने पर प्रकरणरूप प्रमाण से समिद्‌ 
आदि प्रयाजों का दशे-पूर्णमास के साथ सम्बन्ध होता है ॥११॥ (इति प्रकरणस्य 
बिनियोजकताऽधिकरणम्‌--४} । 


(क्रमस्य विनियोजकताऽधिकरणम्‌--५) 


पुनः प्रश्न होता है, क्या इतने ही विनियोग के कारण हैं ? नहीं; अन्य भी 
कारण हैं। 

सूत्रकार ने बताया-- 

क्सश्च देशसामान्यात्‌ ॥१२॥ 

[देशसामान्यात्‌] देश की समानता से [क्रमः] क्रम [च] भी वाक्य के 
विनियोग का कारण होता है। 

आनुपूर्वी से कहे गये क्रमवालों में जिस पर्याय से जिस धर्मे का कथन होता है, 
उसकी आकांक्षा उसी पर्याय के धर्मी के साथ जानी जाती है। आकांक्षा होने पर 
उनकी परस्पर एकवाक्यता होती है। तात्पयें है- क्रमानुसार वे एक-दूसरे के 
साथ सम्बद्ध होते हैं । यह्‌ क्रम उनके सम्बन्ध = विनियोग का प्रयोजक होता है। 

इसको स्पष्ट करने के लिए लौकिक उदाहरण है--निदेशक ने कहा- चैत्र, 
मैत्र और श्याम दिल्ली, मयुरा ओर आगरा जायेगे । यहाँ चैत्र आदि धर्मी जैसे 
एक क्रम से कहे गए हैं, वैसे ही दिल्ली जाना आदि धर्म का एक क्रम से कथन है। 
अब प्रश्न होता है, कौन दिल्ली जायगा ? कौन आगरा ? क्रम इसका विनियोजन 
करता है। चैत्र दिल्ली जायगा, मत्र मथुरा और श्याम आगरा । 

प्रस्तुत प्रसंग में शास्त्रीय उदाहरण है-आनुपूर्वीवाले यागों में अनुमन्त्रण- 
मन्त्रों का पाठ । यह प्रसंग दर्श-पूर्ण मास में आता है । दशे-पू्णेमास में असोमयाजी 
(जो सोमयाग का उपक्रम न कर दर्शन-पूर्ण मास के अनुष्ठान में प्रनृत्त हुआ हो, 
उस-) के प्रधान यागों का क्रम इस प्रकार है : पूर्णमास में-- आग्नेय, उपांशुयाज, 
अग्नीषोमीय; दर्श में--आग्नेय, उपांशुयाज, ऐन्द्राग्न । प्रत्येक याग के होम 
के अनन्तर यजमान उस-उस देवता से आशीः चाहता है; उसके मन्त्रों को 'अनु- 
मन्त्रण' कहते हैं। दर्श-पूर्ण मास के प्रधान याग के अनुमन्त्रण-मन्त्रहैं-पुर्णमास में 
'अन्तेरन्नादो०, दम्धिर्नामासि०. अग्नीषोमौ वृत्रहणौ'। दशं में 'अग्तेरन्नादो०, 
दब्धिर्नामासि, इन्द्रार्न्योरह०' । क्रमानुसार प्रथम और तृतीय संख्या पर निदिष्ट 


अड मीमांसा-दर्शन 


मन्त्रं में देवता-निर्देशरूप लिङ्ग से यह निश्चित हो जाता है कि इन मन्त्रों का 
विनियोग आग्नेय, अग्नीषोमीय और ऐन्द्राग्न यागों में होना चाहिए । परन्तु 
'दब्धिर्नामासि' मन्त्र में देवतानिर्देश आदि कोई लिङ्ग न होने से यह सन्देह होता 
है कि इसका विनियोग उपांशुयाज में होता है? या नहीं? सन्देह का निवारण 
सूत्रकार ने क्रम के आधार पर किया है। मन्त्रपाठ की आनुपूर्वी में 'दब्धिर्ना- 
मासि०' मन्त्र 'अन्नेरन्नादो०' के अनन्तर पढ़ा है । यागों की आनुपूर्वी में आग्नेय 
याग के अनन्तर उपांशुयाज निदिष्ट है । इस क्रम के बल पर 'दब्धिर्नामासि०' 
मन्त्र का विनियोग उपांशुयाज याग में निर्धारित होता है। 

इसी प्रकार ऐन्द्राग्न कम के अनुष्ठान का विधान उस व्यक्ति के लिए है, 
जिसके सम्बन्धी असमय मरते हों तथा जिसके अनेक शत्रु हों । उस ऐन्द्राग्न कमे 
में इन्द्राग्नी देवतावाले याज्या-अनुवाक्या के दो जोड़े पढ़े गए हैं,/ एक है-- 
'इस्ट्राग्नी रोचना दिवः, प्रचघणिम्यः'; दूसरा है--इन्द्राग्गी नवति पुरः, इनथद्‌ 
वुत्रम्‌' । यद्यपि यहाँ लिङ्ग से विनियोग निश्चित है, पर यह विशेष विनियोग क्रम 
के आघार पर होता है कि याज्या-अनुवाक्या का पहला जोड़ा प्रथम ऐन्द्राग्न कर्म 
में विनियुक्त है । यह ऐन्द्राग्न कर्म उस यजमान के द्वारा किया जाता है, जिसके 
सम्बन्धी असमय मर जाते हों; और दूसरा जोड़ा दूसरे ऐन्द्राग्न कर्म मैं विनियुक्त 
होता है, जो उस यजमान के द्वारा किया जाता है, जिसके अनेक शत्रु हों । विनि- 
योग में क्रम के कारण का यह अन्य उदाहरण है ॥१२॥ (इति क्रमस्य विनियो- 
जकताधिकरणम्‌ ५} । 


(समाख्याया विनियोजकताधिकरणम्‌--६) 


शिष्य जिज्ञासा करता है--क्या विनियोग के इतने ही कारण हैं? या अन्म 
मी हैं? 
सूत्रकार ने समाधान किया, अन्य भी कारण हैँ-- 


आख्या चेवं तदर्थत्वात्‌ ॥१३॥ 


[आख्या] आख्या-समाख्या-संज्ञा [च] भी [एवम्‌] इसी प्रकार विनियोग 
का कारण है । संज्ञा के [तदर्थत्वात्‌ | उस समाख्येय-संज्ञी के लिए होने के कारण । 

श्रुति, लिङ्ग, वाक्य आदि अन्य कारणों के समान समाख्या भी विनियोग का 
कारण है। कोई भी संज्ञा अर्थात्‌ नाम-पद संज्ञा-संशी के अनिवार्य सम्बन्ध पर 
आश्रित रहता है। तात्पर्य है--किसी संज्ञा-पद का प्रयोग किसी संज्ञी के लिए 
तभी सम्भव होगा, जब उनका वाच्य-वाचक-सम्बन्ध निर्धारित हो। समस्त 
बैदिक-लौकिक व्यवहार इसी व्यवस्था पर संचालित हैं। जैसे पाचक-लावक संज्ञा- 
पद हैं । पाचक संज्ञा-पद को सुनकर पाक-क्रिया के साथ 'पाचक' नामवाले व्यक्ति 
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का सम्बन्ध जाना जाता है; लवन (फसल काटना) क्रिया के साथ 'लाबक' नाम- 
वाले का | आज भी इस प्रदेश की जनभाषा में पकी फसल को काटनेवाले व्यक्तियों 
के लिए 'लावा' पद का प्रयोग होता है। इसी प्रकार वैदिक वाङ्मय में 'आध्वयेव” 
और 'होत्र' नामक कर्मों का उल्लेख है। बाध्वर्यव नाम से कहे जानेवाले कर्म 
अध्वर्यू द्वारा किए जाने चाहिएँ, और होत्र नामवाले होता के द्वारा । इन उदाहरणों 
में विनियोग का कारण समास्या है, क्योंकि यहाँ श्रुति आदि अन्य कारण प्राप्त 
नहीं हैं। समाख्या को कारण माने जाने का यही प्रयोजन है॥१३॥ {इति 
समास्याया विनियोजकताधिकरणम्‌ - ६) । 


(श्रुत्यादीनां पव पूर्व बलीयस्त्वाधिक रणम्‌ --७) 


श्रुति, लिङ्ग, वाक्य, प्रकरण, स्थात और समाख्याख्प छह कारण विनियोग 
के बताए गए । जब किसी प्रसंग में एकसाथ अनेक कारण प्राप्त हों, तब विनियोग 
के कौन-से कारण का प्रयोग होना चाहिए ? इसके निर्धारण के लिए उनके बला- 
बल का विचार प्रस्तुत है । जो बलवान्‌ होगा, उसका प्रयोग किया जायगा, अबल 
हट जायगा । इसकी व्यवस्था के लिए सूत्रकार ने कहा-- 


श्रुति नसमार्यानां समवाये 


पारदोबल्यम्‌ अर्थविप्रकर्षात्‌ ॥१४७ 

[श्रुतिलिङ्ग-समाख्यानाम्‌ | श्रुति, लिङ्ग, वाक्य, प्रकरण, स्थान और 
समाख्या के [समवाये] एकसाथ अनेक विनियोग-कारणों के उपस्थित होने पर 
[पारदौर्बल्यम्‌ ] पूर्वे की अपेक्षा पर बुबल माना जाता है, [अर्थविप्रकर्षात्‌ |अर्थ 
की दूरी होने के कारण । 

एक समय में एक अर्थ का विवेचन हो सकता है, अनेक का नहीं । विनियोग 
के छह कारणों के परस्पर बलाबल कां विचार एकसाथ सम्मव न होने से यथा- 
क्रम दो-दो के जोड़े को लेकर विवेचन प्रस्तुत है। सर्वप्रथम श्रुति, लिङ्ग पठित हैं । 
इसमें कौन बलवान्‌ कौन दुर्बल है? यह विवेच्य है। इस विवेचन से पूर्व यह जान 
लेना आवश्यक है कि श्रुति आदि का स्वरूप क्या है ? 

श्रुति--इस पद का यहाँ वेद या आम्ताय अर्थं नहीं है। जो शब्द भवणमात 
से---किसी अन्य पद की आकांक्षा किए निना--अपने स्पष्ट अर्थे का कथन करता 
है, वह यहाँ 'श्रुति' नाम से अभिप्रेत है। तात्पर्य है--निराकांक्ष पद श्रुति है । ऐसे 
पद सुबन्त और तिङन्त दोनों प्रकार के हैं--सुबन्त =नामपद और तिङन्त = 
क्रियापद, जैसे- -“सोभेन यजेत, अग्निहोत्र जुहुयात्‌' आदि वाक्य हैँ । इनमें 'सोम- 
अग्निहोतर' सुबन्त == नामपद हैँ । ये अपने अर्थे को अभिव्यक्त करने में किसी अन्य 
पद की आकांक्षा या अपेक्षा नहीं रखते । इसी प्रका र थजेत, जुहुयात्‌” ये तिङन्त= 


डंडे मौमांसा-दर्शन 


नियापद हैं, ये भी अपने अर्थं को-- अन्यपद-निरपेक्ष होकर स्वतन्त्र रूप से अभि- 
व्यक्त करते हैं । प्रस्तुत प्रसंग में ऐसे पदों को “श्रुति! नाम दिया गया है । 

ऐसे पद किसी अर्थके विधायक, अभिधायक और विनियोजक माने जाते हैं। 
उक्त पद सोमयाग और अग्निहोत्र होम के विधायक हैं; इनके अनुष्ठान का 
विधान-करते हैं; अपने अर्थो के अभिधायक हैं, वाचक हैं; याग में सोम का और 
होम में अग्निहोत्र का विनियोग बताते हैं। इन पदों के साथ लगे विभक्ति या 
एकवचन आदि के आघार पर श्रृति के भेद बताए गए हैँ- विभक्तिरूप, एक- 
बच्नरूपा, एकपदरूपा । 'सोमेन' पद में 'सोम' के साथ तृतीया विभक्ति सोम को 
याग का अङ्ग बताने में किसी अन्य की आकांक्षा न करने के कारण यह विमक्ति- 
रूपा श्रुति है । एकवचन- अन्य-निरपेक्ष केवल सोम को याग का साधन या अङ्ग 
बताने के कारण यह एकबचनसूपा श्रुति है। सोमपद अन्य-निरपेक्ष होकर केवल 
सोमद्रव्य का कथन करने से एकपदरूपा श्रुति है । 

इसी प्रकार 'ब्रीहीन्‌ प्रोक्षति, ब्रीहिभियेजेत' आदि में भी विभक्तिरूपा, वचन- 
रूपा, पदरूपा श्रुति को समझ लेना चाहिए। ब्रीहि पद के साथ लगी द्वितीया- 
तृतीया विभक्ति यथाक्रम ब्रीहि को प्रोक्षण का और याग का अङ्ग बताने में अन्य- 
निरपेक्ष हैं; यह विभक्तिरूपा श्रुति है। बहुवचन का श्रवण ब्रीहि के प्रोक्षण और 
याग में बहुत-से ब्रीहि का कथन करने से यह वचनरूपा श्रुति है। यह अन्य- 
निरपेक्षं होकर एक दाने से प्रोक्षण व याग का निषेध कर बहुत-से ब्रीहि का कथन 
करती है। शास्त्र भें इसकी सीमा बताई है, कितने मुट्ठी ब्रीहि लेने चाहिए । ब्रीहि 
पद का श्रवण अन्य-निरपेक्ष होकर अपने विशिष्ट अर्थ को अभिव्यक्त कर प्रोक्षण 
आदि में यव आदि द्रव्य का निषेध करता है; यह एकपदरूपा श्रुति है। इसका 
स्वरूप स्त्र विधिवाक्यों में इसी प्रकार समझना चाहिए। 

लिड्र--किसी भी पद में किसी विशिष्ट अर्थ का बोध कराने के सामर्थ्यं का 
नाम 'लिङ्क' है। प्रत्येक पद किसी अर्थ का बोध कराने में समर्थ होता है। इस रूप 
भें शब्द और अर्थ का परस्पर नित्यसम्बन्ध है । यह लिङ्ग दो प्रकार का है--एक 
शब्दत, दूसरा अर्थगत । किसी पद में किसी विशिष्ट के प्रकाशन का सामर्थ्यं 
होना 'शब्दगत' नामक लिङ्ग है, जैसे--प्रथम सोम, अग्निहोत्र, ब्रीहि आदि पदों 
का उल्लेख किया गया है। किसी पदबोध्य वस्तु के कार्य करने की योग्यता का 
नाम 'अ्थंगत' लिङ्ग है, जैसे--“जलेन सिञ्चति' वाक्य जलपद के वाच्य अर्थ में 
सींचने की योग्यता है, यह उपयुक्त अर्थ का बोध कराएगा, यह 'अर्थगत' लिग है। 
इसके विपरीत 'वह्विना सिञ्चति” वाक्यगत वह्लि पद वाच्य-अर्थ आग में सींचने 
की योग्यता न होने से यह किसी उपयुक्त अर्थं का बोध नहीं कराएगा । 

शब्द के साधारण अर्थबोधन-सामर्थ्यं के अतिरिक्त जो किसी शब्द में विशिष्ट 
देवता को कहने का सामर्थ्यं है वह लिङ्ग है, जैसे -'कदाचन स्तरीरसि नेन्द्र 


अथ तृतीयाध्याये तृतीयः पादः Ys 


सश्चसि दाझुषे' मन्त्र में 'इन्द्र' शब्द का विशिष्ट देवता को कहने का साम्यं है- 
हे इन्द्र ! तुम कभी हिंसक नहीं होते, और यजमान को याग का फल देने के लिए 
प्राप्त होते हो। स्कन्द स्वामी ने निरुक्त की टीका” में 'लिङ्गज्ञा अत्र स्मः' इसकी 
व्याख्या करते हुए लिखा है--'लिङ्कं देवतामिधानसमर्थः शब्दः” देवता के कथन 
करने में समर्थ शब्द 'लिङ्ग' कहा जाता है। 

वाक्य - परस्पर-साकांक्ष पदों के समूह को 'वाक्य' कहते हैँ । ऐसे पद आपस 
में एक-दूसरे की आकांक्षा रखते हुए पारस्परिक सहयोग से किसी एक पूर्ण अथं 
को अभिव्यक्त करते हैं। 'कदाचन स्तरीरसि नेन्द्र' यह एक वाक्य है। 'सोमेन 
यजेत स्वर्गेकामः, अग्निहोत्र जुहुयात्‌ स्वर्गकामः आदि सब ऐसे ही वाक्य हैं। 
वाक्यगत पदों के परस्पर-साकांक्ष होने के साथ-साथ उनमें उपयुक्त अर्थ के बोध 
कराने की योग्यता, और उनका एकसाथ आनुपूर्वी से उच्चरित या लिखित होना 
आवश्यक है । तात्पर्यं है--वाक्यगत पदो में आकांक्षा, योग्यता और आसत्ति का 
अस्तित्व रहना चाहिए । 

घ्रकरण--क्रियमाण कर्म का विधान होने पर आकांक्षा होती है, इस कर्म को 
किस प्रकार किया जाना चाहिए ? इसको इतिकत्तंव्यता कहते हैं। किसी कर्म की 
इतिकत्तंव्यता का ज्ञान- जहाँ से वह कमं प्रारम्भ होता है और जहाँ पूर्ण होता 
है--उस समस्त सन्दर्भ के आधार पर किया जाता है। उसी का नाम प्रकरण है । 
प्रधान कमं का प्रतिपादक पुरा सन्दर्भ 'महाप्रकरण' तथा उसके किसी एक अंश में 
इतिकत्त॑व्यता आदि को बतानेवाले प्रसंग "अवान्तर प्रकरण' कहें जाते हैं। 
अवान्तर प्रकरण भी अपने रूप में अपता पूरा अस्तित्व रखते हैं। प्रधान कमं 
अपनी सिद्धि के लिए अङ्गभूत इतिकत्तंव्यता आदि की आकांक्षा रखता है; इति- 
कर्तव्यता आदि अङ्गभूत कर्मो का कोई स्वतन्त्र फल न होने से वह॒ अपनी फलवत्ता 
के लिए प्रधान कर्म की आकांक्षा रखता है। इस प्रकार उमथाकांक्षी वाक्यों के 
समूह का नाम 'प्रकरण' है, यह भी कहा जा सकता है। सूक्तवाक सन्द [३।२ 
का अधि० ५] इसका उदाहरण है। इसका स्पष्टीकरण बलाबल-प्रसंग में आगे 
द्रष्टव्य है । 

स्थान -विनियोजक प्रमाणों में पाँचवाँ 'स्थान' है । आचार्यो ने इसका अन्य 
नाम “क्रम' बताया है। प्रधान और अङ्गभूत कर्मो के समानदेश में होने का नाम 
'स्थान' या 'क्रम' है। कर्मों की यह समानदेशता पाठ और अनुष्ठान दोनों आधारों 
पर होती है। पहले का नाम 'पाठसादेश्य' भौर दूसरे का 'अनुष्ठान सादेश्य' है । 
पाठसादेश्य भी दो प्रकार का है: एक--यथासंख्प पाठ के अनुसार; दूसरा-- 


१. ब्रष्टव्य--निरक्त की स्कन्द स्वामी टीका, प्रथम भाग, अध्याय १, खण्ड १७, 
पृष्ठ १०८, पंक्ति ३-४। 


अ मीमांसा-दर्शन 


सल्लिघिपाठ के अनुसार । 

समाख्या- अक्ृति-प्रत्यय से सिद्ध यौगिक पद का नाम 'समाख्या' है । लोक- 
सिद्ध नामपद लौकिकी समाख्या, तथा वैदिक वाइमयसिद्ध नाम वैदिकी समाख्या 
कहे जाते हैं । 

श्रुति आदि के स्वरूप-निर्देश के अनन्तर इनके पारस्परिक बलाबल का 
विचार प्रस्तुत है । 


(अथ लिङ्गात्‌ श्रुते: प्राबल्याधिकरणम्‌) 


पुरवे-निर्देशानुसार दो-दो के जोड़े को लेकर बलाबल का बिचार प्रस्तुत 
है। पहला जोड़ा है--श्रुति और लिङ्ग । किसी पद या वाक्य के विनियोग के 
लिए जब श्रुति और लिङ्ग समान बल से परस्पर-विरोधी होकर उपस्थित हों 
तब कौन सबल और कौन अबल है, इसका विचारपूर्वक निर्णय करने के लिए 
आचायों ने उदाहरण-वाक्य सुझाया है--ऐन्द्रया गाहुंपत्यमुपतिष्ठते इन्द्र 
देवतावाली ऋचा से गाहँपत्य अग्नि का उपस्थान करता है। यहाँ विचारणीय 
है--नया इन्द्र देवता और गाहंपत्य अग्नि दोनों में से चाहे जिस एक का उपस्थान 
करना चाहिए ? ऐसी अव्यवस्था है ? अथवा केवल एक गाहंपत्य का उपस्थान 
हो, ऐसी व्यवस्था है? यदि श्रृति= 'गाहपत्थम्‌' यह कर्मकारक द्वितीया विभक्ति 
का श्रवण, और लिङ्गम 'ऐन्द्री' पद में इन्द्र देवता को कहने का सामर्थ्यं, दोनों 
विनियोग-कारण समान बलवाले हैं, तो उक्त वचन में विकल्प सानना होगा; इन्द्र 
और गाहँपत्य दोनों में से किसी एक का उपस्थान करे। यदि श्रुति सबल है, तो 
केवल गाइँपत्य का उपस्थान होगा । 
जिज्ञासु आशंका करता है--अथम आपने बताया, अर्थवाले परस्पर-साकांक्ष 
पदों का समूह वाक्य है । इसके अनुसार 'ऐन्द्रधा गाहंपत्यशुपतिष्ठते' यह वाक्य है, 
तब यहाँ लिङ्ग और वाक्य का विरोध करना चाहिए, श्रुति और लिङ्ग का नहीं । 
यदि लिङ्ग सबल है, तो इन्द्र पद का विशिष्ट देवता के कथन में सामर्थ्यं होने के 
कारण इन्द्र का उपस्थान होगा । यदि सबल होता है, तो गाहँपत्य का उपस्थान 
होगा। एगलिए उक्त वाक्य को लिङ्ग और वाक्य के परस्पर बलाबल की परीक्षा 
के लिए उदाहरण समझना चाहिए; श्रुति, लिङ्ग के बलाबल की परीक्षा के लिए 
नहीं । 
be आचार्य ने समाधान किया, येह कहना ठीक है कि 'ऐन्द्रधा गाईपत्यमुपतिष्ठते' 
वाक्य है । परन्तु साथ ही यह श्रुति भी तो है। यहाँ कर्म कारक द्वितीया विभक्ति 
के साथ 'गाहुपत्य' श्रवण उसे तत्काल 'उपतिष्ठते' के साथ जोड़ता है। इसलिए 
श्रुति लिङ्ग से विरुद्ध होती है; वाक्य का लिङ्ग से कोई विरोध नहीं, क्योंकि 
लिङ्गके बलवान्‌ होने पर 'ऐन्द्रया उपतिष्ठते' में वाक्यगत 'गाहुपत्य' पद इन्द्र को 
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कहने के कारण उसके साथ एकवाक्यता को प्राप्त होगा; तब लिङ्ग और वाक्य 
का विरोध कहाँ रहा ? विरोध तभी होगा, जब गार्हपत्य के साथ लिङ्ग की एक- 
वाक्यता न हो । यह विरोघ श्रुति और लिङ्ग के परस्पर-प्रतियोगी रूप में सामने 
आने पर सम्भव है। इसलिए उक्त उदाहरण श्रुति और लिङ्ग के बलाबल की 
परीक्षा के लिए उपयुक्त है ।,,” 

उक्त वाक्य में 'गाहेपत्यम्‌' पद श्रवणमात्र से--अन्य किसी की आकांक्षा या 
अपेक्षा किए बिना ही-“उपतिष्ठते' के साथ एकवाक्यता को प्राप्त होकर पूर्ण 
अर्थ को अभिव्यक्त कर देता है । इसमें अर्थ का विप्रकर्ष नहीं है । तात्पर्य है 
अर्थाभिव्यक्ति में कोई विलम्ब नहीं होता । परन्तु बाक्य में तृतीयान्त करण कारक 
'ेन्द्रघा' पद ऐसा नहीं है। यह पद साक्षात्‌ इन्द्र को न कहकर इन्द्र देवतावाली 
ऋचा का वाचक है। वह ऋचा को ढूंढता है। ऋचा है--'कदाचन स्तरीरसि 
नेन्द्र ! सरचसि दाशुषे', ऋचागत “इन्द्र! पद देवताविशेष का कथन करने में समर्थ 
होने से लिङ्ग है। 'ऐन्द्री पद के अनुसार जब तक लिङ्ग उपस्थान के लिए तैयार 
होकर आगे आता है, उससे पहले ही श्रुति अपना कार्य कर चुकी होती है। 
तात्पयें है--उपस्थान के लिए अर्थाभिव्यक्ति में विलम्ब के कारण लिङ्ग अबल 
और भर्थाभिव्यक्ति में विलम्ब न होने के कारण श्रुति सबल है। उपस्थान गाहँ- 
पत्य अग्नि का होता है, उस अवसर पर इन्द्र देवतावाली ऋचा का केवल उच्चा- 
रण क्रिया जाता है। ऋचा का उच्चारण करते हुए गाहंपत्य का उपस्थान किया 
जाता है; वह भङ्गी, और अन्य अङ्ग हैं । 


(अथ वाक्यात्‌ लिङ्गस्य प्राबल्याधिकरणम्‌) 

प्रथम निर्देशानुसार उपयुक्त अर्थ के बोधक परस्पर-सापेक्ष सुबन्त-तिङन्त 
पदों के समूह का नाम वाक्य है । वाक्यगत वे पद श्रुतिरूप या लिङ्करूप होते हैं । 
पहले जब वे पद अर्थ का वोध करा देंगे, उसके अनन्तर ही वाक्य अर्थबोध करा 
सकेगा। जैसे लिङ्ग (“कदाचन स्तरीरसि चेन्द्र ! ' में इन्द्र पद) अर्थबोध कराने 
के लिए श्रुति ('ऐन्द्रधा' पद) पर आधारित रहने से श्रुति की अपेक्षा दुबल होता 
है, ऐसे ही वाक्य अथंबोध कराने में श्रुति और लिङ्ग पर आधारित रहता है, 
इसलिए लिङ्ग की अपेक्षा वाक्य दुबल होगा, क्योंकि लिङ्गपद की अपेक्षा वाक्य 
द्वारा अर्थबोध होने में विलम्ब हो जाता है । इसको स्पष्ट करने के लिए आचायोँ 
ने उदाहरण सुझया-- 

स्योनं ते सवनं कृणोमि, घृतस्य घारया सुशेवं फल्पथासि । तस्मिन्‌ सौदाध्मृते 

प्रतितिषठ, ब्रीहीणां मेध सुमनस्यमानः । 

ब्रीहि से तैयार किए गए पुरोडाश ! तेरा सुखद घर बनाता हूँ, उसे घृत की 
घारा से निवासयोग्य सुखकर निष्पन्न करता हूँ, निरुपद्रव उस स्थान में तू प्रतिष्ठा- 
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पूर्वक स्थिर होकर बैठ । इसमें सन्देह है, क्या सम्पूर्ण मन्त्र का विनियोग पुरोडाश- 
पात्र को घी से चुपड़ने और पुरोडाश को वहाँ रखने में करना चाहिए ? अथवा 
“कल्पयामि'-पर्यन्त पुरोडाशपात्र के उपस्तरण (चुपड़ने) में, तथा शेष मन्त्र पुरो- 
डाश को पुरोडाशपात्र में रखने के लिए करना चाहिए ? यदि वाक्य बलवान्‌ है, 
तो दोनों कार्यों (पात्र के उपस्तरण और पुरोडाश) में पूरे मन्त्र का प्रयोग किया 
जाना चाहिए। क्योंकि मन्त्र के दोनों भागों के क्रियापद 'कल्पयामि' और 'सीद' 
एक पुरोडाश से सम्बन्ध रखते हैं; तेरे लिए घर बनाया, उसमें तू बैठ; इस प्रकार 
इनमें एकवाक्यता सम्पन्न होती है । यदि लिङ्ग बलवान्‌ है, तो 'कल्पयामि “पर्यन्त 
मन्त्रभाग का घर के बनाने में, तथा शेष भाग का पुरोडाश को रखने में विनियोग 
होगा। कारण यह्‌ है-+'स्योनं ते सदनं कृणोमि' यह अंश घर बनाने को कहने में 
समर्थे है; तथा 'तस्मिन्‌ सीद' यह अंश पुरोड़ाझ को उस स्थान में रखने को कहने 
में समर्थ है । जिज्ञासा है, इन दोनों में से किसको स्वीकार किया जाय ? उक्त 
सन्दर्भ-प्रसंग में लिङ्ग और वाक्य दोनों समानबल प्रतीत होते हैं । 

श्रुति के साम्मुख्य में लिङ्ग दुर्बल माना गया है । श्रुति लिङ्ग को बाधित कर 
देती है । जो एक की बराबरी में बाधित हो जाता है, उसकी दुर्बलता निश्चित 
रहती है। सम्भव है, वाकय के साम्मुख्य में भी लिङ्ग दुर्बल होकर बाधित हो 
जाय | ऐसी स्थिति में आचार्य सूत्रकार ने बताया--लिङ्ग और वाक्य दोनों के 
साम्मुख्य में लिङ्ग सबल होता है, वाक्य दुर्बल । कारण है--अर्थ-विप्रकषं, वाक्य 
में अर्थ की दूरी होना । “स्योनं ते सदनं कृणोमि' मन्त्र दर्श-पूर्णमास प्रकरण में 
पठित होने से दरश-पुण मास का अङ्ग है। 'तेरे सदन को बनाता हूं' अपने इस अर्थ- 
सामर्थ्यरूप लिङ्ग से पुरोडाशपात्र के उपस्तरण में विनियुक्त होकर सफल 
प्रयोजनवाला हो जाता है । इसीलिए पुरोडाश के स्थापन में विनियोग की योग्यता 
को खो बैठता है। कोई ऐसा अन्य आधार नहीं, जिसके अनुसार "स्योनं ते' मन्त्र 
का विनियोग पुरोडाश की स्थापना में होने का संकेत मिले। 

इसी प्रकार 'तस्मिन्‌ सीद' मन्त्र दश-पूर्णमास प्रकरण में पठित होने से दशं- 
पूर्णणास का अङ्ग है । 'उस अनुकूल घर में प्रतिष्ठापूवेक बैठ' इस अपने अर्थ- 
सामर्थ्यरूप लिङ्ग से मन्त्र का विनियोग पुरोडाश की स्थापना में निश्चित होता 
हैं। अन्य कोई ऐसा प्रमाण नहीं, जिसके आघार पर इस मन्त्र का विनियोग पुरो- 
डाश के उपस्तरण में सोचा जा सके । 'स्योनं ते' मन्त्र के श्रवणमात्र रो 'तेरा घर 
बनाता हूँ यह स्पष्ट प्रत्यक्ष अथे उपस्थित होता है, जो उपस्तरण कर्म के कथन 
करने का सामर्थ्यंरू लिङ्ग श्ृत्यथ के निकट होने से मुख्य है, बलवान्‌ है । इसके 
विपरीत 'तस्मिन्‌ सीद' मन्त्र का उपस्तरण में विनियोग “स्थोनं ते” मन्त्र के साथ 
उसकी एकवाक्यता की कल्पना के अनन्तर आता है, अतः वह भृत्यर्थं से दूर पड़ 
जाता है। फलतः लिङ्ग और वाक्य के सा-मुख्य में लिङ्ग से वाक्य बाधित हो 
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जाता है, इसलिए लिङ्ग के अनुसार 'स्योनं ते” मन्त्रभाग पुराडाश के उपस्तरण 
में और 'तस्मिन्‌ सीद' मन्त्रभाग पुरोडाश के स्थापन में विनियुक्त होता है, यह 
निड्चित है! 

यह कहना न्याय्य नहीं है कि श्रुति से बाधित लिङ्ग को वाक्य से भी बाधित 
माना जाय । यदि श्रुत्यर्थं से लिङ्ग अनुगृहीत होता है, और वाक्य दूर पड़ जाता 
है, तो वाक्य की बराबरी में लिङ्ग को बाधित कहना अप्रामाणिक होने से अनुचित 
है। श्रुत्यर्थ के सामीप्य से समर्थित लिङ्ग वाक्य से बजवान्‌ होता है । 


(अथ प्रकरणाद्‌ वाक्यस्य प्राबल्याधिकरणम्‌) 


प्रथम बताया गया, इतिकत्त॑व्यता की आकांक्षा करनेवाले कर्तव्य का कथन 
किया जाना प्रकरण का स्वरूप है। कोई कमं किस प्रकार किया जाना चाहिए, 
यह बताना प्रकरण है । वाक्य और प्रकरण के विरोध में कैसे निर्णय होगा ? यह 
बताना चाहिए। परस्पर-अपेक्षित सार्थक पदों का समूह वाक्य, तथा इस प्रकार 
के अनेक वाक्यों का समूह प्रकरण होता है । प्रकरण अपनी सार्थकता और सफल 
प्रयोजनवाला होने के लिए वाक्य की अपेक्षा रखता है, इसलिए वाक्य सदा प्रकरण 
से बलवान्‌ रहेगा । इसके लिए सूक्तवाक' निगद उपयुक्त उदाहरण है। 


१. सूक्तवाक निगद का पूरा पाठ इस प्रकार है-- 

“इदं चावापृथिवी भद्रमभृत्‌ । अष्मं सुक्तवाकम्‌ । उत नमोवाकम्‌ । 
ऋष्या स्म सुक्तोच्यमग्ने । तवं सुकतवागसि। उपश्रितो दिवः पृथिव्योः । 
ओमन्वती तेऽस्मिन्‌ यज्ञे यजमान द्यावापृथिवी स्ताम्‌ । शड्भये जीरदानू । अत्र 
स्तू अप्रवेदे । उरुगव्यूती अभय कृतौ । दृष्टि द्यावा रोत्यापा । शंभुबौ मयो- 
भुवौ । ऊर्जस्वती पयस्वती च । सूपचरणा च स्वधिचरणा च । सयोराविदि । 
अश्निरिवं हविरजुषस । अवीवृधत महो ज्यायोऽकृत । सोम इदं हविरजुषत । 
अबीवबुधत महो ज्यायोऽकृत । अग्निरिव हविरजुषत। अवीवृधत महो ज्या- 
योऽकृत । प्रजापतिरिदं हविरजुषत । अबीवुधत महो ज्यायोऽकृत । अग्नीषो- 
साविदं हविरजुषताम्‌ । अवीवृधेतां महो ज्यायोश्क्राताम्‌ । इन्द्राग्नी इदं 
हविरजुषताम्‌ । अवोयुधेतां महो ज्यायोऽक्राताम्‌ । इन्द्र इदं हविरजुषत! 
अवीवृधत महो ज्यायोऽकृत । महेन्द्र इदं हविरजुषत । अवीवृधत महो ज्या- 
योऽकृत। देवा आज्यपा माज्यमजुषन्त। अवीवुधन्त महो ज्यायोऽक्तत ।अग्निर्‌- 
होत्रेणेदं हविरजुषत । अवीवुधत महो ज्यायोऽकृत । अस्यामुधद्धोतरायां देवं- 
गमायाम्‌ । आशास्तेऽयं यजमानोऽसौ । आयुराशास्ते । सुप्रजास्त्वमाशास्ते । 
सजातवनस्यामाशास्ते । उत्तरां देवयज्यामाश्ञास्ते । सूयो हविष्करणामा- 
शास्ते । दिव्यं घामाऽऽज्ञास्ते। विइवं प्रियमाश्ास्ते । यदनेन हविंषाऽऽ्ास्ते । 
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इस मन्त्र में पूर्णमासी के दिन यजन किये अग्तीषोम और प्रजापति देवता, 
अमावास्या के दिन यजन किये गये .न्द्राग्नी, इन्द्र (अन्य पक्ष में--महेन्द्र देवता 
स्मरण किये गये हैं। 

वाकम और प्रकरण में परस्पर बलाबल की परीक्षा के लिए उपयुक्त सूकवाक 
में दोनों समानबल प्रतीत होते हुँ । क्योंकि वाक्य और प्रकरण दोनों में समानरूप 
से इतिकर्तव्यता की आकांक्षा होने पर किसी एक के बलाबल का निश्चय करने में 
कोई कारण दिखाई नहीं देता, इसलिए दोनों समानबल हैं, यही कहना होगा। 
फिर भी वाक्य को दुर्बल कहा जा सकता है, क्योंकि वह लिङ्ग से बाधित है। 
सुक्तवाक मन्त्र दक्ष॑पूर्ण मास याग के प्रसंग में पठित है। मन्त्र में जो दोनों यागों के 
देवताओं का कथन है, उसमें एकवाक्यता प्राप्त नहीं होती। वहाँ देबताकथन 
लिङ्ग से इन्द्राग्नी, इन्द्र को पौर्णमासी में प्रयोग से हटाकर अमावास्या में प्रयुक्त 
करना चाहिए । ऐसे ही अग्नीषोम, प्रजापति को अमावास्या में प्रयोग से हटाकर 
पूर्णमासी में प्रयुक्त करना चाहिए। इसमें सन्देह होता है--यदि प्रकरण बलवान्‌ 
है, तो जो इस दर्शपूर्ण मास में यजन किये गये देवता का स्तुतिरूप शेष वाक्य है-- 
“अवीवृधेतां महोज्यायोऽक्ताताम्‌' आदि, क्या उसे जितनी बार सूक्तवाक में पढ़ा 
है, उतनी बार पीर्णमासी अमावास्या दोनों यागों में प्रयोग करना हौगा ? अथवा 
यदि वाक्य बैलवान्‌ है, तो इन्द्राग्नी शब्द का उत्कषं कर (उसे उखाड़कर) जहाँ 
ले-जाया गया है; तथा अग्नीषोम का उत्कर्ष कर जहाँ उसे ले-जाया गया है, वहाँ 
ही प्रयोग करना होगा ? इस विषय में वाक्य और प्रकरण दोनों समानबल प्रतीत 
होते हैं । इसका निर्णय कैसे किया जाय ? 

आचायं सूत्रकार ने समाधान किया--इसका निर्णय अर्थविप्रकर्ष (अर्थ को 
दूरी) के आधार पर किया जाना चाहिए । जहाँ अथं की दूरी है, वह दुर्बल; जहाँ 
सामीप्य है, वह सबल होगा । सोचना चाहिए, यहाँ अर्थ की दूरी क्या है ? 

वाक्य में प्रत्येक पद अलग-अलग साकांक्ष रहता है। वाक्य के पूरे अर्थ को 
अभिव्यक्त करने के लिए वाक्यगत पद एक-दूसरे की आकांक्षा रखते हैं। समस्त 
पद मिलकर पूरा वाक्य अभिमत अर्थ को अभिव्यक्त करने में निराकांक्ष हो जाता 
है; अपने पूर्ण अर्थ को अभिव्यक्त कर कार्यानुष्ठान में प्रवृत्ति का प्रयोजक हो 
जाता है। प्रकरण में यह स्थिति नहीं रहती। प्रकरण अनेक वाक्यों का समुदाय 
होता है। द्पु्णेमास प्रकरण में सूक्तवाक मन्त्र पठित है--'दशेपूर्णमासाभ्यां 
यजेत' वाक्य से याग का विधान है । उसे अपनी इतिकततंव्यता की आकांक्षा रहती 


तवश्रयात्‌ तदृध्यात्‌ । तवस्मे देवा रासन्ताम्‌ । तदाग्निदंवो देवेभ्यो बनते । 
वयममनेर्मानुषाः। इष्ट च वीतं च। उने च नो द्यावापृथिवी अंहसः स्याताम्‌ । 
इह्‌ गतिर्वामस्येदं च । नमो देवेभ्यः । [ते ० ब्रा०, ३।५।१०] 
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है। समीप में पठित सूक्तवाक है। तब वहाँ वाक्यान्तर से जाता जाता है-- 
“सूवतवाकेन प्रस्तरं प्रहरति’ सूक्तवाक मन्त्र का उच्चारण करते हुए प्रस्तर को 
अग्नि में छोड़ता है। इस मन्त्र में पौर्णमासी देवतावाची ओर अमावास्या 
देवतावाची पदों का प्रयोग एक-दूसरे से पृथक्‌ करके किया जाता हैँ। उन 
देवताओं के झेषभ्रूत पदों का भी पृथक्‌ करके प्रयोग होता है। इस कारण यद्यपि 
प्रकरण-सामर्थ्यं से पौणंमासी के देवता-पदों के अङ्गभूत बचनों का अमावास्या के 
देवतावाची पदों के साथ एकवाक्यता की सम्भावना प्रकट की जा सकती है, 
तथापि पौर्णमासी के देवतावाची पदों के साथ उनकी एकवाक्यता प्रत्यक्ष है। 
प्रत्यक्ष के साथ विरोध होने पर सम्भावना की उपेक्षा कर दी जाती है। स्वतन्त्र 
वाक्य की अपेक्षा प्रकरण से अर्थाभिव्यकित में विलम्ब होना ही अर्थ की दूरी है। 
इसलिए वाक्य और प्रकरण के परस्पर साम्मुख्य में वाक्य प्रबल और प्रकरण 
दुबल रह जाता है। लिङ्ग से बाधित होने पर वाक्य प्रकरण से भी बाधित होना 
चाहिए,--यह आवश्यक नहीं है। 


(अथ स्थानात्‌ ==त्रमात्‌ प्रकरणस्य प्राबल्याधिकरणम्‌) 


कोई वचन किस 'स्थान' पर पढ़ा गया है, अथवा किस क्रम पर पढ़ा गया है, 
यह एक ही बात है । स्थात-विशेष या क्रमविशेष पर पढ़ा जाना 'वचन' की अपनी 
विशेषता है । सूत्र में 'स्थान' पद दिया है, पर स्पष्टता की भावना से यहाँ 'कम'- 
पद का प्रयोग किया जाएगा । प्रकरण और क्रम के साम्मुख्य में कौन सबल और 
कौन दुबल है? इसका विवेचन प्रस्तुत है। 

इसको समभने के लिए उदाहरणरूप में आचार्यो ने राजसूय याग का उल्लेख 
किया है। राजसूय याग-प्रकरण के अन्तर्गत अभिषेचनीय के क्रम में शौन:शेप 
आख्यान आदि पठित हैं ।' राजसूय का प्रकरण होने से वहां प्रधान कमं राजसूय- 
याग है। प्रकरण और क्रम के साम्मुख्य में यदि प्रकरण बलवान्‌ है, तो शौनःशेप 
आख्यान आदि राजसूय प्रकरणस्थित सब कर्मो के अङ्ग होंगे। यदि क्रम बलवान्‌ 
है, तो अभिषेचनीय के क्रम में पठित होने से उसी (अभिषेचनीय) कमे के अङ्ग 
होंगे। अर्थाभिव्यक्ति के ये दोनों कारण आपाततः समानबल प्रतीत होते हैं; 
क्योंकि कोई ऐसा विशेष हेतु उपलब्ध नहीं है, जिसके आधार पर दोनों में से 
किसी एक को बलवान्‌ सिद्ध किया जा सके । प्रत्युत यह कहा जा सकता है कि 
प्रकरण की अपेक्षा क्रम बलवान्‌ है; क्योंकि अन्यत्र प्रकरण-वाक्य से बाधित 


१. द्रष्टव्य--तै ० ब्रा० १।७।१०।६। आदि पद देवन (यूतक्रीडन) का ग्रहण 
करता है। उक्त ब्राह्मण के उसी प्रसंग में यूतक्रीड़ाविषयक आख्यान दिया 
गया है। 


vu मीमांसा-दर्शन 


हुआ माना गया है। एक जगह बाधित को दुर्बल ही समभझना चाहिए । सम्भव 
है, वह क्रम से भी बाधित हों जाय। 

शिष्य-जिज्ञासा को आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया--अर्थविप्रकर्ष के 
कारण क्रम की अपेक्षा प्रकरण बलवान्‌ होता है । क्रम में अर्थविप्रकर्ष -- अथे की 
दूरी रहती हैं। अर्थ की दूरी यहां क्या है ? इसे समझता चाहिए । राजसूय- 
प्रकरण में राजसूय-माग प्रधान कर्म है। “राजा राजसूयेन* स्वाराज्यकामो 
यजेत” बचन राजसूय का विधान करता है। बह्‌ किस प्रकार किया जाना 
चाहिए ? अपनी इस इतिकत्तंव्यता की आकांक्षा रखता है। उस आकांक्षा को 
प्रकरणपठित परिपूर्ण अर्थवाले समस्त वाक्य पूरा करते हैं । इसलिए राजसूय-याग 
के साथ उनकी एकवाक्यता प्रत्यक्ष है, जो याग के प्रयोजन को पूरा करती है । 
उस प्रकरणगत वाक्यसमूह में एक अंश शौनःशेप उपाख्यान है और अभि- 
बेचनीय संज्ञक सोमयाग कर्म भी । अनेक कमो का प्रकरण में पाठ किसी क्रम से 
होना ही सम्भव है । क्रम के अनुसार यदि शौनःशेप उपाख्यान अभिषेचनीय कमं 
के समीप पढ़ा है, तो वह इनमें परस्पर-आकांक्षा का प्रयोजक नहीं है। ये दोनों 
कर्म राजसूय प्रधान कर्म की इतिकत्त॑व्यतारूप आकांक्षा को समानरूप से पूर्ण 
करने के कारण उसके अङ्गभूत हैं। प्रधान कर्मे के साथ अङ्गभुत कर्म की एक- 
चाक्यता प्रत्यक्ष सिद्ध है । अभिषेचनीय कमं के प्रति शोनःशेप उपाख्यान कमें की 
अङ्गतां क्रम के आधार पर सम्मावनामूलक कही जा सकती है। परत्यक्ष-बोधित 
अर्थे के साम्मुख्य भें सम्भावित अर्थ बाधित हो जाता है । फलतः प्रकरण की 
प्रतियोगिता में क्रम दुर्बल और प्रकरण बलवान्‌ रहता है, भले ही प्रकरण वाक्य 
से बाधित होता हो । 

(अथ समाख्यायाः क्रमस्य प्रावल्याधिकरणम्‌) 


क्रम और समाख्या के परस्पर विरोध में इनके बलाबल की परीक्षा के लिए 
उदाहरणरूप में आचार्यों ने पौरोडाशिक काण्ड का उल्लेख किया है। कृष्ण- 
यजुर्वेद की तैत्तिरीय मैत्रायणी संहिताओं के दशंपूर्णमास-प्रकरण का "पौरोडाशिक 
काण्ड' नाम याजिकों में प्रसिद्ध है । दशं अमावास्या के दिन तथा पौर्णमास 
पूणमासी के दिन किया जाता है। दश में जिस हवि का प्रयोग होता है, उसका 
नाम 'सान्नाय्य' तथा पौर्णमास में प्रयुक्त होनेवाली हवि का नाम 'पुरोडाश' है। 
यद्यपि उस काण्ड में दोनों हवियों के मन्त्रों का व्याख्यान है, परन्तु पुरोडाश हृवि 
के अधिक मन्त्र होने के कारण काण्ड का नाम 'पौरोडाशिक' व्यवहृत होता है । 

जिस यजमान ते सोमयाग किया है, उसके लिए दर्शं नामक इष्टि में इन्द्र- 


१. द्रष्टव्य--मीमांसा-सूत्र २।३।३; अधिकरण २ का प्रारम्म्‌। 
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देवता के निमित्त दधि और दुग्धहवि का विधान है। इन दोनों हवियों का एक 
इन्द्र देवता होने से दोनों को मिलाकर आहुति दी जाती है । इसी को 'सान्नाय्य'- 
हवि कहते हैं। दूध और दघि के परस्पर सम्मिश्रण द्वारा उनका एकीकरण 
“सान्नाय्य” पद का वाच्यार्थ है। पौरोडाशिक काण्ड में सान्ताय्य हवि के क्रम में 
'चुन्धध्वं दैव्याय कमंणे ° मन्त्र पात्रशोधन में विनियोग के लिए पढ़ा गया है--हे 
आपः ! दैव्यकमं के लिए पात्रों का शोधन करो । शिष्य जिज्ञासा करता है- यहाँ 
सन्देह है यदि समास्या= नाम बलवान्‌ है, तो काण्ड का “पौरोडाशिक नाम 
होने से इस मन्त्र का विनियोग पुरोडादा-यात्रों के शोधन में किया जाना चाहिए। 
यदि क्रम बलवान्‌ है, तो सान्नाय्य हवि के क्रम में पठित होने से सान्नाय्य हवि- 
पात्रों के शोधन में मन्त्र का विनियोग होना चाहिए । इन दोनों में बलाबल का 
निर्णय होना अपेक्षित है । आपातत: ये समानबल प्रतीत होते हैं; क्योंकि इन 
दोनों में से किसी एक को बलवान्‌ और दुसरे को दुर्बल बतानेवाला कोई विशेष 
कारण उपलब्ध नहीं है। फिर भी प्रकरण से बाधित होने के कारण क्रम को 
दु्वेल कहा जा सकता है । तब नाम (= समाख्या) कारण के आधार पर उक्त 
मन्त्र का विनियोग पुरोडाश-पात्रों के शोधन में किया जाना चाहिए,-मह प्राप्त 
होता है। 

आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया--क्रम और समास्या के 
नाम्मुख्य में कम बलवान्‌ होता है, तथा अगला समाख्या-कारण दुर्बल (--पार- 
दौबेल्यम्‌), क्योकि समास्या में अर्थ की दूरी रहती है (अर्थविप्रकर्षात्‌) । 
समाख्या का अर्थविप्रकर्ष क्या है ? वह्‌ इस प्रकार समझना चाहिए-_'शुनधंध्व 
देव्याय कर्मणे' मन्त्र का पाठ सान्नाय्य इवि के क्रम में उपलब्ध है, इसलिए 
सान्नाय्य हवि के साथ उसका साक्षात्‌ सम्बन्ध स्पष्ट है । समाख्या (=पौरो- 
डाशिक नामक काण्ड) में पुरोडाश के साथ 'शुन्षध्वं दैव्याय” मन्त्र का सम्बन्ध 
नहीं कहा गया । 'पोरोडाशिक' इस समाख्या (काण्ड के नाम) में 'ुरोडाश' पद 
देखे जाने से अर्थापत्ति-प्रमाण के आधार पर 'शुन्धधवं' मन्त्र का पुरोडाश के साथ 
सम्बन्ध जोड़े जाने की कल्पना की जाती है। इसलिए सान्नाय्य हवि के साथ 
मन्त्र का स्पष्ट सम्बन्ध बतानेवाले क्रम से समास्या-कारण बाधित हो जाता है। 

श्रुति आदि विनियोग के प्रयोजक कारणों में बलाबल की जाँच वहीं अपेक्षित 
होती है, जहाँ एक ही लक्ष्य में दो कारण परस्पर-विरोधी बनकर उपस्थित होते 


१. पाणिनि सूत्र [२।१।१२६] 'पाय्यसान्ताय्यतिकास्यघाय्या मानहविनिवास- 
सामियेनोषु' से 'सम्‌-उपसगंपूर्वेक 'नी' धातु से “प्यत्‌' प्रत्यय लगाकर 
“सान्नाय्य' पद हविविशेष अर्थ में निष्पन्न किया गया है। 

२. तै० सं० १।१।२॥ मैत्रा० सं० १।१।३॥ शुक्ल यजुः ११३७ 
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हैं। अविरोध अवस्था में अपने-अपने लक्ष्य में सभी कारण बलवान्‌ हैं। अपने 
लक्ष्य में प्रत्येक कारण विनियोग का प्रयोजक होता है। इसी अनुसार अङ्गाङ्गि- 
भाव निर्धारित किया जाता है । जिसका विनियोग किया जाय वह अङ्ग, जहाँ 
विनियोग किया जाय वह अङ्गी होता है॥१४। (इति श्रुत्यादीनां पृर्वेपुवंबली- 
यस्त्वाधिकरणम्‌--७} । 


(द्वादशोपसत्ताया अहीना ङ्गताधिकरणम्‌ -८) 


तृतीय अध्याय के प्रारम्भ में प्रतिज्ञात शेष लक्षण के उपपादन के अनन्तर 
श्रुति आदि विनियोजक प्रमाणों के बलाबल का निरूपण किया गया । कर्मो में 
कौन कमं शेष न्अङ्ग और कौन कमें शेषी--अङ्गी है, इसका (--अज्ञाज्ि- 
भाव का) निर्णय श्रुति आदि प्रमाणों के आधार पर होता है, जिसका उपयुक्त 
विवरण प्रस्तुत कर दिया गया । श्रुति आदि विनिसोजक प्रमाणों के बलाबल 
विचार का कहाँ विरोध होता है, कहाँ नहीं, इसपर अब विवेचन किया जायगा, 
जो ग्लाबल-विचार के साथ सम्बद्ध है। 

तैत्तिरीय संहिता [६।२।५] में ज्योतिष्टोम का प्रारम्भ करते हुए पाठ है-- 
'तिस्त एव साह्नस्योपसदो द्वादशाहीनस्य ।' 'साह्न' पद एक दिन में सिद्ध होनेवाले 
ज्योतिष्टोम-याग के लिए प्रयुक्त हुआ है । यद्यपि ज्योतिष्टोम पाँच दित में सिद्ध 
होनेवाला कर्म है, पर एक दिन साध्य सोमयाग के कारण इसे 'साह्न' औपचारिक 
रूप में कहा है । ज्योतिष्टोम के तीन उपसद्‌ होते हैं, अहीन के बारह । शिष्य ने 
जिज्ञासा की--इसमें सन्देह होता है, क्या बारह उपसद्‌ का यह विधान ज्योतिष्टोम 
के लिए है, अथवा अहीन के लिए ? प्रतीत होता है, यह बारह उपसद्‌ का विधान 
ज्योतिष्टोम में है, क्योंकि यह विधान ज्योतिष्टोम का प्रारम्भ करके किया गया 
है । मुख्य ज्योतिष्टोम है, अहीन क्रतु का कथन यहाँ गौण है। शिष्य-जिज्ञासा को 
आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


अहीनो वा प्रकरणाद्‌ गौणः ॥१५७ 


[वा] सूत्र में 'वा' पद संशय के अभाव का द्योतक है। तात्पर्यं है--उक्त 
कथन में संशय का कोई अवकाश नहीं । | अहीनः] सन्दभ में 'अहीन'-पद ज्योति- 
ष्टोम का वाचक है; [प्रकरणात्‌] ज्योतिष्टोम का प्रकरण होने से, [गौणः] 
अहीन पद गौण है। 

संहिता-सच्दर्भ में 'अहीन' पद गुणवृत्ति से ज्योतिष्टोम के लिए प्रयुक्त हुआ 
है। जो क्रतु दक्षिणा, क्रतु के अन्य अङ्गों तथा फल से हीन = रहित नहीं है, वह 
अहीन है । ज्योतिष्टोम ऐसा ही ऋतु है; उसके लिए उक्त पद का प्रयोग कर दिया 
गया है तथा यह्‌ प्रकरण भी ज्योतिष्टोम का है। 'द्वादश-भहीनस्य' वाक्य में 
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“अहीन' पद ज्योतिष्टोम का वाचक होने से यह आशंका उठाना भी व्यर्थ होगा 
कि वाक्य से प्रकरण बाधित हो जाता है। वाधा विरोध होने पर होती है; यहाँ 
तो वाक्य और प्रकरण दोनों ज्योतिष्टोम का निदेश कर रहे हैं । इसलिए बारह 
उपसद्‌ ज्योतिष्टोम में समझने चाहिएँ । 

“उपसद्‌' नामक इष्टि हैं, जो सोमयाग में दीक्षित होने के अनन्तर सोमा- 
भिषव से पूर्व अनुष्ठित की जाती हैं। किस ऋतु में कितनी उपसद्‌ इष्टि हों ? 
उनकी संख्या यहाँ बताई गई है। सोमयागों में इन इष्टियों का विधान है। 
'अहीन' वे हैं जो दो दिन में सिद्ध होनेवाले क्तु से लगाकर ग्यारह दिन तक में 
सिद्ध होते हैं। बारह दिन में साध्य सोमयाग की संज्ञा 'अहीन' और 'सत्र' दोनों 
हैं। इससे अधिक समय में साध्य सब सोमयाग 'सत्र' कहे जाते हैं ॥ 

बारह उपसद्‌ ज्योतिष्टोम में हैं, इस पूर्वपक्ष का सूत्रकार ने समाधान 
किया 


असंयोगात्तु मुख्यस्य तस्मादपकृष्यते ॥१६॥ 


सूत्र में [तु | पद पूर्वपक्ष की व्यावृत्ति का द्योतक है । तात्पर्ये है-संहिता- 
सन्दर्भ में 'अहीन' पद ज्योतिष्टोम का वाचक नहीं है। 'साल्व' पद से कहे गये 
[मुख्यस्थ ] मुख्य ज्योतिष्टोम का द्वादश उपसत्ता के साथ [असंयोगात्‌ ] सम्बन्ध 
न होने से [तस्मात्‌] उस साह्न ज्योतिष्टोम से द्वादश उपसद्‌ का होना [अप- 
कृष्यते ] खींचा जाता है, हटाया जाता है। तात्पय है, बारह उपसद्‌ इष्टियों का 
सम्बन्ध अहीन-संज्ञक क्रतुओं के साथ है; ज्योतिष्टोम के साथ नहीं । 

संहिता-सन्दमं में बारह उपसद्‌ नामक इष्टियों का सम्बन्ध अहीन-संज्ञक 
ऋतु के साथ साक्षात्‌ निदिष्ट हैं । अहीन पद को गुणवृत्ति से नन्‌ समास के आघार 
पर ज्योतिष्टोम का वाचक समझना नितान्त अयुक्त है । गौण अर्थ की कल्पना 
वहीं की जाती है, जहाँ अभिधावृत्ति से उपयुक्त समञ्जस अर्थ की सम्भावना न 
हो । अहीन पद, दिनवाचक 'अहन्‌' शब्द से 'अह्नः खः क्रतौ’ [व्याकरण महा- 
भाष्य ४।२।४३] वात्तिक के अनुसार समूह अर्थ में कतु अभिधेय होने पर ख 
(=ईत) प्रत्यय होकर सिद्ध होता है। इस प्रकार अभिधाशक्ति-बोध्य अर्थ इस 
पद का है--ऐसा क्रतु जो एकाधिक दिनों के समूह में सम्पन्न किया जाय। 
आचार्यों ने इसकी सीमा बताई, दो दिन से लगाकर ग्यारह दिनं तक में सम्पन्न 
होनेवाते ऋतु 'अहोन' कहे जाते हैं। ऐसे कतुओ में बारह उपसद्‌ इष्टियाँ अनुष्ठित 
होती हैं। 

अहीन पद का गुणवृत्ति से ज्योतिष्टोम अर्थ समझना स्वर की दृष्टि से भी 
असंगत है । ननू समास होने पर पाणिनि-नियम [६।२।२] कें अनुसार यह पद 
आद्युदात्त होना चाहिए । परन्तु संहिताओं में यह मध्योदात्त उपलब्ध होता है, 
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जो गत पंक्तियों में बताई गई 'अहीन' पद की सिद्धि के अनुसार संगत है। फलत: 
ज्योतिष्टोम में उपसद्‌ इष्टियाँ तीन ही होती हैं; बारह उपसद्‌ इष्टियाँ अहीन 
कतु में। यह प्रकरण ज्योतिष्टोम का होने पर भी संहिता-बाक्य इसका स्पष्ट 
कथन करता है । यह तभी सम्भव है, जब साह्व-ज्योतिष्टोम और अहीन को भिन्न 
कर्मे माना जाता है । ऐसी स्थिति में अहीन पद का प्रयोग ज्योतिष्टोम के लिए 
कहना सर्वथा अयुक्त है ॥१६॥ ( इति द्वादशोपसत्ताया अहीनाङ्गताधि- 
करणम्‌--८) 


(कुलायादौ प्रतिपदोत्कर्षाधिकरणम्‌--&) 


'कुलाय -संज्ञक यज्ञविशेष हैं, विभिन्न स्तर के अथवा विजातीय व्यक्ति 
सम्मिलितरूप से जिन यज्ञों का अनुष्ठान करते हैं, वे यज्ञ = ऋतु 'कुलाय' नाम से 
व्यवहृत होते हैं । ज्योतिष्टो म-प्रकरण में पाठ है--" 'युवं हि स्थः स्वः पत्ती”, इति 
द्योयेजमानयो: प्रतिषदं कुर्यात्‌”, “युवं हि स्थः स्वः पतौ" [ऋ० ६।१६।२॥ साम० 
१००१] इस ऋचा को दो यजमानो की प्रतिपद्‌ करे। आये पाठ है--" 'एते 
असृग्रमिन्दवः इति बहुभ्यो यजमानेभ्यः”--इस ऋचा को बहुत यजमानों की 
प्रतिपद्‌ करे। 

ज्योतिष्टोम के प्रातःसवन में गेय बहिष्पवमान स्तोत्र सदोमण्डप से बाहर 
“बात्वाल' नामक स्थान में गाया जाता है। उद्गाता, प्रस्तोता, प्रतिहर्ता तीन 
ऋत्विक्‌ मिलकर इसका गान करते हैं। पापञ्चोधच कर पवित्र करनेवाले इस 
स्तोत्र का गान सदोमण्डप से बाहर होने के कारण इसका 'बहिष्पवमान' नाग है। 
प्रत्येक स्तोत्र तीन ऋचाओं पर गाया जाता है। बहिष्पवमान स्तोत्र की पहली 
गेय ऋचा 'प्रतियद्‌' कही जाती है । यद्यपि सामान्यरूप से ज्योतिष्टोम में बहिष्पव- 
मान स्तोत्र की प्रतिपद्‌ 'उतास्मै गायता नर:' ऋचा विहित है, परन्तु जहाँ दो 
यजमान मिलकर क्रतु-अनुष्ठान करें, वहाँ बहिष्पवमान स्तोत्र की प्रतिपद्‌ 'युवं 
हि स्थः ऋचा को करें । अहीन-संज्ञक सोमयाग में एक, दो या बहुत यजमानो के 
साथ मिलकर यांग का विधान है।* 

शिष्य जिज्ञासा करता है उक्त प्रतिपद्‌-कऋचाओं के विषय में सन्देह है— 
क्या थे दोनों प्रतिपद्‌ ज्योतिष्टोम के अन्तर्गत हैं ? अथवा दो यजमानों द्वारा 


१. “एको हो बहवो वाऽहीनेर्यजेरन्‌? कुतूहलवृत्ति ३॥३।१४॥ कात्या० श्रौ० 
१२।१।४ की विद्याधर टीका की टिप्पणी । सत्रथागों में थे यजमानास्त एव 
ऋत्विजः' के अनुसार १७ यजमान न्यूनत म होते हैं; इस आधार पर न्याय- 
मालाविस्तर में सायण ने बहुयजमानविषयक वचन को सत्र-सम्बन्धी कहा 
है।(यु० मी० पृ० ८३०) 
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साध्य 'कुलाय'-संज्ञक आदि कर्म में, एवं बहुत यजमानों द्वारा साध्य ःद्विरात्र' 
आदि कर्मों में इनका उत्कर्ष करना योग्य है? अर्थात्‌ यहाँ से हटाकर उन 
प्रकरणों में इनको ले-जाना उपयुक्त है ? प्रतीत होता है, ज्योतिष्टोम में ही इनका 
निवेश युक्त है, क्योंकि ये ज्योतिष्टोम प्रकरण में पठित हैं । इससे प्रकरण उपकृत 
होता है। 


आचार्ये सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 
द्वित्वबहुत्वयुक्तं वाऽचोदनात्‌ तस्य ॥ १७॥ 


गत सूत्र से यहाँ "असंयोगात्‌, तस्मात्‌, अपकृष्यते’ तीन पदों की अनुवृत्ति 
है । सूत्र का 'वा' पद समुच्चय अर्थ में है । सूत्राथं होगा-- [ द्वित्वबहुत्वयुक्तम्‌ ] 
द्वित्व और बहुत्व से युवत प्रतिपद-ऋचा [वा] भी [असंयोगात्‌ ] ज्योतिष्टोम 
से असम्बद्ध होने के कारण [तस्मात्‌--अपकृष्यते] उस ज्योतिष्टोम से हटाई 
जाती हैं, दूर ले-जाई जाती हैं, [तस्य, अचोदनात्‌ ] ऐसे ज्योतिष्टोम का विधान 
न होने से, जिसमें दो या उससे अधिक यजमान हों । 

ज्योतिष्टोम में निर्धारित रूप से यजमान एक होता है। उक्त प्रतिपदू-ऋचा 
उन कर्मों में उपयोग के लिए कही गई हैं, जो कमं दो यजमानों अथवा दो से 
अधिक बहुत यजमानों द्वारा मिलकर अनुष्ठित किये जाते हैं। इसलिए ज्योति- 
ष्टोम प्रकरण में पढ़ी जाने पर भी इन प्रतिपद्‌-ऋचाओं का उपयोग ज्योतिष्टोम 
में सम्भव नहीं । तब इनके उचित उपयोग के लिए इन्हें यहाँ से हटाकर 'कुलाय'- 
संज्ञक आदि यागों में ले-जाना सार्थक है। वे कम॑ विधानानुसार दो अथवा अधिक 
यजमानों हारा सम्पन्न किये जाते हैं ॥१७॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--दो या बहुत यजमानों का होना ज्योतिष्टोम में 
भी सम्भव है । ज्योतिष्टोम नित्यकमं है । यजमान कमी रुग्ण आदि हो सकता 
है, तब अन्य एक या अधिक सहयोगी के द्वारा याग को निरन्तर चालू रखने पर 
एकाधिक यजमानों की कल्पना ज्योतिष्टोम में सम्भव होने से प्रतिपदू-ऋचाओं 
का ज्योतिष्टोम प्रकरण से अपकर्ष आवश्यक नहीं है। 

सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा को पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


पक्षेणार्थकृतस्येति चेत्‌ ॥१८॥ 


नित्यकर्म ज्योतिष्टोम के अवश्यकत्तंव्य होने के कारण सामर्थ्यहीन यजमान 
के [अर्थकृतस्य] याग-सम्पादन प्रयोजनवन्न सहयोगी किये गये व्यक्ति के 
[पक्षेण] विकल्प से एक या दो अन्य यजमानों के द्वारा, ज्योतिष्टोम में दो या 
बहुत यजमानों की सम्भावना से तत्सम्बन्धी प्रतिपद्‌-ऋचा ज्योतिष्टोम में 
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निविष्ट रह सकती हैं; ऐसा यदि कहो, तो (वह युक्त नहीं; अगले सुत्र से सम्बद्ध 
है)। 

दो या बहुत यजमान ज्योतिष्टोम में सम्भव होने से प्रतिपद्‌-ऋचाओं का 
निवेश ज्योतिष्टोम में माना जा सकता है । इससे प्रकरण बाधित न होगा। 
उत्कर्षं मानने पर प्रकरण बाधित होता है। निर्धारित एक यजमान किन्हीं 
रोगादि कारणों से अशक्त होने पर नित्यकर्म ज्योतिष्टोम को निरन्तर चालू 
रखने की भावना से सहयोगी यजमान को ग्रहण करेगा । तब ज्योतिष्टोम में 
यजमान के एकत्व को बाधकर दो या बहुत यजमानं से सम्बद्ध प्रतिपद्‌-ऋचाओं 
का निवेश ज्योतिष्टोम में बना रहेगा। फलतः उनका उत्कर्ष नहीं करना 
चाहिए ॥ १८. 

आचाय॑ सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 

न प्रकृतेरेकसंयोगात्‌ ॥१९॥ 

[त] गत सूत्र में कहा अर्थ युक्त नहीं है। तात्पर्य है, दो या बहुत यजमानों 
से सम्बद्ध प्रतिपद्‌-ऋचाओं का ज्योतिष्टोम से उत्कर्ष करना अपेक्षित नहीं, यह 
कथन अयुक्त है, [प्रकृतेः] प्रकृतियाय ज्योतिष्टोम का [एकसंयोगात्‌] एक 
यजमान के साथ सम्बन्ध होने से। इसलिए जिस कर्म में दो या अधिक यजमान 
हों, उसका सन्निवेश ज्योतिष्टोम में सम्भव नहीं । अतः प्रतिपद्‌-ऋचाओं का यहाँ 
से उत्कषं आवश्यक है! 

ज्योतिष्टोम के विधिवाक्य 'वसन्ते वसन्ते ज्योतिषा यजेत' में एकवचन के 
प्रयोग से ज्योतिष्टोम-यजनकर्ता यजमान एक ही भुत है। सूत्रकार ने सूत्र में 
“प्रकृतेः पद का प्रयोग इसी भाव को अभिव्यक्त करने के लिए किया है कि ज्योति- 
ष्टोग अथवा अग्निष्टोम अन्य समस्त सोमयागों का प्रकृतिभूत याग है, यह जाना 
जा सके। प्रकृतियाग में अनुष्ठेय सब घर्मो ब अङ्कों का यथावत्‌ निर्देश होता 
है। उसी के अनुसार कर्मानुष्ठान किया जाता है; किसी बाह्य अतिदेश आदि से 
उसे बाधा नहीं जा सकता । विक्ृतियागों में ऐसा नहीं होता। वहाँ 'प्रकृतिवद्‌ 
विकृतिः कत्त॑व्या' नियम के अनुसार किन्हीं अङ्गों की बाधा सम्भव है। इसका 
उपयुक्त विवेचन शास्त्र के अन्तिम अध्याय में किया गया है। ज्योतिष्टोम प्रकृति- 
याग कर्ता यजमान का एकत्व प्रत्यक्ष शुत है, उसका बाघ सम्भव नहीं। इसलिए 
दो या बहुत यजमानों से सम्बद्ध प्रतिपद्‌-ऋचाओं का ज्योतिष्टोम से उत्कषं किया 
जाना सर्वथा न्याय्य है। 

यजमान के असमर्थं होने पर नित्यकमं को चालू रखने की अनिवार्यता के 
कारण उसके प्रतिनिधिरूप में अन्य व्यक्ति के सहयोग से ज्योतिष्टोम में दो 
मजमानों की कल्पना, अथवा पत्नी-साहचय्यं से दो या बहुत यजमानों की कल्पना 
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नितान्त अशास्त्रीय है । सहयोगी व्यक्ति मृति (पारिश्रमिक शुल्कः= घन-प्राप्ति) 
के प्रयोजन से अनुष्ठान में प्रवृत्त होता है, यजमान-ख्प में उसका वरण नहीं किया 
जाता । पत्नी भी पति की सहचारिणी के रूप में उपस्थित होती है, स्वयं यजमान 
के रूप में नहीं । ज्योतिष्टोम में दो या यहुत यजमानों का होना असम्भव होने 
से--दो या बहुत यजमानों से सम्बद्ध भ्रतिपद्‌-ऋचाओं का ज्योतिष्टोम से उत्कर्ष 
कर 'कुलाय-संज्ञक कमं में उनका उपयोग किया जाना शास्त्रानुकूल है ॥१६॥ 
(इति कुलायादी प्रतिपदोरुत्कर्षाधिकरणम्‌--६) । 


(जाघन्याः प्रक रणादनुत्कर्षाधिकरणम्‌--१०) 


शिष्य जिज्ञासा करता है---दर्श-पूर्ण मास में पत्नीसंयाज कर्म का निर्देश है 
“जाघन्या पत्नीः संयाजयन्ति’ [ आप० श्रौ० ३।८।१०]पूंछ से 'पत्नीसंयाज' नामक 
कर्म करते हैं । प्रस्तुत श्रौतसूत्र के अतिरिक्त समस्त अन्य याजुष वाड्मय में 
पत्नी संयाज-कमं के होमद्रव्य के रूप में 'जाघनी' का उल्लेख कहीं उपलब्ध नहीं 
है। इस कर्म में हविद्रव्य आज्य बताया मया है।' ज्योतिष्टोम के अन्तर्गत 
पशुयाग प्रकरण में 'जाघन्या पत्नी: संयाअयन्ति' वचन का उल्लेख अवश्य 
मिलता है। 

जघत कटिप्रदेश का नाम है; भाषा में जांघ बोलते हैं। उसका एक माग-- 
कोई एक अंश --'जाघनी' है। व्याख्याकारों ने जाघनी का अर्थ पूंछ किया है। 
पर 'जधन' पद का अर्थ कोष में मादा के कटिप्रदेश का अगला भाग है, जो घोंदू 
के उपर मांसल अंश हैं । पूंछ से उसका कोई सम्बन्ध प्रतीत नहीं होता । 

दर्श-पूर्णमास के अन्तर्गत “पत्नीसंयाज' कर्म है, जिसमें चार देवताओं के लिए 
आज्य हनि की चार आहुतियाँ दी जाती हैं। वहाँ वाक्य है-'सोमं यजति, त्वष्टारं 
यजति, देवानां पत्नीर्यजति, अग्नि गृहपति यजति’ इस वाक्य से-_सोम, त्वष्टा, 
देवपत्नियाँ और अग्निगृहपति--चार देवता विहित हैं। इन सबका “पत्नी: संया- 
जयन्ति वचन में केवल 'पत्नी' पद से निर्देश किया गया है। यह मीमांसा 
(१४१२५) में वणित प्राणमुन्त्याय के अनुसार अथवा लोकप्रसिद्ध छत्रिन्याय के 
अनुसार समझना चाहिए। 

प्रस्तुत अधिकरण में दर्श-पूर्णमास के अन्तगंत पत्नीसंयाज-कमं के लिए 
आपस्तम्ब श्रौतसूत्र के “जाघन्या पत्नी: संयाजयन्ति’ वचन के अनुसार 'जाघनी' 
हनि को लक्ष्य कर विवेचन प्रस्तुत किया गया है। यहाँ सन्देह है, यह विधान दर्श- 


१. द्रष्टव्य--भादृदीपिका, यही अधिकरण-_'आज्येन पत्नी: संयाजयन्ति ।' 
शत» ब्रा० [१।६।२।७] में पत्नीसंयाज के लिए आज्य हवि की प्रशंसा की 
गई है। 
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पूर्णमास में माना जाय ? अथवा पशुयाग में इसका उत्कर्ष माना जाय ? यदि 
जाघनी हवि को उद्देश्य कर पत्नीसंयाजों का विधान किया जाता है, तो इसका 
पशुयाग में उत्कर्ष होगा; यदि पत्नीसंयाजो के लिए जाधनी हवि का विधान किया 
जाता है, तब यह दशंपूर्णभास में ही होगा। प्रतीत होता है, पश्मुयाग में इसका 
उत्कर्ष होना चाहिए, क्योंकि जाघनी पशु का अवयव है। दर्श-पूर्णमास श्रौतकर्म 
हैं, इनमें पश्जुयाग-सम्बन्धी कोई कर्म विहित नहीं है। 

आचार्य सूत्रकार ने शिष्य-सुझाव को पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किपा-- 


जाघनी चैकदेशत्वात्‌ ॥२०॥॥ 


[जाघनी] दशं-पूर्णेमास में पठित जाघनी हवि [च] भी यहाँ से हटाकर 
पशुयाग में ले-जाई जाय, [एकदेशत्वात्‌] पशु का एकदेश--एक अवयव होने 
से। 

दर्श-पूर्णमास से जाघनी का उत्कर्ष किया जाना चाहिए । पशुयाग में जाघनी 
के उत्कर्ष से दशं-पूर्णमासपठित पत्नीसंयाज-कर्म में जाघनी के बिना कोई वैगुण्य 
नहीं आयेगा । यह कर्म आज्य हवि से सम्पादित हो जायगा । जाघनी का भी-- 
सवनीय पशुयाग में आहुत किये जाने से-- उचित उपयोग हो जाता है। इस प्रकार 
पशुयाग में जाघनी प्रयोजनवाली है; दशं-पूर्णमास में उसका कोई प्रयोजन नहीं 
है । पशु के एकदेश रूप से कही गई जाघनी दश-ूर्णमास में पशु को प्रयोजित नहीं 
कर सकती। अन्यथा पशु को वहाँ लाकर उसका वह अङ्ग काटना पड़ेगा, 
जो नितान्त अशास्त्रीय है। इसलिए वहाँ से जाघनी का उत्कर्ष होना ही 
चाहिए॥२०॥ 

आचारय सूत्रकार ने उक्त पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 


चोदना वाऽपूर्वत्वात्‌ ॥२१॥ 


[वा ]सूत में 'बा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति के लिए है। तात्पर्य है, दरष-धूणेमास 
से जाघनी का उत्कर्ष नहीं होता। [चोदना ] दर्शपूर्ण मास में जाघनी का विधान 
है, [अपूर्वत्वात्‌] अपूर्व होने से। 

दर्श-पूर्ण मास में जाघनी का निर्देश पत्नीसंयाजों के लिए इवि द्रव्य का विधान 
करता है, अपू होने से। तात्पर्य है, पत्नीसंयाजों का जाघनी हविद्रव्य कहीं 
अन्यत्र से प्राप्त नहीं है। पत्नी: संयाजयन्ति’ से सोम, त्वष्टा, देवपस्तियाँ, अग्नि- 
गृहपति देवता-सहित याग का विधान प्राप्त है। उसी के हविद्रव्य रूप में अन्यत्र 
से अप्राप्त--जाघनी का दशेपूर्णमास में विशेष विधान है। इसलिए दर्शपूर्ण मास 
से जाघनी का उत्कष नहीं किया जाना चाहिए। 

यह कहना ठीक न होगा किजाचनी का विधान वाक्य से और याग का विधान 
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शुनि से होता है, तथा श्रूति के साम्मुख्य में वाक्य दुबेल होगा । तब जाघनी का 
उत्कर्ष माना जाय । क्योंकि जाघनी को वाक्यबोधित मानने पर वाक्यभेद आफन्त 
होगा; वाक्यानुसार अर्थे किया जायगा --'जाघनी मुहिर्य यागो विधीयते' एक 
वाक्य, 'पत्न्यश्च विधीयन्ते' दूसरा वाम्य । इसलिए वहाँ (दर्शे-पूर्णमास में) केवल 
जाघनी हविद्रव्य का विधान मानना चाहिए । पत्नीसंयाजों का हवि के उपयोग 
के लिए निर्देश है, मुख्य विधान नहीं है । अतः जाघनी का उत्कर्ष दर्शपूर्णमास से 
किया जाना अमान्य है।।२१॥ 

शिष्य पुनः जिज्ञासा करता है--जाघनी पशु का एकदेश है; उसका उपयोग 
पञुयाग में सम्भव है, अन्यत्र (दर्श-पूर्ण मास में) नहीं । अतः उत्कर्ष आवश्यक है। 

इस जिज्ञासा को सूत्रकार ने पूर्व पक्षरूप में सूत्रित किया -- 

एकदेश इति चेत्‌ ॥२२॥ 

[एकदेशः] जाघनी हबिग्रव्य पशु का एकदेश = अवयव है, अतः जहाँ याग 
में पु उपस्थित होगा, वहाँ उसका उत्कर्ष होना चाहिए, [इति चेत्‌] ऐसा यदि 
मानो तो--(अगले सूत्र के साथ सम्बन्ध है) । 

जाघनी हवि पशु का अवयव होने से पशुयाग में उसका उत्कर्ष करना होगा । 
दर्शपूर्णमास में पशु उपस्थित नहीं होता, अतः उत्कर्ष आवश्यक है॥ २२॥ 

आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 


न प्रकृते रशार्व्रनिष्पत्तेः ॥२३॥ 


[न] गत सूत्र का कथन युक्त नहीं है । [प्रकृतेः ] प्रकृतियाग दर्श-पूर्ण मास के 
सम्बन्ध में [अशास्त्रनिष्पत्तेः] जाघनीविषयक स्पष्ट निर्देश, अमुक पशु का ऐसा 
अवयव हो--इस प्रकार का शास्त्रसिद्ध कथन --न होने से उत्कर्ष नहीं होगा। 

सूत्रकार का आशय है--यदि शास्त्र में स्पष्ट रूप से यह बताया होता कि 
अमुक पशु का अमुक अवयव “जाधनी' पद से ग्राह्य है, तो उसका उत्कर्ष पशुयाग में 
सम्भव था, क्योंकि वहाँ पशु का उपस्थित होना शास्त्राचुकूल होता। पर ऐसा 
निर्देश न होने के कारण 'जाघनी' साधारण कथन होने से वह अवयव स्वयं मरे 
अथवा कसाई आदि द्वारा मारे गये पशु का क्रय आदि करके कहीं से भी ग्रहण 
किया जा सकता है। मध्यकालिक टीकाकारों के अनुसार फिर भी वह अवयव 
यज्ञिय पशु अथवा भक्ष्य पशु का ही होना चाहिए। ऐसी स्थिति में 'जाघनी' का 
उत्कर्ष अनावश्यक है।।२३॥ 

इस अधिकरण के विषय में पं ० युधिष्ठिर मीमांसक ने अनेक उपपत्ति दर्शाते 
हुए लिखा है कि प्रस्तुत अधिकरण में कथित सिद्धान्त एकदेशी मत है। जैमिनि 
सूत्रकार एवं अन्य प्राचीन आचार्यो का यह मान्य सिद्धान्त नहीं है, क्योंकि 
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जाघनी का दर्श-पुर्णमास में उल्लेख केवल आपस्तम्ब श्रौतसूत्र में उपलब्ध है, 
अन्यत्र समस्त वैदिक वाङ्मय में कहीं नहीं। इसके अतिरिक्त दर््ष-पूर्णणास के 
अन्तगंत पत्नीसंयाज-कर्म का हविदवव्य संत्र 'आज्य' बताया गया है । दर्श-पूर्ण मास 
जादि श्रौत वागों में आमिष का सम्पर्क कहीं नहीं बताया गया। अत; दर्शपूर्ण मास 
में 'जाघनी” की घुसपैठ सर्वथा अवेदिक है। प्ररतुत अधिकरण में यह विवेचन 
केवल आपस्तम्ब श्रौतसूत्र के आघार पर है। अधिक जानकारी के लिए मीमांसक 
महोदय का ग्रन्थ देखें । 

पं० आर्यमुनि ने इस अधिकरण की व्याख्या में अधिकरण का पर्यवसान 
अनुत्कर्षे में न मानकर उत्कषे में माना है। अधिकरण में यहाँ चार सूत्र हैं। पहले 
सूत्र हारा 'जाघनी' के उत्कर्ष का उपपादन किया गया है। शबरस्वामी ने उसे 
पूर्व पक्ष कहा है । इसके विपरीत आर्यमुनि ने उसे सिद्धान्त-पक्ष माना है। अगले 
दो सूत्रों को एकसूत्र मानकर पूर्वपक्षरूप में उसकी व्याख्या निम्न प्रकार से की 
डु 

“चोदना वाइपुर्वेत्वादेकदेश इति चेत्‌ । 


“बा शब्द पूर्वपक्ष की सूचना के लिए आया है [चोदना] उक्त वाक्य में 
'पत्नीसंयाज' के अङ्गरूप से 'जाधनी' का विधान है क्‍योंकि [अपूर्वत्वात्‌ ] ऐसा 
होने से अपूर्व अर्थे का लाभ होता है और [एकदेशः] पशु की हिंसा करने से 
उसके अवयव 'जाघनी' की प्राप्ति हो सकती है [चेत्‌] यदि [इति] ऐसा कहो 
तो (ठीक नहीं--इसका अगले सूत्र से सम्वन्ध है)। 

भाष्य--उकत वाक्य में 'जाघनी ' द्वारा प्रदेय पशु के 'पत्नीसंयाज' नामक 
संस्कार का विधान अभिप्रेत नहीं, किन्तु उक्त संस्कारकमं के लिए साधनरूप से 
“जाघनी' का विधान अभिप्रेत है अर्थात्‌ 'पत्नीसंयाज' नामक संस्कारकर्म प्रथम 
प्राप्त होने पर भी उसका साधन 'जाघनी' प्रथम प्राप्त नहीं है, उसी का साधनरूप 
से विधान उक्त वाक्य से विवक्षित है, क्योंकि प्रथम प्राप्त न होने के कारण वह 
अपूर्व है और अर्थ का विधान सवंसम्मत है; और यद्यपि प्रकृत 'दशं-पूर्णेमास' याभ 
में प्रदेय पशु नहीं है तथापि उसका अवयव जाघनी दुष्प्राप नहीं है--वह पशुहिसा 

” द्वारा मनुष्यमात्र को प्राप्त हो सकती है, और शास्त्रविहित कमं की सिद्धि के लिए 
“हिसा” का करमा कोई दोष नहीं है; इसलिए पशुयाग में जाचनी का उत्कर्ष युक्त 
नहीं, किन्तु प्रक़्तयाग में निवेश ही युक्त है । 

सं०--अब उक्त पूर्वपक्ष का समाधान करते हैं-- 


न प्रकृतेरशास्त्रनिष्पत्तेः ।। 
ववार्थ -[न] उक्त कथन ठीक नहीं क्योंकि [प्रकृतेः] प्रकृतयाग में जाघनी 
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का निवेश मानने में [अशास्त्रनिष्पत्तेः] स्वंशास्त्र-श्रतिषिद्ध हिसा करनी पड़ती 
है। 

भाष्य--यदि उक्त वाक्य भें 'जाघनी' का साधनरूप से विधान मानें तो 
उसके सम्पादनाथं पशु की हिंसा करनी पड़ती है और यह सवंशास्त्रनिषिद्ध होने 
के कारण त्याज्य है, उपादेय नहीं, और अन्य कोई उपाय उसकी प्राप्ति का नहीं 
है; उपाय के न होने से जिसका प्राप्त होना असम्भव है उसका साघनरूप से 
विधान शास्त्र कदापि नहीं कर सकता, इसलिए जाघनी का प्रकृतयाग से पशुधाग 
में उत्कर्ष ही उचित है, प्रकृत याग में निवेश उचित नहीं ।” 

प्रस्तुत अधिकरण के विषय में हमारा विचार है--यह रचना महर्षि जैमिनि 
की नहीं है। आपस्तम्ब श्रौतसूत्र की रचना के अनन्तर तथा भाष्यकार शबर- 
स्वामी के काल से पहले आमिषलोलुप याजिकों ने इस अधिकरण का यहाँ प्रक्षेप 
किया है। 

उत्कर्ष के क्रम में अनुत्कर्ष का कथन उत्प्रकरण प्रतीत होता है। इस व्यति- 
क्रम को देखकर पं० आर्यमुनि ने अधिकरण की योजना उत्कं में की है। पर 
कहा जा सकता है, उत्कर्ष का प्रकरण पूरा कर एक स्थल अनुत्कषं का अपवाद- 
रूप में प्रस्तुत किया गया है, जो अपेक्षित था; इसमें व्यतिक्रम-दोष बताने का 
कोई अवसर नहीं है! 

'जाघनी' पद के 'पूंछ' अर्थे का सामञ्जस्य किसी व्याख्याकार ने स्पष्ट करने 
का प्रयास नहीं किया । 'जाघन्या पत्नी: संयाजयन्ति! वाक्य पत्नीसंयाज-कर्म के 
प्रति साधनरूप में जाघनी को प्रस्तुत करता है। जाघनी की साधनता क्या 
है? यह कहीं स्पष्ट किया गया ज्ञात नहीं हुआ। इसको पत्नीसंयाज-कर्म का 
हविद्रब्य बताया गया । तो क्या पूंछ को काटकर उसकी आहुतियाँ दी जाती हुँ? 
तो यह खोटा निरथेक कूड़ाकरकट देवताओं के लिए, और कटिभाग की मांस- 
पेशियाँ--जो 'जाघनी' पद का वास्तविक अर्थ होना चाहिए, वह्‌--खरा माल 
यारों का; क्या इसका यही तात्पर्यं न होगा ? यह तात्कालिक याज्ञिकों की 
मांसलोलुपता का नंगा रूप है। यदि पूंछ को पकड़कर पशु का अन्य कोई संस्कार 
किया जाता है, तो इस प्रसंग के विवरणों में उसका कहीं कोई उल्लेख नहीं है, 
उस दशा में इसको हविद्रव्य बनाना भी निरर्थक होगा। 

डाबर स्वामी से लगाकर आगे के सभी व्याख्याकारों ने इस अधिकरण के 
विषय में जो विचार प्रस्तुत किये हैं, उनसे दशं-पुर्णमास में “जाघनी' की उप- 
योगिता का कोई पता नहीं लगता । दशं-पूर्णमास पवित्र श्रौत कर्म हैँ । अन्य प्रधान 
यागों के अन्तर्गत पशुयाग के रूप में पशु का सम्पर्क-वह चाहे जिस भावना से 
रहा हो- जाना जाता है। श्रोत कमें पशु-सम्पकं से रहित हैं ! वे भी उससे अछूते 
न रहेँ; सम्मवतः इसी कारण दशें-पूर्णमास में जाघनी का निवेश कर अपनी 
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रसनालोलुपता को बहलाने के लिए मार्ग निष्कण्टक बना लिया । इससे प्रस्तुत 
अधिकरण का प्रक्षिप्त किया जाना स्पष्ट होता है। इस विषय में अन्य स्वारस्यपूर्णं 
सुझाव है-यदि 'जाघन्या पत्नी: संघाजयन्ति' वाक्य में 'जाघन्या' पद के आगे 
“उपविद्य' पद का अध्याहार कर लिया जाता है, तो इस सम्बन्ध की सब समस्याएँ 
तिरोहित हो जाती हैं, और अपेक्षित प्रस्तुत विषय स्पष्ट होकर सामने आ 
जाताहै। 

“जाघनी' पद प्रस्तुत प्रसंग में बैठने की विशेष रीति का निर्देश करता है। 
यह पश्ु की पूंछ का अन्य कोई अवयव न होकर पत्नीसंपाज-अनुष्ठाता व्यक्ति 
की 'आसिका' (बैठने की रीति) मात्र है । दोनों पैर पीछे को और घोंटू आगे को 
कर जाँघों के आधार पर बैठता 'जाघनी' है। ऐसे बैठने को लोक में 'उष्ट्रासिका' 
कहा जाता है--ऊँट की तरह बैठता । बहती भाषा में इसे 'उकड़ियों बैठना' भी 
कहते हैं। पत्नीसंयाज-कर्म में--इस प्रकार बैठकर-- आहुतियाँ दी जानी 
चाहिएँ, यह उक्त वाक्य (जाघन्या पत्नी: संयाजयति) में अपूर्व अर्थ का विधान 
है। हृविद्रच्य का कोई निर्देश नहीं है। पत्नीसंयाज-कर्म में हविद्रव्य आज्य 
निर्धारित है, उसकी न यहाँ आकांक्षा है, न आवश्यकता । रसनालोलुप याज्ञिको 
ने 'जाघनी' पद का पशु-अवयव अर्थ कर उसे हृविद्रव्य के रूप में उभारने का 
प्रयास किया है । 

इस सुझाव की छाया में सुत्रार्थ निम्न प्रकार समझना चाहिए । शिष्य 
जिज्ञासा करता है-“'जाघन्या पत्नी: संयाजयति! वाक्य में 'जाघनी' क्या हैँ? 
दर्श-पूर्णमास में पठित होने से क्या उसका निवेश यहीं अभीष्ट है ? अथवा अन्यत्र 
उत्कर्षं अपेक्षित है ? 

सूत्रकार ने बताया-- 

जाघनी चेकदेशत्वात्‌ ॥ 

[जाघनी] जंघाओं के आधार पर बैठता 'जाघनी' है, [च] नि३चयपूर्वक 
[एकदेशत्वात्‌] इसी एकदेश में इसका विधान होने से । 

जाघनी आसन से बैठकर आहुति देना केवल परमीसंयाज-कर्म के अवसर पर 
है, अन्यत्र नहीं । अतः इसका अन्यत्र उत्कर्षं अनपेक्षित है । 

सूत्रकार ने इसी अर्थे की पुष्टि में अन्य हेतु प्रस्तुत किया--- 


चोदना बाऽपूर्वत्वात्‌ ॥ 

[वा] “वा' पद पूर्व सू्ोबत अर्थे की दृढता का योतक है। तात्पर्य है, दश- 
पूर्णमास से जाघनी का उत्कर्ष नहीं होता। [चोदना] दशं-पूर्णमास में पत्नी- 
संयाज-प्रसंग से जाघनी का विधान है, [अपूर्वत्वात्‌ ] अपूव होने से । 
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दशै-पूर्णेमास में जाघनी का निर्देश--पत्नीसंयाज-कम में आज्याहुति के 
अवसर पर---आसनविशेष से बैठने का अपुर्व बिधान है। यह अन्यत्र कहीं से 
प्राप्त नहीं है । अतः दशं-पूर्णेमास से जाघनी का अन्यत्र उत्कर्ष सर्वथा अनपेक्षित 
है। वाक्यभेद आदि की आपत्ति उसी दशा में सम्भव है, जब जाघनी को हिद्रव्य 
माना जाता है, जिसका यहाँ बलात्‌ प्रवेश करने का प्रयास किया जाता रहा है। 
अतः दर्श-पूर्णमास से जाघनी का उत्कर्ष नितान्त अमान्य है ॥ 

शिष्य पुनः आशंका करता है-- व्याख्याकार प्राय: 'जाघनी' पद का अर्थ -- 
पशु की पूँछ अथवा उसके समीप का पशु-अङ्ग--करते हैं । उसके अनुसार जाघनी 
का उत्कर्ष पशुयाग में होना उचित क्यों न माना जाय ? 

सूत्रकार ने शिष्य-आझंका को पुवंपक्षरूप में सुचित किया-- 


एकदेश इति चेत्‌ ॥ 


[एकदेशः] जाघनी +- पशु का एकदेश हविद्रव्य रूप है, उसका उत्कर्ष पशु- 
याग में होना चाहिए, [इति चेत्‌] ऐसा यदि कहो, तो--(अगले सूत्र से सम्बन्ध 
है) । शेष अर्थ पूर्ववत्‌ है । 

आचार्य सूत्रकार ने आशंका का समाधान किया-- 


न प्रकृतेरशास्त्रनिष्पत्तः ॥ 


[न] गत सूत्र का कथन युक्त नहीं है । [प्रकृतेः] प्रकृतियाग दशे-पू्णेमास 
के सम्बन्ध में [अ-शास्त्रनिष्पत्ते:] जाघनी-विषयक स्पष्ट निर्देश--अमुक पशु 
का ऐसा अवयव हो, इस प्रकार का शास्त्रसिद्ध कथत--त होने से जाघनी 
पशु-अवयव है, यह सवंथा असंगत है। 

सूत्रकार का आशय है -यदि शास्त्र में स्पष्ट रूप से यह कहीं बताया होता 
कि अमुक पशु का अमुक अवयव 'जाघनी' पद से ग्राह्म है, तो उसका उत्कर्ष 
पशुयाग में सम्भव होता; क्योंकि वहाँ पशु का उपस्थित होना शास्त्रानुकूल 
माना जाता। पर ऐसा निर्देश न होने से 'जाघनी' साधारण कथन होने के कारण 
न वह पशु-अवथव है, न हविद्रव्य । वह केवल पत्नीसंयाज-कर्म में आहुति देने के 
अवसर पर विशेष आसनमात्र है। ऐसी दशा में दशे-पूर्ण मास से जाघनी के उत्कर्ष 
का प्रदन नहीं उठता ॥२३॥ (इति जाघच्याः प्रकरणादनुत्कर्षाधिकरणम्‌--१०)। 


(संतर्दनस्योकथ्यादिसंस्थानिवेशाधिकरणम्‌--१ १) 


ज्योतिष्टोम-प्रसंग में अधिषवण-फलक-विषयक निर्देश है--'अथो खलु 
दींसोमे सन्तुचे घृत्य’ [लै० सं० ६।२।११] --दीर्षसोमयाग में घृति--घारण 
के लिए अर्थात्‌ उनका विच्छेद न होने देने के लिए अधिषवण-फलकों का सन्तर्ईन 
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करे, अन्तनिविष्ट कील आदि से उन्हें परस्पर जोड़ दे। गूलर के फट्टों = तख्तों 
को जोड़कर जो पटडा सोम कूटने के लिए बनाया जाता है, उसका नाम 'अधि- 
चवण फलक' है। दीर्घ सोमयाग में ग्रावा--पत्थर के लोढ़े--से सोम के कूटते 
समय फलक एक दूसरे से अलग न हो जायें, इस प्रयोजन से उनका 'सन्तर्देना' 
किया जाता है। सन्‍्तरदेन ऐसा जोड़ है, जो फलको की मोटाई की ओर दोनों 
कलको में कीलें फँसाकर उन्हें जोड़ दिया जाता है। यह जोड़ इतना दृढ़ और सटा 
हुआ रहता है कि दो फलको की सन्धि स्पष्ट दिखाई नहीं देती । 

शिष्य जिज्ञासा करता है--यहाँ सन्देह है, क्या यह सन्तदेनकर्म ज्योतिष्टोम 
का ही अङ्ग माना जाय ? अथवा सोमयाग की उक्थ्य आदि अन्य संस्थाओं में 
इसका उत्कषे माना जाय ? प्रतीत होता है, ज्योतिष्टोम में साक्षात्‌ निर्देश होने 
से केवल ज्योतिष्टोम संस्था का अङ्ग इसे माना जाय; अन्य संस्थाओं में उत्कर्ष न 
किया जाय । इससे प्रकरण उपकृत होगा, और सन्तर्देन का प्रयोजन पूरा हो 
जायगा । 

शिष्य-सुझाव को सूत्रकार आचार्य ने पूर्व पक्षरूप में सूत्रित किया-- 


सन्तर्दनं प्रकृतौ ऋयणवदनर्थेलोपात्‌ स्थात्‌ ॥२४॥ 


[सन्तर्देनम्‌ ] ,दोनों फलको का जोड़ना [प्रकृतौ ] प्रकृतश्चुत ज्योतिष्टोम 
याग में [स्यात्‌] होना चाहिए। [क्रयणवत्‌ | यो-हिरण्य आदि से सोम का क्रय 
किये जाने के समान, [अनर्थलोपात्‌ ] सन्तर्देन के धारणरूप अर्थ -- प्रयोजन के 
लोप न होने से तात्पर्य है, दीघंसोम में विहित सन्तर्दन का ज्योतिष्टोम प्रकरण 
से उत्कर्ष न होगा । 

मुलवाक्य में 'दीर्घसोम' पद के अवयव 'दीघं' का सामञ्जस्य ज्योतिष्टोम के 
साथ भी सम्भव है। यद्यपि ज्योतिष्टोम सोमयाग की अन्यतम संस्था होने से 
(दीचे? पद का सामञ्जस्य ज्योतिष्टोम की अपेक्षा सोमयाग के साथ ही अधिक 
उपयुक्त है, तथापि इष्टियों की अपेक्षा ज्योतिष्टोम के दीघंकाल-साध्य होने से 
इसे भी दीर्घं कहा जा सकता है । इसलिए मूल (दीघंसोमे सन्तृद्ये धृत्यै) वाक्याथ 
का ज्योतिष्टोम में सामञ्जस्य होने सें उवथ्य आदि अन्य संस्थाओं में सन्तर्देन का 
उत्कर्ष अनावश्यक है ॥ २४।। 

सूत्रकार ने उक्त पुर्वेपक्ष का समाधान किया. 


उत्कर्षो वा ग्रहणाद्‌ विशेषस्य ॥ २५।। 

[वा] 'वा' पद गत सूत्रोक्त पद की व्यावृत्ति के लिए है। [उत्कः] दीर्घ 
सोमयाग में कहे गए अधिषवण-फलक-विषयक सन्तदंन का उत्कर्ष--सोमयाग की 
उक्थ्य आदि अन्य संस्थाओं सें--किया जानता आवश्यक है [जिशेषस्य ग्रहणात्‌] 
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सोमयाग के 'दीर्घ रूप विशेष का निर्देश होने से । 

'दीर्घसोमे सन्तृद्ये' वाक्य में सोम के साथ 'दीर्घ' पद का प्रयोग, ज्योतिष्टोम 
की अपेक्षा सोमयाग के अधिक लम्बे समय तक में सम्पन्त होने की स्थिति को 
स्पष्ट करता है। 'दीर्घ' विशेषण का साफल्य या सामञ्जस्य उसी अवस्था में 
सम्भव है, जब दीघंकाल-साध्य सोमयाग की उक्थ्य आदि संस्थाओं में सन्तर्दन का 
उत्कर्ष किया जाय । ज्योतिष्टोम अथवा अग्निष्टोम, सोमयाग की सात संस्थाओं 
में पहली संस्था है । सोमयाग का अनुष्ठान प्रारम्भ होने पर सर्वप्रथम ज्योतिष्टोभ 
संस्था है। उस अवसर पर सन्तर्दन का निर्देश केवल एक संस्था ज्योतिष्टोम के 
लिए न होकर सम्पूर्ण सोमयाग के लिए है। उसको ज्योतिष्टोममात्र में संकुचित 
करना अन्याय्य है। सोम की कुटाई सम्पूर्ण याग में यथावसर चलती रहती है 
तब उक्थ्य आदि अन्य संस्थाओं में भी सन्तर्देन की विद्चमानता आवश्यक है। 
उसका उत्कर्षं करना ही होगा ॥२५।। 

शिष्य पुनः आशंका करता है--दीघंसोम पद में दीघं ता सोमयाग की दृष्टि 
से न मानकर यागकर्त्ता यजमान की दृष्टि से क्यों न मान ली जाय ? सूत्रकार ने 
आशंका को पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 

कत्तं तो वा विशेषस्य तन्निमित्तस्बात्‌ ॥२६॥ 

[वा] “बा पद गतसूत्र में निदिष्ट उत्कर्ष की निवृत्ति का द्योतक है। तात्पर्य 
है- ज्योतिष्टोम से सन्तर्दन का उत्कर्ष नहीं होना चाहिए। [कत्तृतः] याग के 
कर्ता यजमान से दीर्घता जानी जायगी । तात्पर्यं है--सम्पूर्णे सोमयाग के अनुष्ठान 
में याग का कर्ता यजमान प्रारम्भ से अन्त तक वही एक रहता है । इसके अनुसार 
'दीर्घ॑सोम' पद का अर्थ होगा--दीघ॑ यजमान का सोमः दीर्घसोम । दीर्घकाल 
तक रहुनेवाले यजमान के सोमयाग में अधिषवण-फलकों का सन्तर्देन करे, 
[विशेषस्थ ] दीघं विशेषण के | तन्निमित्तत्वात्‌ ] कत्तृंनिमित्त होने से । 

दीर्घेकालिकता यजमान--'कर्ता की स्थिति से मानी जानी चाहिए, याग की 
कालिक साध्यता से नहीं, क्योंकि याग की कालिक स्थिति कर्ता पर निर्मर है। 
इसलिए ज्योतिष्टोम से सन्तर्दन का उत्कर्ष आवश्यक नहीं है । ज्योतिष्टोम प्रकरण 
भी इससे अनुगृहीत होता है, प्रकरण से बाहर उसे नहीं ले-जाना पड़ता । दीर्घसोम 
शब्द की निष्पत्ति कर्त्ता की दृष्टि से किए जाने में कोई बाधा नहीं है। दीर्घ 
यजमान का सोम= दीघंसोम कहा जायगा ॥२६॥ 

गत सूत्र में कथित पक्ष का निवारण करते हुए सूत्रकार ने बताया-- 


क्रतुतो वार्थवादानृपपत्तेः स्यात्‌ ॥२७॥ 
सुत्र में 'वा' पद निश्चयार्थक है । [ कतुतः ]|क्रतु = याग से [वा] ही दीर्घसोम 
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में दीर्घत्व [स्यात्‌ | होता है, कर्ता से नहीं; क्योंकि [अर्थवादानुपपत्ते:] सम्तर्दन 
धृत्य-घारण के लिए है, इस अर्थवाद की उपपत्ति कर्ता की दृष्टि से दीर्घत्व 
मानने पर नहीं होती । 

मूल वाक्य 'दीघेसोमे सन्तृच्चे धृत्ये’ में सन्तन का प्रयोजन सोमाभिषव- 
फलको के घारण-निमित्त है। दीघंकाल तक चलनेवाले सोमयाग में बार-बार सोम 
को कूटनेवाले पत्थरों से चोट दिए जाने पर सोमाभिषव-फलकों के टूटने या 
विच्छिन्न होने की आशंका रहती है। वे एक-दूसरे से अलग न हों, इसी निमित्त 
सन्तर्देन किया जाता है । सन्तर्दन फलकों के धारण करने के लिए है, यह अर्थवाद 
उसी अवस्था में उपपन्न होता है, जब दीघंकालिकता का सम्बन्ध याग से माना 
जाता है। दीघंकालिकता को कर्त्ता की दृष्टि से मानने पर “धृत्यै' अर्थवाद अनु- 
पपन्त होगा; क्योंकि फलको पर सोम को कूटना क्रतु के लिए है, कर्ता के लिए 
नहीं । इसलिए दीघं काल तक चलनेवाले सोमयाग की उक्थ्य आदि अन्य संस्थाओं 
में सन्तर्देन का उत्कर्ष किया जाना आवश्यक है; केवल ज्योतिष्टोम संस्था में ही 
उसका निवेश नहीं माना जा सकता! सोम का फलकों पर कूटना सोमयाग के 
सम्पन्न होने तक बराबर चलता रहता है ॥ २७॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है-यदि दीर्घकालिकता का सम्बन्ध कर्त्ता से नहीं 
माना जाता, तो उक्थ्य आदि संस्थाओं से भी नहीं माना जा सकता। क्‍योंकि 
प्रत्येक संस्था में दश मुष्टि परिमित सोम समानरूप से निर्धारित है, इसलिए 
दीर्घकालिकता का कर्ता के साथ असम्बन्ध के समान उक्थ्य आदि संस्थाओं से भी 
उसका (दीर्घकालिकता का) असम्बन्ध होगा, क्योंकि वे अपने में अल्‍्पकालिकता 
के साथ सम्बद्ध हैं। शिष्य-जिज्ञासा को आचार्य सूत्रकार ने पूवंपक्षरूप में सूत्रित 
किया 


संस्थाश्च कतू वद्‌ धारणार्वाविशेषात्‌ ॥२८॥ 


[संस्थाः] ज्योतिष्टोम की अगली संस्थाएँ' उक्थ्य आदि [ च] मी [कत्तृबत्‌] 
कर्ता के समान ही दीर्घकालिकता से सम्बद्ध नहीं हो सकतीं; [धारणार्थाविश्ञे- 
षात्‌] धारणरूप प्रयोजन के अस्निष्टोम व उक्थ्य आदि संस्थाओं में सोम की 
दृष्टि से कोई भेद न होने के कारण । 

सन्तर्दैन का उत्कर्ष माना जाय, यान माना जाय, दोनों अवस्थाओं में “घृत्य 
अर्थवाद उपपन्न नहीं होता, क्योंकि “दश मुष्टीमिमीते' दस मुट्ठी मापता है, वचन 
के अनुसार प्रत्येक संस्था में उतना ही परिमित सोम विहित है; इसलिए उनमें 
धारण की दृष्टि से कोई विशेषता नहीं है। तब दोनों अवस्थाओं में धारण अर्थ- 
वाद की अनुपपन्नता के समान होने से वहु उत्कर्ष का प्रयोजक नहीं हो सकता, 
अतः अर्थवाद की उपपन्नता के लिए उत्कर्ष मानेना निरर्थक है ॥२५॥ 


अथ तृतीयाध्याये तृतीयः पादः ४७१ 
आचार्य सूत्रकार ने पूर्वेपक्ष का समाधान किया-- 


उक्थ्यादिणु वाऽस्य विद्यमानत्वात्‌ ॥२६॥ 


[वा] 'वा' पद पूर्वेपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है। [उक्थ्यादिषु ] उक्थ्य 
आदि संस्थाओं में सन्तर्दन का उत्कर्ष होता है, [अर्थस्य] अर्थ --प्रयोजन के 
[विद्यमानत्वात्‌] विद्यमान होने से । 

सोम का दशमुष्टि-परिमाण प्रथम संस्था ज्योतिष्टोम अथवा अग्विष्टोम के 
लिए है। यह परिमाण उसमें दी जानेवाली सोमाहुतियों के अनुसार है। उवध्य 
आदि अगली संस्थाओं में आहुतियाँ अधिक हो जाती हैं; उसी अनुपात से सोम- 
मुष्टि मी अधिक ली जाती हैं। इसलिए सोममुष्टि की समानता के आधार पर 
्युत्ये' अर्थवाद की अनुपपन्नता का कथन असंगत है। उक्थ्य आदि संस्थाओं में 
कृटने के लिए सोम जब अधिक होगा, तो फलको के टूटने या विच्छिन्न होने की 
आशंका रहेगी। ऐसा न हो, इसी कारण उक्थ्य आदि संस्थाओं में सन्तर्देन का 
उत्कर्ष मानना पड़ता है । उसी दशा में 'धुत्यै' अर्थवाद की उपपन्तता सम्भव होती 
है । अतः यह कहना कि--उत्कषं-अनुत्कर्ष दोनों दशाओं में अर्थवाद की अनुपन्नता 
समान है- सबैथा निराधार है। फलतः उक्थ्य आदि संस्थाओं में सन्तर्देन का 
निवेश पूर्णरूप से शास्त्रीय है, मान्य है ॥२६॥ 

शिष्य पुनः आशंका करता है-:प्रत्येक संस्था में प्रदेय सोम दशमुष्टि-परि- 
मित समान है, तो घारणरूप स्तुति-अर्थवाद व्यर्थ है । उतने सीमित सोम के कूटने 
से फलको के विच्छिन्न होने की कोई आशंका नहीं रहती । तब (ृत्यै' अर्थवाद का 
कोई प्रयोजन नहीं । उसकी उपपत्ति के बल पर सन्तर्देन का उक्थ्य आदि संस्थाओं 
में उत्कर्ष मानना भी व्यर्थ है। शिष्य-आशंका को सूत्रकार ने पूर्वपक्षरूप में सुत्रित 
किया-- 


अविशेषात्‌ स्तुतिव्यंर्थेति चेत्‌ ॥३०॥ 


[मविशेषात्‌ | उक्थ्य आदि संस्थाओं में सर्वत्र दशमुष्टि-परिमित सोम के 
समान होने से ज्योतिष्टोम == सोमयाग में 'धृत्यै' यह [स्तुतिः] स्तुतिरूप अर्थ 
बाद [व्यर्था ] व्यर्थ है, [इति चेत्‌] ऐसा यदि कहो, (तो वह्‌ शुक्त नहीं; अगले 
सूत्र से सम्बन्ध है) । 

सोम कूटे जाने के आधारभूत दो फलको के दृढ़ जोड़ का नाम सन्तर्देन है। 
सोमयाग के प्रारम्भ में उसका विधान है। वह विधान सोमयाग की प्रारम्भिक 
संस्था केवल अग्निष्टोम के लिए न होकर उत्तर की उवध्य, षोडशी, अतिरात्र, 
अत्यग्निष्टोम, वाजपेय, आप्तोर्याम इन सभी संस्थाओं के लिए है, ऐसा कहा 
गया; पर कूटे जानेवाले सोम का परिमाण सब संस्थाओं में समान होता है । उतने 


४७२ मीमांसा-दर्शन 


सोम के कूटे जाने से फलकों के विच्छिन्न होने की कोई आशंका नहीं रहती । तब 
विधिवाक्य में 'घृत्यै' फलको के धारण के लिए सन्तर्दन है, यह स्तुतिरूप अर्थेवाद- 
कथन व्यर्थ हो जाता है। सोम के निर्धारित परिमाण को किसी भी तरह बढ़ाया 
नहीं जा सकता, जिसका कूटना फलको के विच्छिन्न होने की आशंका को उभारे। 
ऐसी स्थिति में अर्थवाद की उपपत्ति के बल पर सन्तर्देन का अग्निष्टोम से उत्कर्ष 
कर उक्थ्य आदि में निवेश बताना असंगत है ॥३०॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पृव॑ पक्ष का समाधान किया-- 


स्यादनित्यत्वात्‌ ॥३१॥ 


[स्यात्‌] उक्थ्य आदि संस्थाओं में सन्तर्दन का निवेश होता है, [अनित्य- 
त्वात्‌] सोम के पोरों (पर्वो) का परिमाण अनिथत होने से । 
आहुति प्रदान करने के लिए त्रिपर्वा (तीन पोरोंवाले) सोम के दशमुष्टि- 
परिमाण का विधान है। सोम की एक डण्डी में तीन पोरे दूर-दूर भी हो सकते हैं, 
और समीप-समीप भी । इस कारण दस मुट्ठी संख्या नियत होने पर भी परिमाण 
"नियत रहता है। ऐसे अनियत परिमाणवाला सोम उक्थ्य आदि सभी संस्थाओं 
नै कूटा जाता है। तब सन्तर्दन का सब संस्थाओं में निवेश माना जाना आवश्यक 
है। प्रत्येक संस्था में सोम के कूटे जाने से फलको के विच्छिन्न होने की आशंका 
स्वाभाविक है । उसकी निवृत्ति के लिए सन्तर्दन सत्रं संस्थाओं में आवश्यक हैं। 
इसके अतिरिक्त सोमथाग के तृतीय सदन में अंशुग्रह के लिए सोम का अभि- 
षव (कूट-छानकर रस निकालना) होता है। वह सोम कितना लेना चाहिए ? 
यह परिमाण नहीं बताया है । तब वह अनेक और बड़े पोरोंवाला ग्रहण किया जा 
सकेगा । उसमे आहतिरूप में देय सोम बढ़ जायगा । इसलिए अग्निष्टोम के भति- 
रिक्त उक्थ्य आदि संस्थाओं में भी सन्तर्दन का सम्बन्ध माना जाना उचित है । 
फलतः सोम के नियत परिमाणविषयक निर्देश अनित्य हैं; पूर्णरूप से मान्य नहीं 
हैं। तात्पर्यं है--उनकी मान्यता आंशिक ही समझनी चाहिए। इससे सोम का 
संख्या में दश मुष्टि होने पर भी परिमाण में आधिक्य सम्भव है; तथा सोमयाग 
की प्राथमिक संस्था से सोम का कूटा जाना प्रारम्भ होकर जैसे-जैसे आगे चलेगा, 
तो प्रताइन से फलको के जोड़ में शिथिलता आना सम्भव है । ऐसा अवसर न आने 
पाय, इसलिए सोमयाग की उवथ्य आदि उत्तरवर्त्ती संस्थाओं में सन्तर्देन का होना 
अधिक आवश्यक है। सोमयाग के प्रारम्भ से अन्त तक प्रत्येक संस्था के अनुष्ठान- 
काल में फलको के जोड़ को दृढ़ बनाए रखने के लिए सन्तदेन का होना सर्वथा 
संगत है । इसे उत्कर्ष कहा जाय ? या आवृत्ति? यह विचारणीय है ॥३१॥ (इति 
सन्तरदेनस्योकथ्यादिसंस्थानिवेशाधिकरणम्‌-- ११} । 


अथ तृतीयाध्याये तृतीयः पादः N७३ 


(प्रवरम्य॑निषेधस्य प्रथमप्रयोगविषयताधिकरणम्‌- १२) 


ज्योतिष्टोग प्रकरण में प्रबग्यं कर्म का प्रारम्भ कर आगे पाठ है--'न प्रथम- 
गज्ञे प्रवृञ्ज्यात्‌, द्वितीये तृतीये वा प्रवृ ज्यात्‌" प्रथम बार के यज्ञानुष्ठान में प्रवगय 
कर्म न करे, दूसरे अथवा तीसरे बार के यज्ञ में प्रवग्य॑ करे। शिष्य जिज्ञासा करता 
है--यहाँ सच्देह है--क्या ज्योतिष्टोम के प्रत्येक बार के अनुष्ठातों में प्रवग्ये कर्म 
न करे? अथवा केवल पहली बार के अनुष्ठान में न करे! तात्पर्य है--वया 
ज्योतिष्टोम मात्र में प्रवग्य का निषेध है ? अथवा केवल पहली बार के ज्योतिष्टोम 
मे? 

ज्योतिष्टोम में दूसरे, तीसरे, चौथे दिन प्रातः-सायं उपसत्‌ इष्टि से पूर्व 
प्रबम्बै नामक इष्टि का अनुष्ठान किया जाता है। तपे हुए घी में गाय और बकरी 
के दूध को मिलाना प्रवृञ्जन कहा जाता है। प्रवृज्जन के सम्बन्ध से इस कर्म का 
प्रर्मे’ नाम है। ज्योतिष्टोम प्रकरण पठित होने से प्रत्येक बार के ज्योतिष्टोम- 
अनुष्ठान में प्रवग्यै का निषेध समझना चाहिए । इससे प्रकरण उपकृत होता है । 
शिष्य-सुझाव को आचायें सूत्रकार ने पूर्वेपक्षरूप में सूत्रित किया 


सङ्ख्यायुक्तं क्ततोः प्रकरणात्‌ स्यात्‌ ॥३२॥ 


[सङ्स्यायुक्तम्‌ ] प्रथम” इस संख्या पद से संयुक्त प्रवग्यं का प्रतिषेध [प्रक 
रणात्‌ ] प्रकरण से [क्रतोः] ज्योतिष्टोम ऋतुमात्र का अङ्ग [स्यात्‌ ] होता है। 
तात्पर्य है--प्रत्येक बार किए जानेवाले ज्योतिष्टोम में प्रवग्य का निषेध समझना 
चाहिए। 

ताण्डच ब्राह्मण [१६।१।१-२]मे पाठ है-“एष बाव यज्ञानां प्रथमो (यज्ञो? 
यज्ज्योतिष्टोमः) य एतेनाऽनिष्ट्वाऽवाऽन्येन यजते गर्तपत्यमेव तज्जीयते प्र वा 
मौयते'-यज्ञों फे बीच ज्योतिष्टोम ही प्रथम यज्ञ है; जो इससे यजन न कर अन्य से 
यजन करता है, वह गड्ढे में गिरना है, अथवा मर जाने के समान है। यज्ञों में 
प्रथम होते के कारण इसे 'प्रथमयज्ञ' शब्द से कहा गया है। यहाँ 'प्रथम' यह संख्या- 
चद यज्ञ के साथ सम्बद्ध है, पर्याय के साथ नहीं । इसलिए ज्योतिष्टोम मात्र में 
प्रवग्य का निषेध माना जाना चाहिए । यह प्रकरण के अनुगत है, प्रकरण इससे 
अनुगृहीत होता है॥३२॥ 


१. द्रष्टव्य--शाहखायन ब्राह्मण, ८३॥ (युण्मी०) 

२. इसकी सामान्य प्रक्रिया की जानकारी के लिए 'यज्ञ प्रकाश' के पृष्ठ ६२-६५ 
द्रष्टव्य हैँ। (यु० मी०) 

३. उपरिवत्‌। 


है मीमासा-दर्शन 


आचार्ये सूत्रकार ने आशङ्का का समाधान करते हुए सिद्धान्त-पक्ष प्रस्तुत 
किया 


नैमित्तिकं वा कत्‌ संयोगाल्लिद्कस्य तन्निमित्तत्वात्‌ ॥३३॥ 


[वा]सूत्र में 'वा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है। तात्पय है--समस्त 
वेदिक वाड्मय में प्रथम यज्ञ' नामक कोई कमे नहीं है। [नैमित्तिकम्‌ ] यज्ञ के 
साथ 'प्रथम' पद का प्रयोग निभित्तविशेष के कारण है, यज्ञ का वह नाम नहीं । 
निमित्त है-यज्ञ का क्रमिक द्वितीय आदि पर्याय । [कतृंसंयोगात्‌ ] कर्ता 
यजमान के द्वारा अनुष्ठेय ज्योतिष्टोम का जो उसके साथ पहला सम्बन्ध है, 
प्रथम पद उसी को कहता है । लिङ्गस्य ]प्रतिषेधरूप लिङ्ग के[ तन्निमित्तत्वात्‌ ] 
कर्तुं-संयोग निमित्त होने से। तात्पय है--उसी कर्ता की जब किसी एक कमे के 
अनुष्ठान में अनेक बार प्रवृत्ति होती है, तब द्वितीय आदि प्रवृत्ति की अपेक्षा से 
आथम्य का व्यवहार पहली बार किए गए कर्म के लिए होता है। 

'प्रथमो यज्ञो यज्ञानाम्‌? वागय में 'प्रथम” पद ज्योतिष्टोम यज्ञ का वाचक न 
होकर कर्त द्वारा उसके क्रमिक द्वितीय आदि पर्याय के आधार पर पहली बार 
अनुष्ठित ज्योतिष्टोम के लिए 'प्रथम' पद का प्रयोग है । यह प्रयोग ज्योतिष्टोम 
के लिए तभी सम्भव है, जब उसी कर्ता के द्वारा दूसरी-तीसरी बार ज्योतिष्टोम 
का अनुष्ठान किया जाय; अन्यथा 'प्रथम' पद का प्रयोग उसके लिए न होगा । 
इससे स्पष्ट होता है, यज्ञ का यह ताम नैमित्तिक है, उसका वाचक नहीं । फलतः 
पहली बार किए जानेवाले ज्योतिष्टोम में प्रवर्ग्यं इष्टि के अनुष्ठान का प्रतिषेध 
है। द्वितीय आदि अनुष्ठानों में उसका प्रयोग विहित है ॥३३॥ (इति प्रवस्य॑- 
निषेधस्य प्रथमप्रयोगविषयताधिकरणम्‌--१२) । 


(पौष्णपेषणस्य विकृतौ विनियोगाधिकरणम्‌--१३ ) 


तैत्तिरीय संहिता [ २।६।८।५]के दर्श-पूर्ण मास प्रकरण में पाठ है---/तस्मात्‌ 
पूषा प्रपिष्टमागोऽदन्तको हि! इस कारण पुषा देवता के लिए हवि का पिसा हुआ 
भाग होता है, क्योंकि वह दांतरहित है। शिष्य जिज्ञासा करता है--इसमें सन्देह 
है, क्या पूषा देवता-सम्बन्धी पेषण-कमं दशं-पूर्णमास प्रकृतियाग में माना जाय ? 
अथवा विकृति में ? प्रकरण से तो यही प्रतीत होता है कि प्रकृतियाग में मानना 
चाहिए । यद्यपि प्रकृतियाग में हवि का देवता पुषा पडित नहीं है, फिर भौ पेषण- 
कर्म के पठित होने से प्रकृतियठित किसी देवता को गौणी वृत्ति से पुषा पद 
कहेगा । इसलिए पेषण-कर्म प्रकृतियाग का अङ्ग मानना चाहिए । आचार्य सूत्र- 
कार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


अथ तृतीयाध्याये तृतीयः पादः ४७५ 


पोष्णं पेषणं विकृतौ प्रतीयेताऽचोदनात्‌ प्रकृतो ॥३४॥ 


[पौष्णम्‌ ] पूषा देवता सम्बन्धी हवि का [पेषणम्‌] पीसना कर्म [विकृतौ] 
बिकृति याग में [प्रतीयेत] जानना चाहिए। [प्रकृतौ] दशे-पूर्णमास प्रकृतियाग 
में [अचोदनात्‌ | पुषा देवता सम्बन्धी हवि के न कहे जाने से । 

पूषा देवता" सम्बन्धी हवि जहाँ विहित है, उसी प्रकरण में उस हवि के पेषण 


१. पूषा देवता को वैदिक वाङ्मय में दातरहित बताया; इसका रहस्य क्या 
है? समझिए--“भारतीय मनीषियों ने राजनैतिक एवं सामाजिक तत्त्वों 
का स्पष्टीकरण बड़े विचित्र प्रकार से किया है । पुषा शब्द का अथं है--पुष्टि 
करनेवाला देव । इस देव को अदन्तक--दाँतरहित कहकर इस तत्त्व का 
उपदेश किया है कि जो भी व्यक्ति प्रजा की रक्षा के निमित्त हैं, चाहे वे मन्त्री 
आदि होवें, संसद्‌ के सदस्य होवें, तथा मन्त्रालय के अधिकारी से लेकर 
साधारण जितने भी राजकर्मचारी हैं, उन सबको अदन्तका अर्थात्‌ स्वार्थ- 
रहित होना चाहिए । यदि वे ही प्रजा को विविध प्रकार से खाने लगेंगे, तो 
प्रजा की पुष्टि कैसे हो सकती है? इस अर्थवाला लौकिक मुहावरा है--'जब 
रक्षक ही भक्षक होवे, तो प्रभु ही उसका मालिक है' । जब बाड़ ही खेत को 
खाने लगे, तो खेत की रक्षा कैसे होगी ? 

इसी प्रकार पौराणिक देवताओं के वाहन की कल्पना भी अपने-आप 
में बे-जोड़ है। लक्ष्मी का वाहन उल्लू कहा गया है। इसका तात्पर्य है-- 
जिसे लक्ष्मी प्राप्त हो जाती है, लक्ष्मी जिस व्यक्ति पर सवार होती है, बह 
उल्लू बन जाता है । इसी का ब्रजभाषा के कवि बिहारी ने अत्यन्त मनोहारी 
वर्णन किया है-- 
कनक कनक ते सौगुनी मादकता अधिकाय । 
या खाये बोरात है, वा पाप्रे बौराय ॥ 
कनकः=धतूरे से कनक = सुवर्णं आदि धन सौगुना मादक और पागल 
बनानेवाला है । इस धतूरे को तो खाकर मनुष्य पायल होता है, पर उस 
सुवर्णं घन को पाकर ही पागल हो जाता है। 
वैदिक ग्रन्यों में मी ऐश्वर्य के स्वामी “भग' देवता को अन्धा कहा 
है-“तस्यादाहुरन्धो भगः' [कौषीभ्ञ्रा० ३५।१३॥ गोपथ, २।१।२॥ ] 
गणेश का वाहन चूहा माना गया है । गण समुदाय का स्वामी यदि 
अपने गण में चूहों के समान कुतर-कुतर करनेवालों पर सवार नहीं होगा, 
उन्हें दबाकर नहीं रखेगा, तो उसका गणेशत्व नष्ट हो जायगा । लोकतन्त्र में 


हि मीमांसा-द्शन 


का विधान किया जाना चाहिए । दर्शपूर्णमास प्रकृतियाग में पूषा देवता नहीं है, 
तब पेषण-कमं का प्रक़तियाग से वहाँ उत्कर्ष करना आवश्यक है, जहाँ मुख्य == 
अभिधावृत्ति से पूषा देवता कथित हो । प्रकृतियाग में किसी देवता को लक्षणा- 
वृत्ति से पूषा पद द्वारा कहे जाने का तभी अवसर आ सकता है, जब अन्यत्र मुख्य 
खूप से पूषा देवता पठित न हो । पेषण-कर्म को प्रकृतियाग से हटाकर अन्यत्र ले- 
जाने पर प्रकरण बाधित होगा, यह आशंका भी निरर्थक है; क्योंकि वाक्य प्रकरण 
से बलवान्‌ होता है। पूषा देवता विकृतियाग में वाक्य-पठित है, अतः पेषण-कर्म॑ 
का विकृतियाग में उत्कं किया जाना युक्त है । 

अथवा यह समझना चाहिए कि प्रस्तुत अधिकरण में अभिमत विषय का 
ही निर्देश किया गया है; इसमें सन्देह का कोई अवसर नहीं है। पूषा देवता 
सम्बन्धी हवि का पेषणकरम-विवेचन अगले अधिकरणों में किया गया है ॥ ३४ 
(इति पौष्णपेषणस्य विकृतौ विनियोगाऽधिकरणम्‌--१३) । 


(पौष्णपेषणस्य चरावेव निवेशाऽधिकरणम्‌--१४) 


गत अधिकरण में बताया गया--प्रकृतियाग दर्श-पूर्णमास में पठित पूषा- 
देवता सम्बन्धी पेषणकर्म का विकृतियाग में उत्कर्ष होता है । शिष्य जिज्ञासा करता 
है---यह पेषणकर्म क्या चरु, पशु, पुरोडाश सब हवियो में होता है ? अथवा केवल 
चरु हवि में ? विशेष निर्देश त होने से सभी हृवियों में पेषण होना चाहिए । 

शिष्य-सुझाव को सूत्रकार आचार्य ने पूर्वपक्षरूप में सुजित किया-- 


तत्सर्वार्थम विशेषात्‌ ॥३५॥ 

[तत्‌] वह पूषा देवतासम्बन्धी हवि का पेषणकर्म [ सर्वार्थम्‌ ] सभी देवता 
वाली हवियों के लिए होना चाहिए, क्योंकि [अविश्येषात्‌ | किसी एक विशेष हवि 
का नाम लेकर पेषण का विधान न होने से । 

'तस्मात्‌ पूषा प्रपिष्टभाग:' वाक्य में सामात्य रूप से पूषा देवता-सम्बन्धी 
हवि के पेषण का विधान है; किसी विशेष हवि का निर्देश यहाँ नहीं है । इसलिए 
पूषा देवता-सम्बन्धी सभी हुवियों में पेषणकर्म किया जाना चाहिए ॥३५॥ 

आचार्य सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा का समाधान किया-- 


असन्तुष्ट विधायक ही कुतर=काट करनेवाले चूहे हैं। यदि उनकी प्रवृत्ति 
को बढ़ने दिया जाय, तो लोकतन्त्र तो क्या, कोई भी समुदाय स्थिर नहीं 
रह सकता । अनिश्चित उथल-पुथल मची ही रहेगी । इसी प्रकार अन्य 
विषयों पर भी गम्भीर विचार किया जाय, तो भारतीय मनीषियों की विचित्र 
प्रतिमा उजागर होगी ।”--यु० मी ० 


अंथ तृतीयाध्याये तृतीयः पादः ७ 


चरौ वार्श्थोक्त पुरो डाशेऽरथविप्रतिषेधात्‌ पशो न स्यात्‌ ॥३६॥ 

[वा] 'वा' पद यहाँ 'एव' अर्थ में प्रयुक्त है; 'एव' निश्‍्चयार्थक अव्यय है । 
[चरौ वा | चरु नामक हवि में ही पेषण होता हैं । | पुरोडाशे | पुरोडाश नामक 
हवि में | अर्थोक्तम्‌ ] अर्थ --प्रयोजनवश पेपण कहा गया है । तात्पर्य है, चावल को 
पीछे बिना पुरोडाश हवि बनता ही नहीं, तब उसमें पेषण का विधान व्यर्थ हैँ। 
[पशौ ] पशु के हृदय आदि अङ्गरूप हवि में [अर्थविप्रतिषेधात्‌ | पेषणरूप अर्थे 
का विरोध होने से [न स्यात्‌ ] पशु हवि में पेषणकर्म नहीं होता |.“ 

पूषा देवतासम्बन्धी हवि तीन हैं--चरु, पुरोडाश, पशु । चरु हवि वह है, 
जिसमें माँड निकाले बिना पकाये गये चावल खिले हुए रके जाते हैं; घिच्चड़-सा 
भात नहीं बनता । कच्चे चावल को पीसकर पकाया गया हवि 'पुरोडाश' कहा 
जाता है। वह जब पीसे विना बनता ही नहीं, तब उसके लिए पुन: पेषण का 
विधान नितान्त निष्प्रयोजन है। पशु-अङ्गों की हुबि तैयार करने के लिए उन्हें 
पीसा नहीं जाता; केवल काटा जाता है; अतः उस हवि के लिए भी पेषण-कर्म 
का विधान वस्तुस्थिति के विरुद्ध है ।' अतः केवल चह नामक हवि में पेषणकर्म 
का विधान मान्य होता है । शतयथ ब्राह्मण [१।७।४।७] में कहा है--'तस्मादा- 
हुरदन्तकः पूषा इति' । गोपथ [२।१।३] में भी पाठ है -'तस्मादाहुरदन्तकः पूषा 
पिष्टभाजन इति' । 

पूषा देवता दाँतरहित है। उसके लिए पिसा हुवि-द्रव्य आहुत किया जाता 
है । आमिष का पीसा जाता सम्भव न होने पर भी अस्वाभाविक रूप से पूषा के 


१. शबर स्वामी आदि भाष्यकारो ने सूत्र के 'अथंविप्रतिषेधात्‌' पद का जो 
अर्थ किया है, वह अस्पष्ट है । 'हृदयस्याग्रेश्वद्यति' (पहले हृदय का अवदान 
करता है) इस वाक्य को उद्धृत कर भाष्यकार ने जो विवेचन प्रस्तुत किया 
है, वह स्पष्ट नहीं है। वस्तुतः पूषा देवता-सम्बन्धी हवि के पेषणकमे के 
प्रसंग में पशु-ह॒वि का प्रवेश नितान्त असंगत है। आमिष का कोई भी व्यञ्ज 
बनाने के लिए उसे पीसा कभी नहीं जाता । रसनालोलुप याज्ञिकों ने अपना 
मार्ग निष्कण्टक बनाये रखने के लिए पेषण हवि के प्रसंग में उसे बलात्‌ 
प्रविष्ट कर दिया है। पूषा देवतासम्बन्धी विवेच्य हवि केवल चरु और 
पुरोडाश हैं, जिनमें पेषण सम्भव है । पाकसिद्ध चर में मधु या शर्करा मिला- 
कर अल्पपेषण से उसका चरु-भाव नष्ट नहीं होता, अर्थात्‌ वह पुरोडाश 
नहीं बन जायगा । वह तो पीसने के बाद पकाया जाता है। अदन्तक पुषा के 
हविद्रव्य में मांस जैसा क्लिष्ट चर्व्य द्रव्य का बलात्‌ निवेश किया गया ज्ञात 


होता है । 


है मौमांसा-दशंन 


हवि-द्रव्य में उसका निवेश्ष याज्ञिकों की इस रसनालोलुपता का नंगा प्रतीक है कि 
पूषा के दाँत टूट गये सही, हमारे तो नहीं टूटे हैँ ! इन अघम याज्ञिको ने अनेकत्र 
पवित्र यागकर्म में इसी प्रकार बलात्‌ आभिष का निवेश किया है॥ ३६ 
शिष्य जिज्ञासा करता है--पशु-हवि के समान अर्थविप्रतिषेध तो चरु-हवि 
में भी सम्भव है; तब उसका भी पेषण-प्रसंग में निवेश क्यों माना जाय ? 
शिष्य-जिज्ञासा को सूत्रकार ने पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


चरावपीति चेत्‌. ॥३७॥ 


गत सूत्र से 'अर्थेविरोधात्‌ न स्यात्‌' पदों की यहाँ अनुवृत्ति है। [चरौ] 
चरु हवि में [अपि] भी [अर्थविप्रतिषेधात्‌ | पेषण अर्थ का विरोध होने से [न 
स्यात्‌ | पेषण-कर्म नहीं होना चाहिए। [इति चेत्‌] ऐसा कहो, तो वह (ठीक 
नहीं; अगले सूत्र के साथ सम्वन्ध है) । 

जैसे पशु-हवि में पेषणरूप अथे के सम्भव न होने से उसका बिरोध बताया 
है, ऐसा विरोध चरु-हवि में भी सम्भव है, क्योंकि भांड निकाले बिना पकाये 
गये खिले चात्रलों का नाम चरु है। यदि चावलों को पीसकर पकाथा जाता है, तो 
वह चरु ही नहीं रहेगा, वह पिष्ट या पुरोडाश होगा। यदि जौ को पीसकर पकाया 
जाता है, तो वह यवागू दरोगा । पशु-हवि में अथंविरोध होने से पेषण-कमं की 
असम्भावना के समान चरु-हवि में भी पेषण असम्भव है। तब चरु में पेषण का 
निवेश केसे माना जा सकता है ?।।३७॥ 


न पक्तिनामत्वात्‌ ॥३८॥ 


[न] चर के पेषण में अर्थविरोध नहीं है। [पक्तिनामत्वात्‌ ] पक्ति ==पाक- 
बिशेष का 'चरु' नाम होने से। 

प्रथम बताया गया, चरु नामक हवि वह है, जो माँड निकाले बिना पकाये 
गये खिले चावल हैं। तात्ययं है, चावल पकाये जाने पर भी एक-एक दाना अलग 
बिखरा हुआ-सा दिखाई देता है; थिच्चड-सा भात नहीं बन जाता । पूषा देवता 
की कल्पना क्योंकि 'अदन्तक' रूप में है, उसके लिए ऐसे चह की आहुति 
भी उपयुक्त न होगी । चावल का पाकविशेष से चरु तैयार हो जाने पर थोड़ा 
मधु या शर्करा उसमें मिलाकर उसका पेषण किया जाना चाहिए। तब अर्थ- 
विरोध की कोई स्थिति सामने नहीं आती; तथा अदन्तक पूषा देवता के लिए 
हवि-द्रव्य प्रदान किया जाना अर्वथा उपयुक्त रहता है । इस प्रकार चरु में ही पेषण 
जभिमत है, अन्य पौष्ण हवि में नहीं ॥३५॥। (इति पौष्णपेषणस्य चरावेव निवे- 
शाब्धिकरणमू--१४) । 


अथ तृत्तीयाध्याये तृतीय: पादः ४७६ 


(पौष्णपेषणस्यैकदेवत्ये निविशाउधिकरणम्‌--१५) 


गत सूत्रों में बताया गया--पूषा देवतासम्बन्धी पेषण विकृतियाग में होता 
है; वह मी केवल चरु-हवि में । इस स्थिति में शिष्य जिज्ञासा करता है--क्या 
पूषा देवतासम्बन्धी एक (पूषा) देवतावाले हवि में पेषण होता है? अथवा दो 
देवतावाले हवि में भी? राजसूय यज्ञ के द्वितीय त्रिसंयुक्त* कर्म में मंत्रायणी 
संहिता [२।६।४] का पाठ है--'सौमापौष्ण एकादशकपालः, ऐन्द्रापौष्णश्चरु:, 
पौष्णश्चरु:, श्यामो दक्षिणा’ सोम और पूपा देवतावाला एकादशकपाल पुरोडाश, 
इन्द्र और पूषा देवतावाला चह, तया पूषा देवतावाला चरु, और श्यामवर्ण की 
गाय दक्षिणा होती है । प्रस्तुत अधिकरण में 'ऐन्ट्रापौष्णश्चरः' विवेच्य उदाहरण 
है। पेषण क्योंकि केवल चरु-हनि में होता है, तब यहाँ इन्द्र और पूषा दो देवता- 
सम्बन्धी चरु में भी पेषण माना जाय ? अथवा केवल एक पूषा देवतासम्बन्घी चरु 
में ही माना जाय ? 

आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


एकस्मिन्नेकसंयोगात्‌ ॥३६॥ 


पुषा देवतासम्बन्धी हवि का पेषण [एकस्मिन्‌ ] केवल एक पूषा देवतावाले 
चह में होता है । [ एकसंयोगात्‌ ] “वुषा ्रपिष्टभागः' वाक्य में अकेले पुषा देवता 
का सम्बन्ध होने से। 

अकेले पूषा देवतावाले चरु का ही पेषण होता है; इन्द्र-ूषा दो देवतावाले 
चरु का नहीं, क्योंकि पेषणविधायक वाक्य (--पुषा प्रपिष्टभागोऽदन्तको हि) 
में केवल पूषा देवता का नाम है, उसके साथ अन्य किसी देवता का नाम नहीं है । 
यह ऐसा ही प्रसंग है, जैसा केवल अग्निदेवतावाले पुरोडाश हवि का चतुर्घाकरण- 
सिद्धान्त निर्धारित [मी० सु० ३।१।२६-९७; अधि० १५] किया है ॥३६॥ 

आचार्य सूत्रकार ने उक्त सिद्धान्त की पुष्टि के लिए अन्य हेतु प्रस्तुत 
किया 


धर्सेविप्रतिषेधाच्च ॥४०॥ 
[घमेविप्रतिषेधात्‌ ] पूषा देवता और अन्य देवता के धर्मो का परस्पर 


१. 'त्रिसंयुक्त' उस कमंविशेष का नाम है, जिसमें तीन हुवियाँ आहुतिरूप से 
प्रदान की जाती हूँ । ऐसे पृथक्‌ एक-दूसरे से भिन्न तीन कर्म हैं; क्योंकि उन 
तीनों की दक्षिणा पृथक्‌-पृथक्‌ है । उन कर्मो में से द्वितीय कर्म के प्रसंग में 
मैत्रायणी संहिता का उक्त पाठ है। 


४८० सीमांसा-दर्शन 


विरोध होने से [च] भी केवल पूषा देवतासम्बन्धी चरु में होता है, दो देवता- 
वाले ऐन्द्रपौष्ण चरु में नहीं । 

पूषा देवता का पेषण धर्म है, अन्य (इन्द्र) देवता का अपेषण । दो देवतावाले 
चरु में धर्म का विरोध होगा, यदि उसमें भी पूषा के सम्बन्ध से पेषण माना जाय॥ 
द्विदेवत्य चरु में यदि पूषा देवता का भाग पीसा जाय, और अन्य देवता का बिना 
पीसा रहे, तो पाक में वेषम्य हो जायगा। बह पका हवि 'चर नहीं होगा । 'चह' 
पद का प्रयोग हवि में उसके पाकविशेष के कारण ही होता है। वैसा पाक न होने 
पर उसमें 'चरु' पद का प्रयोग विरुद्ध होगा । अविरोध के लिए दोनों देवताओं के 
हवि का पाक एक ही प्रकार से किया जाय, तो दोनों देवताओं के भागों का विभा- 
जन करना अशक्य होगा ! अतः द्विदेवत्य चर में पुषा देवतासम्बन्धी पेषण का 
निवेश अमान्य है ।॥४०॥ 

शिष्य पुनः जिज्ञासा करता है--द्विदेवत्य चर्‌ में भी देवतानिमित्त से पेषण 
माना जाना चाहिए । शिष्य-जिज्ञासा को आचार्य सूत्रकार ने पू्वपक्षरूप में सूत्रित 
किया 


अपि वा सद्वितीये स्याद्‌ देवतानिमित्तत्वात्‌ ॥४१॥ 


[वा] 'बा' पद पू्वसुतरोक्त पक्ष के प्रतिषेध का योतक है; तात्पर्य है, अकेले 
पूषा देवतावाले चर में ही पेषण होता है, ऐसा नहीं है; किन्तु [सड़ितीये ] दूसरा 
देवता जिस चरु में साथ है, उसमें [अपि] भी पेपण [स्यात्‌ | होना चाहिए। 
[दिवतानिमित्तत्वात्‌ | पुषा देवता के निमित्त से पेषण का विधान होने से । 

चरु के पेषण का विधान पूषा देवता के निमित्त है। पूषा देवता पिसे हुए 
भागवाला कहा गया है । वह दो देवतावाले चरु में भी पिसे हुए भागवाला होगा। 
आग्नेय पुरोडाश के चतुर्धाकरण का उदाहरण प्रस्तुत प्रसंग में उपयुक्त नहीं है । 
“आग्नेयं चतुर्धा करोति’ वाक्य में 'आग्नेयम्‌' का तद्धित प्रत्यय अन्य देवता की अपेक्षा 
न रखनेवाले 'अग्नि' पद से होता है; दूसरे देवता के साथ सम्बन्ध रखनेवाले 
अग्नि से नहीं होता । उस प्रसंग के 'इ्द्रपीतस्य' पद में समास भी अन्य-निरपेक्ष 
इन्द्र का होता है। दूसरे देवता के साथ सम्बन्ध रखनेवाले इन्द्र के साथ समास 
नहीं है । पर यहाँ प्रस्तुत प्रसंग में तो 'प्रपिष्ट' पद का 'भाग' पद के साथ अन्य- 
पदार्थप्रधान बहुब्रीहि समास है--भ्रपिष्टो भागो यस्य सः' == पिसा हुआ भाग 
है जिसका, ऐसा बह पूषा देवता । यह समास समर्थ पदों का ही होता है। दो 
देवतावाले 'ऐनद्रापौष्णश्चरुः' में भी ऐसी कोई बाधा नहीं है, जिससे समास न 
हो सके । फलतः अकेले या दूसरे के साथ सम्बद्ध पूषा देवतावाले चरु में पूषा का 
भाग पीसा जाना ही चाहिए ॥४१॥ 

इसी अर्थ की पुष्टि के लिए सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया -- 


अथ तृतीयाध्याये तुतीयः पादः ४८१ 
लिड्भदर्शनाच्च ॥४२॥ 


[लिङ्गदशनात्‌ | लिङ्ग = बोधक हेतु के देखे जाने से [च] भी द्विदेवत्य 
चरु में पेषण प्राप्त होता है । 

“तस्मात्‌ पूषा प्रपिष्टभागोऽदन्तको हि'--इसलिए पूषा पिसे हुए भागवाला 
है, क्योंकि वह दांतों से रहित है- वाक्य में दन्तरहित होना लिङ्ग इस वस्तुस्थिति 
का बोधक है कि पूषा देवता के निमित्त चरु-भाग पिसा हुआ होना चाहिए । 
इसी प्रकार "सोमापौष्णं चरुं निवंपेन्तेमपिष्टं पशुक्रामः' = प्रशु-कामनावाला 
यजमान सोम और पूषा देवतावाले चरु को माघा पीसे अर्थात्‌ दले--वाक्य अर्घ- 
पेषणता को पूषा देवता-निमित्त ही प्रकट करता है । यह अधपिप्ता चर दो देवता- 
वाले चरु के लिए ही है। इसलिए द्विदेवत्य चरु में भी पूषा देवता का भाग पिसा 
हुआ होना चाहिए ॥४२॥ 

शिष्य आशंका करता है--यह जो द्विदेवत्य चरु के अद्धंपेषण में उद्धृत 
वाक्य 'सौमापौष्णं चरुं निवपेन्तेमपिष्टं पशुकामः' पूषा देवतासम्बन्धी चरु के 
पेषण में लिङ्ग बताया गया, यह युक्त प्रतीत नहीं होता । यह तो सोम और पूषा- 
सम्बन्धी चरु में अद्धंपेषण का विधायक वाक्य है। तब इसे पूषा-सम्बन्धी चरु के 
वेषण का लिङ्ग न कहकर अढ्पेषण कर्म का विधायक क्यों न माना जाय ? 

आचार्य सूत्रकार ने आशंका का समाधान किया-- 


वचनात्‌ सवंपेषणं तं प्रति शास्त्रवत्वादर्थाभावात्‌ 
हिचरावपेषणं भवति ॥४३॥ 


“सौमापौष्णं' आदि वाक्य द्विदेवत्य चरु में अद्धपेषण का विधायक वाक्य है, 
[वचनात्‌] 'नेमपिष्टं' इस विधि-वचन से। यदि ऐसा माना जाय, तो [सबं- 
पेषणम्‌] सोम और पूषा-देवतासम्म्रन्धी सब--चरु, पुरोडाश, पशु--हवियों का 
अद्धेपेषण प्राप्त होता है । तात्मयं है--उक्त देवताओं सम्बन्धी हवि का अनुवाद 
करके स्ंत्र--चरु, पुरोडाश, पशु में--अद्धपेषण का विधान मानना होगा। 
क्योंकि [तं प्रति] उक्त हवियो के प्रति [शास्त्रवत्त्वात्‌ ] शास्त्रवत्ता होने से; 
तात्पर्यं है--उक्त देवताओं सम्बन्धी सब हवियों की अद्धंपिष्टता में शास्त्रीय वचन 
होने से, इस शास्त्रीय विधान के अनुसार सब हूवियों में नेमपिष्टता को मानना 
होगा । परन्तु इस मान्यता में दोष हैं [अर्थाभावात्‌ ] अर्थ = प्रयोजन के अभाव 
से। गदि 'सौमापौष्ण' को ढविदेवत्थ हवि में नेमपिष्टता विधायक माना जाता है, 
तो यह विधि निष्प्रयोजन है, इसका कुछ फल नहीं निकलता; क्योंकि चर में 
पकाये जाने पर चावल खिले हुए-दाने-दाने बिखरे-से--होने चाहिएँ, जो अद्ध॑- 
पेषण होने पर सम्भव नहीं । पुरोडाश में पुरा पेषण होता है, तभी पुरोडाश 
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सम्पन्न हो पाता है। अड्धपेषण में पुरोडाश सिद्ध ही न होगा। पशु-ह॒वि में किसी 
प्रकार के पेषण की सम्भावना ही नहीं होती । तब ऐसा विधान व्यर्थ रह जाता 
है । अतः उक्त वाक्य को विधि कहना संगत न होगा । 

सूत्र के 'अर्थाभावात्‌' पद में एक अन्य वास्तविकता अन्तहित है, जो उक्त 
वाक्य को विधि मानने में दोष प्रकट करती है। वह है--वाक्य को विधि मानने 
पर वाक्यगत 'चरु' पद अपने अभिधावृत्ति-बोध्य अर्थ को छोड़कर लक्षणावृत्ति से 
पशु-पुरोडाश हूवियों का भी उपलक्षण मानना पड़ता है । अभिधावृत्ति से अर्थ 
के सम्भव होने पर लक्षणावृत्ति से अर्थ करना शास्त्रीय दृष्टि से दोष माना 
जाता है। 

इसके अतिरिक्त--उकत वाक्य को अर्द्धपषण का विधि मानने पर--वाक्य- 
भेद-दोष भी प्राप्त होगा । सोम और पूषा देवता-सम्वन्धी हवि का अनुवाद कर 
सर्वेत्र पेषण का विधात करने से पुरोडाश, चरु, पशु में अद्धपेषण मानने पर 
सौमापौष्ण का चरु और नेमपिष्ट दोनों के साथ सम्बन्ध युगपत्‌ सम्भव न होने से 
वाक्यभेद करने पर अर्थाभिव्यक्ति होगी । वाक्यभेद दोष माना जाता है। अतः 
“सौमापौष्ण' वाक्य नेमपिष्ट का विधायक न होकर [द्विचरौ ] दो देवता-सम्बन्धी 
चर में [अपेषणम्‌ ] पूर्णं पेषण नहीं हैं, इसका सिङ्ग [भवति ] होता है। 

जहाँ दो देवतासम्बन्धी चरु है, वहाँ आधा पीसे, आधा बिना पिसा रहे। 
बिमा पिसे"भाग से अवदान किया जायगा। 

आचार्य सूत्रकार पूर्वपक्ष का समाधान करता है-- 

एकस्मिन्‌ वाऽयंधमत्वादैन्दवाग्नवदुभयोनं 

स्यादचोदितस्वात्‌ ॥४४।॥ 

[वा] 'वा' पद पूर्वेपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है। तात्पर्य है--दो देवता- 
चाले ऐन्द्रापौष्ण चरुरूप हूवि में पेषण नहीं होता। [एकस्मिन्‌] अकेले पूषा 
देवतावाले चरु-हवि में पेषण होता है, [अर्थधरमंत्वात्‌ ] अर्थ==याग का धमं होने 
से। [ऐन्द्राग्नवत्‌ ] इन्द्र और अग्निदेवतावाते द्विदेवत्य पुरोडाश में जैसे चतुर्द्धा- 
करण नहीं होता, अकेले आग्नेय पुरोडाश में होता है, ऐसे ही [उभयोः] इन्द्र 
और पूषा देवतावाले द्विदेवत्य चरु-हवि में पेषण [न स्यात्‌] नहीं होता । इन्द्र 
और पूषा देवतावाले चरु-हवि में पेषण का [अचोदितत्वात्‌ | विधान न होने 
से 

केवल पुषा देवतावाले चर में पेषण होता है, इन्द्र और पूषावाले द्विदेवत्य चरु 
में नहीं होता; क्योंकि प्रपिष्टभागः' वचन पेषण को देवता का धर्म न कहकर 
याग का धर्म बताता है । यद्यपि चरु देवता के उद्देश्य से छोड़ा जाता है, पर इतने 
परित्यागमात्र से देवता का स्वामित्व उसपर स्थापित नहीं हो जाता। जो द्रब्य 
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जिसके निमित्त से दिया जाता है, उसके द्वारा स्वीकार कर लिये जाने पर ही 
उसका स्वामित्व स्थापित होता है। विभिन्न देवताओं को उद्देश करके अग्नि में 
आहुत हवि उन देवताओं के द्वारा स्वीकृत कर ली गई है, इसमें कोई प्रमाण 
नहीं हैं । जो जिसका सेवन कर ता है, वह उसका भाग होता है। देवता हवि का 
सेवन नहीं करते, इसलिए पिष्ट चरु पूपा का भाग नहीं है। 

वस्तुस्थिति को ध्यान से देखा जाय, तो समस्त श्रौत नित्य याग जगत्‌ के 
पूर्ण सर्गकालिक आधिदैविक यज्ञों की प्रतिकृति अथवा प्रतीक हैं । 

आधिदैविक जगत्‌ की दिव्यरूपात्मक देवियाँ = शक्तियाँ यज्ञों में स्व-स्वभाग 
को ग्रहण करती हैं। हम प्रत्यक्ष देखते हैं- आदित्य बा वायु पृथिवीस्थ जलों को 
ग्रहण करते हैं। इन्द्रदेव अन्तरिक्षस्थ जलों के मध्य में वर्तमान होकर उनको 
ग्रहण करता है । जलों का सूक्ष्म तत्त्व ही आधिदैविक सोम है । यही सोम आदित्य 
में जलकर उसे प्रदीप्त करता है । इस प्रकार सभी आधिदेविक देवता आधि- 
दैविक यज्ञों में अपनी-अपनी हवियों को अहण करते हैं। परन्तु उनका ग्रहण स्वार्थ 
के लिए नहीं होता है । बे उसे वापस रूपान्तर में लौटा देते हैं। इसी दान के 
कारण वे देवता कहाते हैं--'देवो दानात्‌' (निरुक्त, ७१५) । यही रूप साधारण 
मनुष्य के स्वीकरण में और देवताओं के स्वीकरण में है। 

यदि द्रव्ययज्ञों को स्थूल रूप में भी देखें, तो अग्नि अपने में हुत द्रब्य को 
स्वथं भक्षण न करके उसे अत्यन्त सूक्ष्म करके वायु आदि के सहयोग से दूर-दूर 
तक पहुंचाता है। उससे वायु और जल जो प्राणिजयतू के जीवनभूत हैं, शुद्ध 
करता है। चाहे आधिदैविक यज्ञ हो, चाहे द्रव्यमय यज्ञ, दोनों में अग्नि ही प्रमुख 
देव है, जो अपने में हुत पदार्थ को सब देवों के प्रति पहुँचाता है। इसीलिए कहा 
है---'अग्निवें देवानां दूतः (श० ब्रा० १।४।१।३४) । [यु० मी०] 

इस वस्तुस्थिति के अनुसार देवताओं द्वारा ग्रहण किये जानेवाले द्रव्य को-- 
उनके द्वारा सेवन किया गया--माता जाता है; और पिष्ट चरु को पूषा का भाग 
कहा जाता है; तो मी पेषण देवता का धमं नहीं हो सकता। यदि देवता का धर्म 
माना जाता है, तो पेषण निष्प्रयोजन होगा, क्योंकि वह याग का धर्म नहीं है। 
तात्पर्य है, पेषण याग में प्रयुक्त होने के लिए नहीं है, जबकि प्रत्येक हवि यागरूप 
प्रयोजन की पूर्ति के लिए तैयार किया जाता है । इसलिए पेषण को याग का धर्म 
मानना युक्त है। 

शंका होती है--जहाँ प्रकरण में भूषा प्रपिष्टमागः' कहा है, वहाँ पूषा- 
देवतासम्बन्धी किसी याग का निर्देश नहीं है, तथा उक्त वचन पेषण का सम्बन्ध 
देवता के साथ बताता है, तव पेषण याग का धर्म कंसे होगा ? वस्तुतः उक्त 
वाक्य में प्रयुक्त 'भाग' पद ही आशंका को निरवकाश कर देता है । भाग पद का 
मुख्यवृत्ति से देवता के साथ सम्बन्ध नहीं है; याग के साथ भाग पद का सम्बन्ध 
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भुख्यवृत्ति से है । भाग पिष्ट हवि का है, हनि याग के लिए सिद्ध किया जाता है, 
अतः पेषण याग का घर्मे होना सम्भव है। 

यद्यपि 'तस्मात्‌ पूषा प्रपिष्टभाग:' वचन में देवता के साथ सम्बन्ध कहा गया 
है, पर जो जिसका सेवन करता है, वह उसका भाग होता है । देवता यागद्रव्य 
का सेवन नहीं करता । यागद्रव्य हवि का वास्तविक सेवन यागरूप में अग्नि 
करता है, पिष्ट हवि का भी। देवता से सम्बद्ध करने पर पेषण अनर्थक हो जाता 
है, जैसा प्रथम कहा जा चुका है | द्विदेवत्य चरुनिर्वाप में सम्मिलित देवता हैं। 
'ऐन्द्रापौष्णश्चरुः' में इन्द्र और पूषा सम्मिलित देवता हैं । वहाँ न अकेला पूषा 
देवता है, और न चरु पूषा देवता के स्वत्व के साथ सम्बद्ध है। क्योंकि हवि के 
निर्वाप के समय 'इनद्रापूषाम्यां जुष्टं निर्वपामि” इन्द्र और पूषा सम्मिलित देवता के 
लिए हवि का निर्वाप किया जाता है । वहाँ अकेले पूषा देवता के न होने से चरु 
के पेषण का प्रश्‍न ही नहीं उठता ॥४४॥ 

“तस्मात्‌ पूषा प्रपिष्टभागोऽदन्तको हि' वचन के अनुसार 'अदन्तक' लिङ्ग से 
गत सूत्र [४२] द्वारा यह्‌ सिद्ध किया है कि पेषण देवता का धर्म होना चाहिए। 

इस आशंका का सूत्रकार ने समाधान किया-- 


हेतुमात्रमदन्तत्वम्‌ ॥४४॥ 


[अदन्तत्वम्‌ ] पूषा देवता का अदन्तक होना कहा जाना | हेतुमात्रम्‌ | 
वास्तविक हेतु न होकर हेतु के समान प्रतीत होता हुआ केवल अर्थवाद है । 

'अदन्तको हि' हेतु नहीं है । वस्तुतः 'दन्त' पद शरीरमात्र का उपलक्षण है। 
'अदन्तक' कहकर देवताओं को अशरीरी बताया गया है। यह वस्तुस्थिति का 
अभिष्यञ्जन स्तुतिरूप अर्थवाद है। शास्त्र में ऐसे वचन स्तुतिरूप अर्थवाद होते 
हैं, यह मीमांसा-सूत्र [१।२।२६-३०] में प्रथम निश्चय किया गया है। “शूर्पेण 
जुहोति तेन हन्तं क्रियते’ [श० ब्रा २।५।२।२३ ] वचन भें तिन ह्यन्नं कियते" 
अंश जैसे हेतु के समान प्रतीयमान अर्थवादमात्र है, वैसे ही यहाँ अदन्तको हि' 
वचन देवताओं की अशरीरी स्थिति को प्रकट करता हुआ स्तुतिरूप अर्थवाद 
है॥।४४॥ 

'सौमापौष्णं नेमपिष्टं भवति’ को भी पहले लिङ्ग बताया है, उस विषय में 
क्या समझना चाहिए ? इस सिष्य-जिज्ञासा का आचार्य सूत्रकार ने समाधान 
किया 


बचने परम्‌ ॥४६॥ 
[परम्‌] अन्य कहा गया--'नेमपिष्टं अवति’ लिङ्ग न होकर [वचनम्‌] 
विधिवाक्य है । तात्पर्य है--थह वचन सौमापौष्ण चरु में नेमपिष्टता का विधान 


अथ तृतीयाध्याये तृतीयः पादः ४५ 


करता है। 

वह वाक्य द्विदेवत्य चरु में अद्धपेषण को बतात है । 'अर्द्ध पिष्टं भवत्यद्धं- 
मपिष्टं द्विदेवत्याय' यह 'चरु का अर्घपेषण देवता का धमं है' इस तथ्य को स्पष्ट 
करता है। उस विषय में वास्तविकता यह है कि ४४वें सूत्र के अनुसार सौमापौष्ण 
चरु में पेषण अप्राप्त होता है, वहाँ पर यह वचन नेमपिष्टता का विधान करता 
है । इसमें जो वावयभेद-दोष को उभारा गया है, वह आंशिक कथन है। जहाँ एक 
वाक्य से दो अर्थों को अभिव्यक्त करना अपेक्षित होता है, वहाँ वाक्यभेद-दोष को 
अनादृत कर दिया जाता है, और एक वाक्य से अनेक अर्थो का विधान मानना 
पड़ता है, अन्यथा नेमपिष्टता का कथन निरर्थक हो जायगा । अतः द्विदेवत्य चरु 
में पूर्ण पेषण नहीं होता, यह सिद्ध है ।।४६॥ (इति पौष्णपेषणस्यैकदेवत्ये निवेशा- 
घिकरणम्‌--१५) । 

इति जैमिनीय मीमांसासूत्राणां विद्योदयभाष्ये 
तृतीया5ध्यायस्य तृतोयः पादः। 
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गत तृतीय पाद द्वारा दशं -पूर्णमास प्रकरण के तैत्तिरीय सं हिंता-स्थित कति- 
पय सन्दिग्ध स्थलों के विषय में विवेचन प्रस्तुत किया गया। उसी प्रसंग को 
चालू रखते हुए दशं-पूर्णमास प्रकरण में अन्य पाठ है--'निवीतं मनुष्याणां 
प्राचीनावीतं पितृणामुपवीतं देवानाम्‌, उपव्ययते देवलक्ष्ममेव तत्कुरुते’ [तै० सं० 
२।५।११] । निवीत = ग्रीवा (गर्दन) में दोनों ओर आगे को लटकाते हुए यज्ञो- 
पवीत धारण करना मनुष्यों का, प्राचीनावीत=बाई बाँह से बाहर निकालकर 
दाएँ कन्धे पर यज्ञोपवीत धारण करना पितरों का, उपवीत==दाई बाँह बाहर 
निकालकर बाएं कन्धे पर धारण करना देवों का चिह्न है। जो उपव्यान=दाई 
बाँह को बाहर निकालकर बाएँ कन्धे पर यज्ञोपवीत धारण करता है, वह देवों के 
चिह्न को प्रकट करता है। 

शिष्य जिज्ञासा करता है--इसमें सन्देह है--क्या “निवीतं मनुष्याणाम्‌' 

वचन विधि है? अथवा अर्थवाद है ? और जब यह विधि है, तब क्या पुरुष का 
धमं ==अङ्ग है अथवा क्म का अङ्ग है ? और फिर 'निवीतं मनुष्याणाम्‌’ वचन 
जिस प्रकरण में पठित है, वहाँ जो मनुष्य-सम्बन्धी कर्म हैं, उनमें यह विधि है ? 
अथवा मनुष्यप्रधान कर्म में इसका निवेश है? 

उक्त वाक्य-सम्बन्धी सन्देह-स्थल में तीन विकल्प हैं--- 

१. यह विधिवचन है ? अथवा अर्थवाद है ? 

२. यदि विधि है, तब क्या यह पुरुष का धमं है ? अथवा कमं का ? तात्पर्ये 
है--जिस दर्शपूर्ण मास प्रकरण में यह पठित है, वहां मनुष्य-सम्बन्धी कर्म 
अन्वाहार्य पाक है । यह पाक क्योंकि ऋत्विजं के भक्षण के लिए होता 
है, अतः यह पाक दैवकमं का भाग नहीं है; मनुष्य द्वारा पाक किया जाता 
है ऋत्विजों के लिए, यज्ञ के लिए नहीं । तब क्या इसी का विधान यह्‌ 
बचन करता है ? 

३. अथवा पञ्चमहायज्ञों के अन्तर्गत मनुष्यभ्रधान-कर्म आतिथ्य है । क्या यह्‌ 
विधिवचन उसका विधायक माना जाय? 


अथ तृतीयाध्याये चतुर्थः पादः sg 


प्रथम विकल्प को लक्ष्य कर शिष्य का कहना है--यह विधिवाक्य होना 
चाहिए, क्योंकि यह एक अपूर्व अर्थ का विधान करता है । शिष्य-सुकाव को 
आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष-रूप में सूत्रित किया-- 


निवीतमिति मनुष्यधर्मः शब्दस्य तत्प्रधानत्वात्‌ ॥१॥ 


[निवीतम्‌ ] निवीत [इति] यह्‌ [ मनुष्यधर्मः ] मनुष्य का घमं = अङ्ग है। 
[शब्दस्य] 'निवीतं मनुष्याणाम्‌ इस शब्द के [तत्प्रधानत्वात्‌] मनुष्यत्रचान 
होने के कारण। 

“निवीतं मनुष्याणाम्‌' यह्‌ विधायक वाक्य है। अपूर्व अर्थ का विधान करता 
हुआ यह सप्रयोजन होता है। यदि इसे अर्थबाद कहा जाय, तो यह्‌ निरथंक होगा; 
क्योंकि ऐसा कोई अर्थ विहित नहीं है, जिसकी यह स्तुति करे । अत: विधि मानने 
पर यह पुरुष का घर्मे है, अर्थात्‌ पुरुष निवीत धारण करे, इसका विधान करता 
है, इस रूप में यह पुरुष का अङ्ग है। पुरुष के लिए निवीत धारण करने का 
विधान होने से उसका अङ्ग है। उक्त वाक्य में मनुष्य का विधान न होकर 
मनुष्य के निवीत-धारण का विधान है । निवीत-घारण पुरुष का अङ्ग तभी होगा, 
जब पुरुष के लिए उनका विधान माना जाय, क्योंकि निवीत-धारण मनुष्यों का 
उपकारक है । 

दक्कष-पूर्णणास प्रकरण में पठित होने से दशँ-पूर्णम्रास याग उपकारक कहना 
गुबत न होगा; क्योंकि प्रकरण से वाक्य बलवान्‌ होता है; क्योंकि वाक्य साक्षात्‌ 
निवीत-धारण को (+-निवीतं मनुष्याणाम्‌) मनुष्य-सम्बन्धी कर्म बतला रहा 
है। फलतः यही समभना चाहिए कि उक्त वाक्य निवीत-धारण का विधि है, और 
यह मनुष्य-घर्म है ॥१॥ 

आचायं सूत्रकार ने उक्त पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 


अपदेशो चाऽर्थस्य विद्यमानत्वात्‌ ॥२॥ 


[वा] सूत्र में 'वा” पद पूर्वोक्त पक्ष केनिवारण के लिए है। तात्पर्य है-- 
“निवीतं मनुष्याणाम्‌’ वचन का प्रवेश मनुष्यप्रधान-कर्म में नहीं होता; अर्थात्‌ 
यह वाक्य किसी अपूर्वं अर्थ का विधायक नहीं है; अपितु [अपदेशः] पहले से 
ज्ञात अर्थ का ही कहनेवाला वचन है, [अर्थस्य] निवीत-घारणरूप अर्थ के 
[विद्यमानत्वात्‌ ] प्रथमतः विद्यमान होने से। लोक में प्रायः सभी मनुष्य स्वतः 
निवीत धारण करते हैं; उसके लिए विधि अनावश्यक है । 

उक्त वचन लोकप्रसिद्ध अथं का कथन करता है, किसी अपूर्व अथं का नहीं, 
जिसके कारण इसे विधि माना जाय । लोक भें प्रायः सभी मनुष्य अपने कर्म में 


दद मीमांसा-दर्शन 


अवृत्त होने के लिए निवीत धारण करते हैं। उसी का अनुवादमात्र यह वचन है, 
अपुर्व विधि नहीं ॥२॥ 

शिष्य पुनः जिज्ञासा करता है--लोक में निवीत-धारण प्रायोवादमात्र हैं, 
उक्त वाक्य उसको व्यवस्थित करता है। तब इसे अपूर्व विधि क्‍यों न माना 
जाय !- 

आचार्य सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा को पूर्वपक्षरूप में सूचित किया-- 

बिधिस्त्वपुर्वेत्वात्‌ स्यात्‌ ॥३॥ 

[तु] सूत्र में 'तु' पद निश्चय अर्थ का द्योतक है। [विधिन्तु] "निवीतं 
मनुष्याणाम्‌' वचन विधि ही [स्यात्‌ ] है, [अपूर्वत्वात्‌ ] अपूव अर्थ का विधायक 
होते से। 

यह ठीक है कि कर्म में प्रवृत्त होने के अवसर पर प्रायः मनुष्य निवीत धारण 
करते हैं, पर उसकी अनुल्लंच्यता लोक में नहीं है; इसका उल्लंघन भी देखा जाता 
है । उक्त वाक्य निवीत-धारण की अनुल्लंघ्यताहूप व्यवस्था का विधान करता 
है। निवीत-धारण की अनुल्लंघ्यता = नियमित व्यवस्था लोक से प्राप्त नहीं है। 
इसी अपूवं अर्थ का विधान उवत वाक्य करता है, अतः उसे विधि मानना युक्त 

॥श। 
हर शिष्य इसमें पुनः सुझाव प्रस्तुत करता है--निवीत-धारण को पुरुष का धर्म 
नहीं कहना चाहिए, क्योंकि वस्तुतः पह पुरुष को उपकृत नहीं करता; प्रत्युत उस 
कासे को उपकृत करता है, जिस कमं के अनुष्ठान में प्रवृत्त होते के लिए पुरुष ने 
निवीत घारण किया है! 

आचाय सूत्रकार ते शिष्य-सुकाव को पूर्वपक्षलूप में सूचित किया 

स प्रायात्‌ कर्मधमंः स्यात्‌ ॥४॥ 

[सः] बह निवीत-धारण [प्रायात्‌] दशंपरणेमास प्रकरण के कमेबहुल प्रदेश 
में उपदिष्ट होते के कारण अथवा उस कर्म के लिए--उस कर्म की पुर्णाङ्गता के 
लिए--होने के कारण [कर्मंधर्म:] कर्म का धर्म=अङ्ग [स्मात्‌] होना 
चाहिए । 

मनुष्य द्वारा तिवीत धारण करके कर्मानुष्ठान में प्रवृत्त होना कमं में अपूर्ब 
धर्म-विशेष का उत्पादक होता है; अतः उसे (निवीत-घारण को) कर्म का अङ्ग 
मानना युक्त है। वह कमे में अपूर्वं का उत्पादन कर कर्म को उपकृत करता है; 
तब उसी का अङ्ग माना जाना चाहिए। दर्शपूर्ण मास प्रकरण में पठित है, दर्श- 
पूर्णमास ऋतु के पूर्णाङ्क अनुष्ठान के लिए निवीत धारण किया जाता है, तब उस 
ऋतु का अङ्ग मानने मैं कोई बाधा नहीं है ॥४॥ 


अथ तृतीयाध्याये चतुर्थ: पादः ४५६ 


केवल क्रतु का नहीं, अपितु इसे वाक्यशेष--अर्थात्‌ दशँपूणेमास-प्रकरण- 
पठित निवीत-धारण का--'आध्वर्यव नाम होने से क्रतुयुक्त मनुष्य-धर्म मानना 
चाहिए। 

आचार्य सूत्रकार ने इसी अर्थ को सूत्रित किया-- 

वाक्यशेषत्वात्‌॥५॥ 

सूत्र के 'शेष' पद से यहाँ [३।३।१४] सूत्र में बताये गये श्रुति आदि छह 
विधि-विनियोग कारणों में से अन्तिम 'समाख्या' प्रमाण का ग्रहण है । इसके अनु- 
सार सूत्रार्थ है --[ वाक्यशेषत्वात्‌ ] “निवीतं मनुष्णाणाम्‌' इस वाक्य का शेष= 
समाख्या अर्थात्‌ नाम 'आध्वर्यव' होने से ज्ञात होता है, निवीत-घारण अध्वर्यु को 
करना चाहिए। 

दर्शपूर्णमास प्रकरण में उक्त वाक्य पठित है । यदि दशंपूर्णमास की समास्या 
'आध्वर्यव' है, तो अध्वर्पु के निवीत धारण करने में उक्त वाक्य का विनियोग 
मानना चहिए । फलतः दशंपूर्णमास क्रतुयुक्त मनुष्य-धर्म निवीत-धारण है, यह 
मान्यता युक्त है। इससे प्रकरण ओर समाख्या अनुगृहीत होते हैँ॥५॥ 

शिष्य ने पुनः जिज्ञासामूलक अन्य पक्ष प्रस्तुत किया--दर्क्षूपूर्ण मास प्रकरण 
में अन्याहार्यपाक पठित है, निवीत-घारण करके अध्वर्यु द्वारा वह पाक सिद्ध 
किया जाता है । तब 'निवीतं मनुष्याणाम्‌? विनियोग प्रकरणस्थित मनुष्य-प्रधान 
कमं में क्यों न माना जाय ? आचार्य सूत्रकार ने झिष्य-भावना को पूर्वपक्षरूप में 
सूत्रित किया 


तत्प्रकरणे यत्‌ तत्संयुक्तमवि प्रतिषेधात्‌ ॥६॥ 


[तत्करणे ] दक्ष॑पुर्ण मास के प्रकरण में [ यत्‌ ] जो अन्वाहार्येपाक आदि पठित 
है [तत्छंयुक्तम्‌ ] उससे संयुक्त अर्थात्‌ निवीत-धारण को उसका अङ्ग होना 
चाहिए, [अविप्रतिषेधात्‌ ] प्रकरण और समाख्या का इस मान्यता के साथ 
विप्रतिषेध = विरोध न होने से। तात्पर्य है--अन्वाहार्यपाक अध्वर्युकंतृक है, 
और दर्श-पूर्णमास प्रकरण में पठित भी है । अतः यहु प्रक रणस्थ मनुष्यप्रधान कर्म 
का धर्म है, यह मानना अधिक युक्त है । 

यद्यपि प्रकरण और समाख्या के आधार पर निवीत-धारण कर्म का धर्म ज्ञात 
होता है, "निवीतं मनुष्याणाम्‌' वाक्य से साक्षात्‌ मनुष्य का धर्म जाना जाता है, 
फिर भी विरोध-परिहार के लिए इसका अन्यत्र उत्कर्ष करते की आवश्यकता 
नहीं है । क्योंकि प्रस्तुत प्रकरण में हो मनुष्यप्रधान अन्वाहायंपाक पठित है, जो 
अध्वरम द्वारा सम्पन्न किया जाता है । अतः उक्त वाक्य का विनियोग निवीत 
धारण कर अध्वयुं द्वारा साध्य अन्वाहायंपाक-कमं में होना चाहिए। इससे 


है] मीमांसा-दर्शन 


प्रकरण और वाक्य दोनों अनुगृहीत होंगे। फलतः दर्श-पुर्णमासप्रकरण-स्थित 
मनुष्यप्रधान कर्म का इसे धर्म मानना युक्त है॥६॥ 

शिष्य पुनः जिज्ञासा करता है--प्रकरण-स्थित मनुष्यप्रधान कर्म में उक्त 
विधिवाक्य का विनियोग कहना निर्बाध नहीं है। क्योंकि पूरे सन्दर्भ में सभी 
वाक्य समानरूप से पठित हैं, इसलिए प्राचीनावीत और उपवीत के यथाक्रम 
पितृकर्म और देवकर्म में सम्बन्ध के समान निवीत का सम्बन्ध भी मनुष्यप्रधान 
कमं के साथ मानना होगा । तब जहाँ निरपेक्ष मनुष्यप्रधान कमै होगा, वहाँ 
इसका उत्कर्ष मानना ही चाहिए । शिष्य-भावना को आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्षः 
रूप में सूचित किया-- 


तत््रधाने वा तुल्यवत्‌ प्रसंख्यानादितरस्य 
तदर्थत्वात्‌ ॥७॥ 


[वा] “बा. पद प्रस्तुत प्रकरण भें 'निवेश' पक्ष के प्रतिषेध का द्योतक है। 
[तत्मघाने ] ‘निवीतं मगुष्याणाम्‌' का निरपेक्षा मनुष्यप्रधान कर्म में सम्बन्ध होना 
चाहिए, [तुल्यवत्‌] समान रूप से [प्रसंख्यानात्‌ ] कथन होते के कारण। 
“प्राचीनावीतं पितृणाम्‌, उपवीतं देवानाम्‌' के साथ "निवीतं मनुष्याणाम्‌” का 
समान रुप से कथन हुआ है; इसलिए प्राचीनावीत और उपवीत से [इतरस्य] 
इतर = अन्य--निवीत का [तदर्थत्वात्‌ ] उसी के लिए होने से, अर्थात्‌ मनुष्य के 
ही लिए होने के कारण निवीत का मनुष्यप्रधान कमं के साथ सम्बन्ध होना सवेथा 
योग्य है। 

दर्श-पूर्ण मास प्रकरण में प्रस्तुत विवेचन-सम्बन्धी पूर्ण पाठ है- -निवीतं 
मनुष्याणाम्‌, प्राचीनावीतं पितृणाम्‌, उपवीतं देवानाम्‌' यहाँ ये तीनों वाक्य समान 
रूप से पढ़े हैं। इनमें से जिस प्रकार प्राचीनावीत का पितृकर्म में, तथा उपवीत 
का दशंपूर्णेमास आदि देवकमं में सम्बन्ध माना जाता है, उसी प्रकार निवीत का 
सम्बन्ध भी तिरपेक्ष मनुष्यप्रधान कमं के साथ मानना होगा । तब प्रकरणस्थित 
सापेक्ष अन्वाहार्यपाक आदि मनुष्यश्रधान कमं के साथ निवीत का सम्बन्ध न मान- 
कर निरपेक्ष मनुष्यप्रधान कर्म देखना होगा, जहाँ इसका सम्बन्ध माना जाय। 
वह पञ्चमहायज्ञ के अन्तर्गत निरपेक्ष मनुष्यप्रधान आतिथ्य-कर्म है। वहीं निवीत 
का उत्कर्ष करना योग्य होगा । मनुष्याणाम्‌” षष्ठी विभक्ति का निर्देश निवीत के 
साथ मनुष्य का साक्षात्‌ सम्वन्ध प्रकट करता है, जैसे समान पठित अन्य दोनों 
चाक्यो में स्वीकार किया गया है । अतः वावय-प्रकरण को बाधकर निवीत-धा रण 
का निवेश अतिथि-करम में करेगा । फलतः दर्श-पुर्ण मास से निवीतघारण का अन्यत्र 
उत्कर्षं उचित है। 

चतुर्थ पाद के इन प्रारम्भिक सात सूत्रों मे पूर्वेनिदिष्ट तीन विकल्पों के मूल 
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में पाँच पक्ष प्रस्तुत किये गये हैं, जिनमें “निवीतं मनुष्याणाम्‌' को विधि मानकर 
उसे (१) मनुष्यधर्म, (२) कर्मधर्म, (३) दर्श-पूर्णमासकर्मयुक्त मनुष्य-घर्मे, 
(४) दर्शनपूर्णमास प्रकरणस्थित मनुष्यप्रधान कर्म का धर्म; (५) प्रकरण से 
अन्यत्र आतिथ्यादि मनुष्यकम का धर्म प्रकट किया गया है। 

पहले तीन सूत्रों में प्रथम पक्ष पर विचार है। चौथे सूत्र से दूसरा पक्ष, 
पाँचर्वे सूत्र से तीसरा पक्ष, छठे सूत्र से चौथा पक्ष, सातवें सूत्र से पाँचवाँ पक्ष 
प्रस्तुत किया गया है । सिद्धान्त की दृष्टि से ये सब पूर्वपक्ष हैं। सिद्धान्त-पक्ष अगले 
दो सूत्रों द्वारा प्रस्तुत है ॥७॥ 

इस लम्बे पूर्वपक्ष का आचार्य सूत्रकार ने समाधान अगले सूत्र द्वारा प्रस्तुत 
किया-- 

अर्थवादो वा प्रकरणात्‌ ॥८॥ 

[वा] “वा” पद पूर्वोक्त 'मनुष्यप्रधान कर्म-विषयक विधि” पक्ष के निराकरण 
का द्योतक है। तात्पर्य है---'बिवीतं मनुष्याणाम्‌’ वचन मनुष्यप्रधान कर्म का 
विधायक नहीं है, [प्रकरणात्‌ ] प्रकरण-सामथ्यं से, अतः {अथंवादः] अर्थवाद 

॥ 

के “निवीतं मनुष्याणाम्‌' यह वचन विधि नहीं है; मनुष्यप्रधान कर्म का 
विधान करता है, अथवा मनुष्यप्रधान कर्म में यह विनियुक्त है,--ऐसा भी नहीं 
है। 'मनुष्याणाम्‌' षष्ठी विभक्ति से मनुष्य-सम्बन्ध तो जाना जाता है, पर 
मनुष्यप्रधान कमें के साथ सम्वन्ध का यहाँ कोई निर्देश या संकेत नहीं है। यदि 
इस वचन का सम्बन्ध मनुष्यप्रधान कर्म में स्वीकार किया जाता है, तो निवीत- 
धारण कर्म के फल की कल्पना करनी होगी, क्योंकि विधिवचन का कोई फल 
अवश्य मान्य होता है, जिसका प्रकरण में कोई निर्देश नहीं है। अत: जहाँ पञ्च- 
महायज्ञ आदि के प्रसंग में मनुष्यप्रधान कमे आतिथ्य का कथन है, उसके साथ 
सम्बन्ध के लिए इस वचन का उत्कर्ष करना पड़ेगा; इससे प्रकरण बाधित होगा । 
उत्कर्षं करना तभी युक्त माना जाता है, जब प्रकरण में सामञ्जस्य सम्भव न हो। 
“निवीतं मनुष्याणाम्‌ वचन को विधि न मानकर अर्थवाद मानने पर प्रकरण में 
उपयोग स्पष्ट है। 'उपव्ययते'=देवकर्म में उपबीत धारण करता है, इस विधि 
का यह स्तुतिरूप अर्थवाद है! इस मान्यता में कोई बाधा नहीं है ॥८॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है --प्रकरण में ही उक्त वचन को अन्वाहार्यपाक-कर्म 
का विधायक मानकर न प्रकरण बाधित होता है, न उत्कर्ष करना पड़ता है । इस 
मान्यता को क्यों न स्वीकार किया जाय ? 

आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 
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विधिना चैकवाक्यत्वात्‌ ॥€॥ 


[विधिना] 'उपव्ययते' विधिवचन के साथ [एकवाक्यत्वात्‌] "निवीतं 
मनुष्याणाम्‌' वचन की एकवाक्यता होने के कारण [च | भी 'निवीतं' वचन विधि 
नहीं है। ४ 

एक विधिवचन के साथ दूसरे विधिवचन की एकवाक्यता नहीं होती; 
क्योंकि प्रत्येक विधिवचन अपने विशिष्ट अर्थ का विधान करता है, जो अन्य वचन 
से प्राप्त नहीं होता । यदि दो विधिवचनों की एकबाक्यता मानी जाय, तो वाक्य- 
भेद-दोष प्राप्त होगा । क्योंकि विचार्यमाण सन्दर्भ में 'निवीतं मनुष्याणाम्‌' वचन 
की “उपव्ययते' विधिवचन के साथ एकवाक्यता है, अतः निवीतवचन विधि मानना 
सम्भव नहीं । प्रकरण के अन्तर्गत ही निवीत-धारण को अन्वाहार्यंपाक-कर्म का 
धर्म कहकर निवीत-वचन को विधि बताना संगत नहीं है। इससे एकवाक्यता 
बाधित होगी । 

“निवीतं मनुष्याणाम्‌, प्राचीनावीतं पितृणाम्‌, उपवीतं देवानाम्‌, यत्‌ उप- 
व्ययते देवलक्ष्ममेव तत्कुरुते’ इस सन्दर्भ में अन्तिम वाक्य विधि है। दश-पूर्णमास 
देवकर्म-प्रसंग में जनेऊ का उपवीतरूप में धारण करने का विधान करता है। 
“निवीतं मनुष्याणाम्‌’ यह लोकसिद्ध अथं का अनुवाद है। यहाँ इसका पुनःकथन 
“उपवीत घारण' की स्तुति के लिए है। दशे-पूर्णमास दैव-याग-कर्म में निवीत- 
धारण अयोग्य है। प्राचीनावीत-घारण पितुकमं में होता है, वह भी देवकर्म में 
अयोग्य है। इसलिए देवकर्म में उपवीत धारण करना चाहिए । देवकर्म में निवीत- 
आदि की अयोग्यता बताकर उपवीत-धारण की स्तुति की गई है। 

यह ऐसा ही कथन है, जैसे लोक में कहा जाता है--यह चैत्र ने नटों जैसा 
चेष धारण किया है; देवदत्त का वेष ब्राह्मणों जसा है। पहले वेष के कथन से 
दूसरे की स्तुति होती है। इसी प्रकार देवकर्म में उपवीत की प्रशंसा के लिए 
निवीत आदि का संकीत्तंच हैँ । 'निवीतं मनुष्याणाम्‌' वचन में कोई विधायक पद 
नहीं है । इसलिए 'उपव्ययते' विधि के स्तुति-प्रयोजन से यह वचन प्रकरण में ही 
अर्थवान्‌ है। इसी रूप में निवीत-वचन 'उपब्यमते' से सम्बद्ध है । इससे न वाक्य 
का कोई विरोध है, और प्रकरण भी अबाधित व सार्थक रहता है । फलतः देव- 
कमं में उपवीत ही प्रशस्त है । द्श-पूर्णमास आदि देवकर्मो में उपवीत ही घारण 
करना चाहिए, यह प्रमाणित होता हे॥६॥। (इति निवीतस्याथंवादताऽधिकर- 
णम्‌ १) ।" 

१ शबर स्वामी के अनन्तरकालवर्त्ती कुमारिल भट्ट आदि आचार्यो ने अपनी 
रचनाओं में यहाँ छह अन्य सूत्रों की व्याख्या प्रस्तुत की है। उन सूत्रों के 
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(दिग्विभागस्थाइनुवादताधिकरणम्‌--२) 

ज्योतिष्टोम के प्रकरण में तैत्तिरीय संहिता [६।१।१] का पाठ है--“देव- 
मनुष्या दिशो व्यभजन्त प्राचीं देवा दक्षिणां पितरः परती चीं मनुष्या उदीचीं रुद्राः” 
देव और मनुष्यों ने दिशाओं को बाँट लिया; पूर्वे दिशा को देवों ने, दक्षिण दिशा 
को पितरों ने, पश्चिम दिशा को मनुष्यों ने, उत्तर दिशा को रुद्रो ने प्राप्त किया 
शाबरभाष्य के पाठ के अनुसार उत्तर दिशा को असुरों ने प्राप्त किया। प्रस्तुत 
असंग में केवल “प्रतीचीं मनुष्याः अंश को लक्ष्य कर विवेचन किया गया है। 

शिष्य जिज्ञासा करता है--इसमें निम्न प्रकार सन्देह हैं--क्या 'प्रतीचीं 
मनुष्याः यह विधि है ? अथवा अर्थवाद है? यदि विधि है, तो क्या यह मनुष्य- 
धर्म है? अथवा कर्मे का धर्म है? यदि मनुष्य-धर्म है, तो क्या प्रकरण-पठित 
मनुष्यप्रधान कर्म में इसका निवेश माना जाय ? अथवा प्रकरणान्तर पठित 
आतिथ्य कमं में ? 

गत अधिकरण का अतिदेश करते हुए आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समा- 
घान किया 

विभागश्च तद्वत्‌ सम्बन्धस्यार्थहेतुत्वात्‌ ॥१०॥ 

[विभागः] दिशाओं का विभाग=बेंट्बारा [च ] भी [तद्वत्‌ ] निवीत के 
समान जानना चाहिए, [सम्बन्धस्थ ] प्रतीची दिशा के साथ मनुष्य-सम्बन्ध के 
[म्भहेतुत्वात्‌ ] प्रयोजनरूप हेतु होने से । तात्पयं है--पश्चिम दिशा के साथ 
मनुष्य-सम्बन्ध में--उसका प्रयोजन पुरा होना- हेतु है। 

विषय में आचार्यों के विभिन्न विचार हैँ-- 

(क) भाष्यकार शबर स्वामी ने इन सूत्रों का भाष्य किया था, वह किसी 

कारण खण्डित हो गया। 

(ख) निरंक होने से भाष्यकार ने व्याख्या की उपेक्षा कर दी। 

(ग) ये सूत्र अनार्ष हैँ, जैमिनि की रचना नहीं हैं। 

यह विचार अधिक युक्त प्रतीत होता है। शाबर-काल तक इन सूबों 
का अस्तित्व न था । सूत्र थे, शबर ने भाष्य किया; वह खण्डित हो गया 
इस कथन में कोई प्रमाण नहीं है । यदि भाष्यकार के समय सूत्र. होते, और 
उन्हें फल्गु समझकर भाष्यकार उनपर भाष्य लिखने की उपेक्षा करता, तो 
इसका ही उल्लेख भाष्यकार कर देता । इन सूत्रों पर शबर स्वामी का कुछ भी 
निर्देश न होने से यह निश्चित है--शबर स्वामी कें समय इन सूत्रों का 
अस्तित्व न था । अनन्तर-काल में कब मिलाये ? किसने मिलाये? क्यों 
मिलाये ? यह सब अन्वेष्य है। 

१. "उदीचीं रुद्राः के स्थान पर शाबरभाष्य में 'उदीचीमसुरा:' पाठ है। 
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गत सातवें सूत्र की व्याख्या में निवीत के पाँच पक्ष दिखाये गये हैं । उसी के 
समान दिग्विभाग के भी यहाँ पूर्वपक्ष रूप में पाँच पक्ष समझने चाहिएँ : 

(१) मनुष्य धर्म, (२) कर्म धर्म, (३) ज्योतिष्टोमकमंयुक्त मनुष्य-धमं, 
(४) ज्योतिष्टोम में मनुष्यप्रधान कमे = दक्षिणादान का धमं, (५) भिन्न वाक्य 
होने के कारण प्रस्तुत प्रकरण से अन्यत्र आतिथ्य आदि कर्म का घर्म । इनका 
निराकरण करते हुए "प्राचीनवंशं करोति' विधि का यह्‌ स्तुतिरूप अर्थवाद है,--- 
यह सिद्धान्त-पक्ष स्पष्ट किया है। 

उक्त वाक्य से पहले संहिता में 'प्राचीनवंशं करोति' यह 'प्राचीनबंश' नामक 
मण्डप-निर्माण का विधि-बचन है। चारों दिशाओं की ओर इस मण्डप के चार 
द्वार होते हैं। मण्डप-निर्माण के लिए ऊपर मगज में जो मुख्य बाँस डाला जाता 
है, वह उत्तर-दक्षिण होता है। यह मानव-मण्डप है। साधारण निवास के लिए 
किसी भी गृह या शाज्ञा का रुख उत्तर-दक्षिण--कुछ पूर्व व पच्छिम को झुका 
हुआ रक्खा जाय, तो वह घर सवर्त सुख होता है। देव-मण्डप के निर्माण में मुख्य 
बाँस पूर्व-पच्छिम होता है । इसी के लिए 'प्राचीनवंश करोति' विधि है। 

प्रधान याग में यजमान को दीक्षित करने के लिए इस मण्डप का उपयोग 
होता है । यजमान, ऋत्विज्‌ तथा देव-सम विद्वानों का मण्डप में प्रवेश पूर्वे-द्वार 
से होता है, दक्षिण-द्वार से अच्य पितु-सभ मान्य वृद्धजनो का, पश्चिम-द्वार से 
अन्य पारिवारिक, इष्ट मित्र आदि जन, उत्तर-द्वार से अन्य कार्यकर्ता आदि। 
शाबरभाष्य के अनुसार 'रुद्र” के स्थान में 'असुर' पद के पाठ का तातर्य यही है 
कि इस द्वार से चतुर्थ श्रेणी के सेवक आदि क्षुद्र जन प्रवेश करें । यह सब मण्डप 
में यथास्थान बैठने की व्यवस्था का रूप है। इसी कारण यह वाक्य 'प्राचीनबंशं 
करोति' विधि का स्तुतिरूप अर्थवाद है । “प्राचीं देवा:' इत्यादि समस्त सन्दर्भ की 
एकवाक्यता 'प्राचीनबंशं करोति’ विधि के साथ स्पष्ट है। “प्रतीचीं मनुष्याः 
आदि सन्दर्भ को प्राचीनबंश विधि का अर्थवाद मानने पर प्रकरण भो अनुगृहीत 
होता है ॥१०॥ (इति दिग्विमागस्यातुबादताधिकरणम्‌--२} । 


(परुषिदितादीनामनुवादताऽधिकरणम्‌-३) 


(१) चातुर्मास्य याग के अन्तर्गत तैत्तिरीय ब्राह्मण [ १।६।८] के महापितृ- 
यज्ञ प्रसंग में पाठ उपलब्ध है-'यत्‌ परुषि दितं तद्देवानाम्‌, यदन्तरा तन्मनुष्या- 


१. ब्राह्मण में 'दितं' के स्थान पर 'दिनं' पाठ उपलब्ध है, जो छान्दस ही सम- 
ऋना चाहिए । यह भी सम्भव है, जिस हस्तलिखित प्रति से राबेप्रथम ब्राह्मण 
मुद्रित कराया गया, उसमें लिपिकार ने भ्रमवश 'दितं' के स्थान पर “दिन 
लिपि कर दिया हो। 


अथ तृतीयाध्याये चतुर्थ: पादः ४8५ 


णाम्‌, यत्‌ समूलं तत्‌ पितृणाम्‌' जिन कुशाओं को जड़ से ऊपर की पहली गाठ से 
काटा जाता है, वे दोनों की; जिनको जड़ और गाँठ के मध्य भाग से काटा जाता 
है, वे मनुष्यों की; तथा जिनको समूल काटा जाता है, वे पितरों की होती हैं। 
इसी के आगे विधिवाक्य पठित है--'समूलं बढिरमवति व्यावृत्यै - कुशा समूल 
काटनी चाहिए, न्यूनता आदि दोष निवारण के लिए। 

(२) इसी प्रसंग में “पितुभ्योऽग्निष्वातेभ्योऽभिवान्याः गोर्दुग्धे मन्थम्‌' अग्नि- 
कर्म-विशेषज्ञ पितरों के लिए मृतवत्सा (जिसको अन्य वत्स के सहारे दुहा जाता 
है, ऐसी अभिवानी) गाय के दूध में यवपिसान ( =सत्तू) डालकर मन्य बनाया 
जाता है। इस प्रकार मन्थन का उपक्रम कर, आगे पाठ हैं--'यत्‌ पूर्ण तन्मनुष्या- 
णाम्‌, उपर्यर्धों देवानाम्‌, अर्धः पितृणाम्‌--जो दूध से मरे पात्र में मन्थन किया 
जाता है, वह मनुष्यों का; जो आधे से कुछ ऊपर तक भरे पात्र में मन्थन है, बह्‌ 
देवों का; तथा जो आधे भरे पात्र में मन्थन है, वह पितरों का होता है। इसके 
अनन्तर वहाँ विधिवाक्य पठित है--'अधें उपमन्थति अर्धो हि पितृणाम्‌ आधे के 
लगभग भरे पात्र में मन्थन करे, क्योंकि वह पितरों के लिए है ।॥(// 

(३) दर्शपूर्णमास प्रकरणगत आग्नेय पुरोडाश के पाक-असंग में तैत्तिरीय 
संहिता [२।६।३] का पाठ है--यो विदग्धः स नेतः, योअश्रृतः स रौद्रः, यः 
जतः स सदेवः; तस्मादविदहता श्ृततंकृत्यः सदेवत्वाय’ पकाते हुए जो पुरोडाश जल 
जाय, वह निऋ ति देवता का है; जो कच्चा रह्‌ जाय, वह स्ब्रदेवता का; जो ठीक 
पका है, बह देवों के लिए है। इसलिए पुरोडाश ठीक पकाना चाहिए, जो न जले 
न कच्चा रहे; वह देव-सम्बन्ध के लिए होता है,--पहं विधिवाक्य पठित है। 

(४) ज्योतिष्टोम के अन्तरगत यजमान को दीक्षित किए जाने के प्रसंग में 
स्नान के अवसर पर तैत्तिरीय संहिता [६।१।१]में पाठ है--'घृतं देवानाम्‌, मस्तु 
पितृणाम्‌, निष्पक्वं मनुष्याणाम्‌/-धृत देवों का है, मस्तु पितरों का, निष्पक्व 
मनुष्यों का । इसके आगे पाठ है--'तद्दा एतत्‌ सर्वदेवत्यं यन्तवनीतम्‌, यन्तयनी- 
तेनाम्यड्क्ते सर्वा एव देवताः श्रीणाति’ यह जो नवनीत है, सब देवताओं के साथ 
सम्बद्ध है; जो नवनीत से अभ्यञ्जन ( = सिर से पाँव तक मर्दन) करता है, वह 
सब देवताओं को प्रसन्न करता है । 'तस्भान्नवनीतेनाभ्यझ्कते' इसलिए नवनीत 
से अभ्यञ्जन करे,--यह विधिवाक्य अन्त में पढ़ा है। 

प्रस्तुत प्रसंग में 'घृत, मस्तु, निष्पक्वम्‌' पदों के अर्थ स्पष्ट नहीं हैं। आचायों 
ने इन पदों के जो विवरण दिए हैं, वे भी सर्वथा निर्ज्ान्त नहीं है। यह स्मरण 
रखना चाहिए, लोक व वेदिक साहित्य में घी के लिए “धृत' सामान्य पद है, यह 
चाहे अपनी किसी अवस्था में हो । मुख्यतः इसकी दो अवस्था एँ हैं। पहली अवस्था 
है--दही बिलोकर निकला हुआ स्नेहमाग । यह डली या लौंदे की शक्ल में ढीला 


४९६ मौमांसा-दर्शन 


जमा हुमा रहता है । इसका नाम 'नवनीत ' है । इसी को चालू भाषा में 'मक्खन” 
कहा जाता है । इसमें छाछ का थोड़ा अंश मिश्चित रहता है। बाताबरण की उष्णता 
पाकर जब यही कुछ अधिक ढीला--बहने योग्य हो जाय, तब इसका नाम 'मस्तु' 
है। कोर्षो में 'मस्तु' पद का प्रयोग छाछ के लिए आता है। छाछमिश्रित ढीला 
बहता हुआ नवनीत 'मस्तु' समझना चाहिए। नवनीत के लिए एक अन्य पद 
'हैयङ्गवीन' है । यह्‌ एक दिन अधिक रक्खे हुए बासी दही से निकाला जाता है। 
जो सद्यस्क-- ताजा दही से निकाला जाय, वह्‌ 'नवनीत' है। यही दोनों का अन्तर 
है । वैदिक वाङ्मय के यागीय प्रसंगों में 'हैयङ्गबीन' का उल्लेख नहीं मिलता । 

घी की दूसरी अवस्था 'निष्पक्त्र' है। नवनीत को आग पर अच्छी तरह 
पकाकर--जब उसका छाछ-अंश सवंथा जल जाय--कपड़े आदि से छावकर रख 
लिया जाता है। इसमें अपना स्वाभाविक सुरभिगन्ध रहता हैं। पकाते समय यदि 
उसमें नींबू के दो-चार हरे पत्ते अथवा मेथी के परिमित दाने डाल दिए जायें, तो 
उसमें कुछ विशेष सुरभिगन्ध उभर आता है। यह पका हुआ घी पूर्ण तरल अवस्था 
में 'आज्य' अथवा 'हवि' है। पूर्ण जमी अवस्था में 'घृत' है। कुछ ढीली-गाढ़ी 
बहती अवस्था में 'आयुत' है । 

मीमांसा-प्रन्थों में इन भेदों को बताने के लिए एक प्राचीन इलोक उद्धृत 
उपलब्ध होता है-- 

सर्पिविलीनमाज्यं स्याद्‌ घनीभूतं घृतं बिदुः । 
बिलीनाधंमायुत॑ तु नवनीतं थतो घृतम्‌ ॥ 

पिघला हुआ 'साप' तथा आज्य कहा जाता है। इसमें और वैशिष्ट्य देखना 
चाहें, तो जो कुछ गाढ़ा पिघला हुआ है, वह सपि हे, तथा जो पूरा पिघला हुआ, 
नितान्त तरल है, वह आज्य है। जो पूणं जमा हुआ है वह घृत है। अधपिघला 
'आयुत' है। आग पर गरम करके जिससे घी बनाया जाता है, वह 'नबनीत' है । 
आयुर्वेद के ग्रन्थों में 'मस्तु' का अर्थ “दही में सीमित जल मिलाकर अघबिलोई 
अवस्था किया है । 


१. आजकल कच्चे दूध को मथकर जो क्रीम निकाला जाता है, बह्‌ लौंदे की 
शक्ल में नहीं होता। उसे बाद में जमाकर टिकियाँ बना दी जाती हैं, जो 
मक्खन के नाम से बाजार में बिकता है। प्रस्तुत प्रसंग में उसकी चर्चा नहीं 
है। 

२. आप्टे का संस्कृत-हिन्दी कोष। अमरकोश और उसकी रामाश्रमी टीका के 
अनुसार 'मस्तु' उस पानी का नाम है, जो दही को कपड़े में छानकर अलग 
किया जाता है। 'मण्डं दघिभरवं मस्तु' । परन्तु यहां यज्ञिय प्रसंग में सहयोगी 
पर्दो के सामञ्जस्य से घृत की कोई अवस्था 'मस्तु' होनी चाहिए। 


अथ तृतीयाध्याये चतुथः पादः ४६७ 


संख्या ४ पर निर्दिष्ट तैत्तिरीय संहिता के प्रारम्भिक वचनों में 'नवनीत' का 
उल्लेख नहीं है; पर आगे विधिवाक्य में नवनीतका उल्लेख है। अर्थवाद की दृष्टि 
से इसका सामञ्जस्य केसे होगा ? विचारणीय है । दीक्षा के प्रकरण में यजमान के 
स्नान के अवसर पर यह विधि है; तब यह भी विचारणीय है कि यजमान को किरा 
वर्ग में रक्खा जाय ? क्योंकि सन्दर्भ में 'देव, पितर, मनुष्य' तीन का ही निर्देश 
है। इन तीन में से किसके साथ थजमान को रक्खा जाय ? 

गत अधिकरण में प्राचीनवंश देवमण्डप में प्रवेश के अवसर पर यमान को 
ऋत्विज्‌ और देव-सम विद्वानों के साथ रक्खा है। यजमान के सहित ये सब पू्व- 
द्वार से मण्डप में प्रवेश करते हैं। यहाँ भी देवों के साथ यजमान को रखने पर 
'घृतं देवानाम्‌' के साथ भसामञ्जस्य का समाधान सोचना होगा, क्योंकि विधि- 
वाक्य में यजमान का अभ्यञ्जन नवनीत से विधान किया है; पर देवव के लिए 
घृत का निर्देश है । इसके सामञ्जस्य के लिए यह मानना आवश्यक है कि घी की 
प्रत्येक अवस्था के लिए साधारण रूप से “घृत' पद का प्रयोग मान्य है; तैत्तिरीय 
वाक्य में यहाँ 'घृत' पद का प्रयोग 'नवनीत' के लिए हुआ है । ऐसा मानने पर-- 
स्नान के अवसर पर यजमान का अभ्यञ्जन नवनीत से किए जाने की विधि के ये 
प्रारम्भिक वचत स्तृतिरूप अर्थवाद हैं, यह जानना सम्भव होगा । 

इस लम्बी प्रस्तावना में पूर्वोक्त वाक्यों द्वारा देव, पितर और मनुष्यों को 
लक्ष्य कर चार बातें कही गई हैं- 

(१) कुशा का काटना; (२) पात्र का दूष से मरा होना; (३) पुरोडाश 
का पकाना; (४) घी के प्रयोग की यथावसर अवस्था । 

शिष्य जिज्ञासा करता है--यहाँ मनुष्यसम्बन्धी और रुद्र देवतासम्बन्धी 
बचमों में सन्देह है --क्या ये वचन मनुष्यों के घर्म-सम्वन्धी विधियां हैं? अथवा 
कर्म के धर्म होकर अनुवाद हैं ? तथा प्रकरण के अन्तर्गत जो मनुष्यप्रधान कमे हैं, 
और रुद्र देवतासम्बन्धी कर्म हैं, उन्हीं में क्या इन वचनों का निवेश माना जाना 
चाहिए ? अथवा प्रकरण के बाहर आतिथ्य आदि कर्म में इनका उत्कर्षं होना 
चाहिए ? अथवा ये केवल गर्थवाद हैं ? 

आचार्य सूत्रकार ने प्रथम अधिकरण का अतिदेश करते हुए जिज्ञासा का 
समाधान किया-- 


परुषिदितपुर्णघुतविदम्धञ्च तद्वत्‌ ॥११॥ 


[परुषिदित-पूर्ण -घृत-विदग्धम्‌ ]पणषिदित ==गाँठ से काटी हुई कुक्षा, पूणं = 
दूध से भरा पात्र, घृत और विदग्ध - जला हुआ पुरोडाश, इनके विधायक बचन 
[च] भी [तद्वत्‌] निबीत-बचन के समान अर्थवाद समझने चाहिएँ । 

सूत्र के प्रथम चारों पद उक्त बचनों के अनुकरण हैं। इनमें समाहार इन्द्र 
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समास है । 

ये 'परुषिदित' आदि बचन भी प्रथम अधिकरण में विवेचित “निवीत' के 
समान हैं। जो निवीत में पुर्वेपक्ष है, वही इनमें भी पूर्वपक्ष है । जो निवीत में 
मध्यम पक्ष है, वह इनमें भी मध्यम पक्ष है। जो निवीत में सिद्धान्त है, बही इनमें 
भी सिद्धान्त है। 

४१! संख्या पर दिए “यदन्तरा मनुष्याणाम्‌' वचन 
महापितुयज्ञ प्रकरण में पठित है, इसे कर्म का धर्म मानना चाहिए, यह प्रथम पक्ष 
है। इससे याग का प्रयोजन पूरा होता हैं, और मनुष्य का सम्बन्ध होने से यह 
विधिवचन हे, और मनुष्य-भर्म है; यह पूर्वपक्ष है । मुल से ऊपर के भाग में काटने 
का नियम न होने से समूल काटने में लाघव है। प्रमोजन इसी से पूरा होने के 
कारण स्वतः प्राप्त होने से यह्‌ विधि न होकर अनुवाद है, तथा 'समूलं बहिर्मवति' 
विधि का स्तुतिरूप अर्थवाद है । 

“२! संख्या पर आधे के लगभग दूध से भरे पात्र में सत्तू का घोल (-मन्य ) 
बनाने में लाघव है। पूरे भरे पात्र में घोल के बिखरने व उसके बचाव के प्रबन्ध 
में गौरव है; वह उपादेय नहीं | यह घोल पचास-पचपन बयस के लगभग पितु- 
तुल्य वृद्धजनों के लिए होता है। 'यःपूर्ण तन्मनुष्याणाम्‌ आदि वचन 'अधे उप- 
मन्धति' विधि के स्तुतिरूप अर्थवाद हैं। विधिवाक्य में पुल्लिङ्ग 'अर्घ' पद “आधे 
के लगभग' अर्थ को कहता है । ठीक बराबर आधे के अर्थ में नपुसकलि ङ्ग अर्धपद 
प्रयुक्त होता है । 

“३? संख्या पर 'यो विदग्धः सने ऋतः' इत्यादि वचन पुरोडाश-पाक प्रकरण 
में पठित हैं । पकाते हुए जो भाग जल गया, वह निऋति देवता का जो कच्चा 
रह गया, वह रुद्र देवता का । नित्रषट ति भूमि का नाम है । जो जल गया, वह भूमि 
वर फेंक देना चाहिए; वह त्याज्य है। जो कच्चा है, बहू रुद्र देवता का। तात्पर्य 
है--कच्चा पाक अपाचक-अस्वास्थ्यकर होने से रुलानेवाला है, त्याज्य है। विधि- 
बचन है--'शृतं कृत्यः सदेवत्वाय ठीक पकाना चाहिए, वह देव-सम्बन्ध के लिए 
है। देह में ऐसा आहार दिव्य शक्तियों का उत्पादक होता है। 'यो विदग्धः आदि 
वचन शृतं कृत्यः सदेवत्वाय' विधिवाक्य के स्ठुतिपरक अर्थवाद हैं । 

“४” संख्या पर “धतं देवानाम्‌’ आदि वचन यजमान के दीक्षा-असंग “में 
स्नान के अवसर पर पठित हैं । ये वचन 'नवनीतेताभ्यङ्क्ते' विधिवाक्य के स्तुति- 
परक अर्थवाद हैं। यजमान का अभ्यञ्जन स्तान के अवसर पर नवनीत से किया 
जाना चाहिए, मस्तु अथवा निष्पक्व से नहीं। नवनीत से शिर आदि पर मर्दन 
शीतल व मनुष्यों के लिए सुखकर होता है, उपादेय है। अन्य वचन इसी के अथे- 
वाद हैं। यह सब उत्तरपक्ष है । 

विधि तथा कर्म के धर्मों में पाठ होने से इन्हें कर्म का धम समझना चाहिए; 
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यह तीसरा पक्ष है। 

पाक व दक्षिणा आदि मनुष्यप्रधान कर्म में इनका निवेश मानना चाहिए; 
इससे वाक्य और प्रकरण अनुगृहीत होते हैं। यह चौथा पक्ष है । 

प्रकरण में सभीभ्वाक्य समानरूप से पठित हैं; एक को विधि मानने और अन्य 
को न मानने से वाक्य-भेद प्राप्त होता है । इस दोष की निवृत्ति के लिए प्रकरण से 
बाहर आतिथ्य आदि मनुष्यप्रधान कर्म में उत्कर्ष मानना युक्त होगा; यह पाँचवाँ 
पक्ष है । 

अपने प्रकरण में विधिवाक्यो के साथ इनकी एकवाक्यता है, इसलिए ये वचन 
विधियाँ नहीं हैं; अर्थवाद हैं, यह सिद्धान्त निश्चित होता है ॥ ११॥ (इति परुषि- 
दितादीनामनुवादताधिकरणम्‌--३ ) । 

(अनृतवदननिषेधस्य क्रतुधर्मताधिकरणम्‌--४) 

दर्श-पूर्णमास प्रकरण में पढ़ा है--नानूतं बदेत्‌' झूठ न बोले । शिष्य जिज्ञासा 
करता है--इसमें सन्देह है--प्रकरण में पठित होने से दशषे-पू्णेमास कर्मविशेष में 
कया यह वाक्य मिथ्याभाषण-निषेध का विधान करता है ? अथवा स्मृति आदि में 
विहित मिथ्यामाषण-निषेध का यह अनुवाद है ? प्रतीत होता है, स्मृति-्रतिपादित 
सार्वत्रिक व सार्वेदिक मिथ्याभाषण-निषेध का यह अनुवाद है, क्योंकि मिथ्या- 
भाषण को कहीं भो उपादेय कर्म नहीं माना गया। शिष्य-सुझाव को आचार्य 
सूत्रकार ने पुवेपक्षरूप मे सूत्रित किया-- 

अकमं कऋतुसंयुक्तं संयोगान्नित्यानुवादः स्थात्‌ ॥१२॥ 

[अतुसंयुक्तम्‌] क्रतु के साथ सम्बद्ध, अर्थात्‌ क्लुविशेष के प्रकरण में पठितं 
यह [ अकर्म ] मिथ्याभाषण कर्म का प्रतिषेध [ संयोगात्‌ ]पुरुषमात्र के साथ सम्बद्ध 
होने से, तात्पर्य है--'वदेत्‌' क्रियापद में पुरुषमात्र के प्रयत्न का श्रवण होने से 
[नित्यानुवादः ] स्मृति आदि प्रतिपादित नित्य मिथ्याभाषण-तिषेध का अनुवाद 
[स्यत्‌] है। 

“नानृतं वदेत्‌' वाक्य यद्यपि यहाँ दशे-पूणेमास प्रकरण में पढ़ा है, पर उसका 
यह तात्पर्यं नहीं माना जाना चाहिए कि दशैं-पुर्णमास के अनुष्ठानकाल से अन्य 
काल में अनृतभाषंण करे । वाक्य के “वदेत्‌? कियापद से यह भावना प्रकट नहीं 
होती कि उसी क्रतुविशेष में ऐसा करे । प्रत्युत साधारणरूप से पुरुषमात्र के प्रयत्न 
की भावना अभिव्यक्त होती है। इसलिए प्रत्येक अवसर पर प्रत्येक व्यक्ति को 
मिथ्यामाषण नहीं करना चाहिए; स्मृति आदि प्रतिपादित इस कमें का ही अनु- 
बाद प्रस्तुत वचन है । व्यक्तिमात्र को उपनयन-काल में ही सत्यं वद, धर्म चर' 
आदि कत्तेव्यरूप में सत्यभाषण का उपदेश दिया जाता हैं, जिससे समस्त जीवन 
में प्रत्येक अवसर पर मिथ्याभाषण का प्रतिषेघ स्पष्ट होता है । प्रकरणपठित होने 
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से यदि 'नानृतं वदेत्‌*का सम्बन्ध दशे-पूर्णेमास कर्म के साथ जोडा जाता है, तो 
उससे इतना ही अर्थ जाना जायगा कि 'दर्श-पूर्णमास में कूठ न बोले'। इससे 
'वदेत्‌' इस लिङ का जो अनुष्ठानरूप अथं है, अर्थात्‌ 'सवेकाल में कर्त्तव्यरूप से 
सत्यमाषण अथवा मिथ्याभाषणनिषेध का पालन करना चाहिए' यह भाव परि- 
त्यक्त होता है, जो अनिष्ट हैँ; क्योंकि इससे--दशे-पूर्णमास से अन्य समय में--.. 
मिथ्यामाषण की अनुमति मिल जाती है। बह पुरुषधम न रहकर कर्म का घमं 
होगा । “नानृतं चदेत्‌' में पुरुष के प्रति उपदिष्ट--सरवेकाल में अनृतभाषणनिषेश- 
रूप अनुष्ठेय लिङर्थे अविवक्षित हो जायगा । तात्पर्ये है--यह अपने अर्थ को छोड़ 
बँठेगा। इसका सामञ्जस्य उसी अवस्था में सम्भव है, जब इसे पुरुषधम माना 
जाय । दर्श-पुर्णमास में यह वचन उसी का अनुवाद समझा जाय। 

यह कहना भी युवत न होगा कि दर्श-पूर्णमास प्रकरण में पठित 'वानृतं वदेत्‌' 
श्रुत्तिकचत उस स्मृतिवचन का मूल है, जिसका उपदेश आचाय द्वारा उपनथन- 
काल में किया जाता है। इसके अनुसार 'ानृतं वदेत्‌' वचन विधिवाक्य होगा, 
और उपनथनकालिक बचन इसका अनुवाद । 

यह कथन इसलिए युक्त नहीं है, क्योंकि उपनयनकालिक वचन के साथ दर्श- 
पूर्णमास का कोई निर्देश व संकेत नहीं है । उपनयन के अवसर पर उपदेश करने- 
वाले आचार्य इन सब विषयों के जानकार होते हैं। यदि उपनयनकालिक सत्य- 
भाषण अथवा अनृतभाषणनिषेध वचन का मूल दशं-पूर्णमासस्थित वचन रहा 
होता, वा माना गया होता, तो वे आचार्य उस समय इसका संकेत अवशय करते । 
पर ऐसा कभी नहीं होता । आचार्य यही उपदेश करते हैं कि 'सत्य बोल, भूँठ गत 
बोल यह पुरुष-धर्म है, यह सर्वकालिक अनुष्ठेय कमं है, इसका कमी उल्लंघन न 
करना। इसलिए उपनयनकालिक वचन को 'नानृतं बदेत्‌' एतन्मुलक मानकर 
इसको विधि और उसको (उपनयनकालिक वचन को) अनुवाद कहना संगत न 
होगा । फलतः यही कथन युक्त प्रतीत होता है कि उपनयतकालिक वचन मिथ्या- 
भाषणनिषेध के विधायक वाक्य हैं, 'नानृतं वदेत्‌' उसी का अनुवाद है ॥१२॥ 

आचार्य सूत्रकार ने इस बिषय में सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत किया-- 


विधिर्वा संयोगान्तरात्‌ ॥१३॥ 

[वा ]यूत्र में 'वा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का योतक है; तात्पर्ये है--“नानृतं 
वदेत्‌’ वचन उपनयनकालिक “सत्यं बद' अथवा "सत्यमेव वदेत्‌’ स्मृत्तिवाक्य का 
अनुवाद न होकर [विधिः] अपूर्व अर्थं का विधायक वाकय है, [संयोगान्तरात्‌ ] 
उक्त वाक्यों के साथ पुरुष के सम्बन्ध का भेद होने से तात्पर्य है--उपनयन- 
कालिक वाक्य के साथ पुरुष के सम्बन्ध का जो स्वरूप है, वह दरश-पू्णेमास-पठित 
वाक्य के साथ पुरुष के सम्बन्ध से भिन्न है; इसलिए यह उसका अनुवाद नहीं है, 
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स्वतन्त्र विधि है । 

स्मृतिवाक्य “सत्यमेव बदेत्‌' में नियमपूर्वंक सत्यभाषण के अनुष्ठान के साथ 
पुरुष का सम्बन्ध जाना जाता है। इसके विपरीत 'नानृतं वदेत्‌' वाक्य में अनृत- 
आषण के प्रतिषेध के साथ पुरुष का सम्बन्ध कहा है। उपनयनकालिक स्मृतिवचन 
नियमपुर्वंक पुहष के सत्यभाषण का विधान करता है। उसका उल्लंघन करने पर 
पुरुष अपराधी होता है, और उसका अनिष्ट फल प्राप्त करता है, वह पुरुष-घमं 
है। इसके विपरीत दर्श-पूर्णमास-प्रकरणगत (नानृतं वदेत्‌’ वाक्य याग-अनुष्ठान- 
काल में अनृतभाषण-प्रतिषेध का विधान करता है। इसका उल्लंघन पुरुष को 
अपराधी न कर याग को विगुण करता है । इससे यागजन्य फल को प्राप्ति अवरुद्ध 
हो जाती है। इसलिए यांगानुष्ठानकाल में अनुतभाषण-प्रतिषेध याग का धमे है, 
पुरुष का नहीं । फलतः उपनयनकालिक स्मृतिवचन तथा दर्श-पूर्ण मास-प्रकरण- 
स्थित श्रुतिवचन सर्वथा भिन्न वाक्य हैं, विभिन्न अर्थो का कथन करते हैं, अतः 
“नानृतं वदेत्‌” श्रुतिवचन किसी का अनुवाद न होकर अपूर्वविधि है, यह निरिचित 
होता है ॥१३॥ (इति भनृतवदननिषेधस्य क्रतुषमंताधिकरणम्‌--४) । 

(जञ्जभ्यमानघर्माणां प्रकरणे निवेशाधिकरणम्‌-५) 

तैत्तिरीय संहिता [६।१।१।१] के ज्योतिष्टोम प्रकरण में पाठ है-“अङ्गि- 
रसः सुनगं लोकं यन्तोऽम्सु दीक्षात्तपसी प्रावेशयन्‌ । अप्सु स्ताति'``। तीर्थ स्नाति 
तीर्थमेव समानानां भवति ।' 

ङ्गिरस्‌ (अङ्गिरा सूयं का नाम है । 'अङ्गिरसः' बहुवचनान्त पद अङ्गिरा == 

सूय के पुत्र किरणों का वाचक है। ये किरणें अन्तरिक्ष में व्याप्त हैं, इन्हें मध्यम- 
स्थानीय देव कहा जाता है । जब सूर्य-रदिमयाँ नदी एवं खुले जलाशयों पर पड़ती 
हैं, तब अपने प्राण (दीक्षा = जीवनी शक्तियाँ) और तप -- उष्णता जल में छोड़- 
कर परिवर्तित होती हुई वापस सूर्यलोक चली जाती हैं । उन जलों में स्नान करता 
है, तीथं में स्नान करता है। ये जल सूर्यरश्मियों के संस्पर्शं से पवित्र हो जाते हैं । 
इन जलों का नाम ही, 'तीर्थ' है । इनमें स्नान करना प्राण व तेज का वर्घक होता 
है। जो यजमान तीथ में स्नान करता है, वह साथियों का उपकारक होता है। 

इसी प्रकार तैत्तिरीय संहिता [२।५।२।४] के दर्श-पूर्णमास प्रकरण में पाठ 
है--“तस्मात्‌ जञ्जभ्यमानात्‌''`प्राणापानौ वा तदजहितां प्राणो वे दक्षोप्पानः 
ऋतुस्तस्मात्‌ जञ्जभ्यमानो ग्रूयात्‌--“मथि दक्षक्रतू’ इति, प्राणापानावेचात्मन्‌ 
घत्ते।”--जंभाई लेते हुए उस पुरुष से उसके प्राण-अपान उसे छोड़ जाते हैं । दक्ष 
प्राण है, ऋतु अपान है, उन्हें फिर प्राप्त करने के लिए “मयि दक्षक्रतू?" वचन का 


१. दक्षक्रतू ते मँत्रावरुणः (द्रहः) पातु । [मैत्रा० सं० ४।५।७] ; तुलना करें 
मैत्रा० सं? [४।५।९]। 


भ्र्ग्र मीर्मासा-दशैन 


पाठ करे। इससे प्राण और अपान को अपने में पुन: घारण करता है। 

यहाँ सन्देह है--वया यह तीर्थस्वान और वचन का पाठरूप घमं का निवेश 
केवल अपने प्रकरण में है ? अर्थात्‌ ज्योतिष्टोम-अनुष्ठान में तथा दर्श-पूर्णमास- 
अनुष्ठान में बैठे यजमान के लिए ही यह विधान है ? अथवा याग से बाहर मी 
मनुष्यमात्र के लिए यह विधान है ? तात्पर्य है, अपने प्रकरण में ही स्नान व मन्त्र- 
पाठ का उपयोग है? अथवा प्रकरण से वाहर इसका उत्कर्ष माना जाना चाहिए? 

शिष्य ने सुझाव दिया--उत्कर्ष माना जाना उपयुक्त होगा । क्योंकि तीर्थ- 
स्तान शक्ति और तेज प्राप्त करने के लिए तथा मन्त्रपाठ जम्भाई लेनेवाले 
पुरुष को पुनः अपने में प्राण-अपान का आधान करने के लिए प्रत्येक व्यक्ति को 
अपेक्षित होता है, अतः इसे पुरुषमात्र का धर्म मानना चाहिए । 

शिष्य-सुझाव को आचार्य सूत्रकार ने अधिक स्पष्ट करने के लिए पूवंपक्षरूप 
में सूत्रित किया-- 


अहीनवत्‌ पुरुषस्तदर्थत्वात्‌ ॥१४॥ 


[अहीनवत्‌ | जैसे 'द्वादशोपसदोञ्हीनस्य” वाक्य ज्योतिष्टोम प्रकरण में 
पठित होने पर भी 'अहीन' पदके श्रवण से अहीनसंज्ञक्ष सोमयागो में द्वादश 
उपसद्‌ नामक इष्टियों का विधान माना जाता है, वैसे ही [पुरुषः] यहाँ 'स्ताति' 
क्रियापद से स्नान करनेवाले तथा 'जञ्जभ्यमानः' पद से जम्भाई लेनेवाले पुरुष- 
प्रयास का श्रवण है, क्योंकि [ तदर्थरवात्‌ ] स्नान और उक्त वचन का पाठ पुरुष के 
लिए होने के कारण पुरुषमात्र का धर्म माना जाना चाहिए। इसलिए स्नान और 
मन्त्रपाठ का अपने प्रकरणों से उत्कर्ष (उठाकर दूसरी जगह ले-जाना) युक्त है। 

गत (३।३।१५-१६) सूत्रों में 'ढ्ादशोऽपसदाऽहीनस्य' का विवेचन किया है। 
यह्‌ वाक्य साक्न (एक दिन में सम्पन्न होनेवाले) ज्योतिष्टोम के प्रकरण में पठित 
है। पर बारह उपसद्‌ वामक इष्टियों का उपयोग 'अहीन'-संज्ञक सोमयागों में 
होता है, जो दो दिन से लगाकर ग्यारह दिन तक में सम्पन्न होते हैं। ये याग साल्ल 
ज्योतिष्टोम से अतिरिक्त हैं। अतः 'द्वादशाऽहीनस्य' का साह्न ज्योतिष्टोम से 
उत्कर्ष करके अहीन-संज्ञक सोमथागों में प्रयोग का सिद्धान्त किया है । उसी के 
समान ज्योतिष्टोम से तीर्थस्नाव का तथा दशं-पूर्णेमास से मन्त्रपाठ का उत्कर्ष 
करके उसे मनुष्यमात्र का घर्म समझना चाहिए। 

प्रकरण में पठित को प्रकरण से उत्कर्ष कर अन्यत्र ले-जाने में प्रकरण बाधित 
होगा, अर्थात्‌ प्रकरण में उसका पाठ व्यर्थ होगा । अतः प्रकरण-बल से पुरुषमात्र 


१- देखें, मीमांसा सूत्र [३।२।१५-१६] अधिकरण = । 


अथ तृतीयाध्याये चतुर्थः पादः ५०३ 


का घर्म न मानकर प्रकरणगत कमे का ही धर्म मानना चाहिए,--ऐसी आशंका 
करना युक्त न होगा । क्योंकि वाक्य ( =तीर्थे स्नाति, जञ्जभ्यमानः ) स्वयं 
पुरुष का निर्देश करता है । वाक्य, प्रकरण से बलवान्‌ होता है। अतः वाक्य के 
साम्मुख्य में प्रकरणबल स्नान एवं मन्त्रपाठ को पुरषधर्म मानते में कोई बाधा 
उपस्थित नहीं कर सकता । इसके अतिरिक्त मन्त्रपाठ का फल भी बताया गया 
है --प्राण-अपान का पुनः अपने में धारण करना। प्रकरणगत कर्म का धर्म 
मानने पर यह बाधित होगा। फलतः तीर्थस्नान और मन्त्रपाठ का अपने प्रकरणों 
से उत्कर्ष मानना तथा उसे पुरुषधमं स्वीकार करना युक्त है ॥१४॥ 
आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 


प्रकरणविशेषाद्वा तद्य॒क्तस्य संस्कारो द्रव्यवत्‌ ॥१५॥ 


[वा] सूत्र में 'वा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है । तात्पर्य है-- 
ज्योतिष्टोम से स्नान का एवं दर्श-पूर्ण मास प्रकरण से मन्त्रपाठ का उत्कषं नहीं 
करना चाहिए, [प्रकरणविज्ञेषात्‌ प्रकरण के साथ विशेष सम्बन्ध होने के कारण 
[तद्युक्तस्य] उस प्रकरणगत ज्योतिष्टोम याग से सम्बद्ध यजमान का एवं 
दशं-पूर्णयाग से सम्बद्ध जम्भाई लेनेवाले यजमान पुरुष का यथाक्रम तीर्थस्नान 
एवं मन्त्रपाठ से [संस्कारः] संस्कार किया जाता है । [द्रव्यवत्‌] जैसे यव, 
ब्रीहि आदि यज्ञसम्बन्धी द्रव्य का प्रोक्षण आदि द्वारा संस्कार किया जाता है । 

यज्ञ में उपयोग होनेवाले यवों (जौ) तथा ब्रीहि (घान) का प्रोक्षण आदि 
से यदि संस्कार नहीं किया जाता तो याग विगुण (विकृत) हो जायगा। अनुष्ठाता 
यजमान को उसका फल ग्राप्त न होगा । इसलिए वह संस्कार याग-कर्म का धर्म है 
याग का उपकारक है। इसी प्रकार ज्योतिष्टोम प्रकरण में पठित तीर्थस्नान अनु- 
ष्ठाता यजमान का संस्कार है। यजमान-संस्कार द्वारा वह याग का उपकारक है, 
अतः याग का घर्म है। यदि उसका पालन नहीं किया जाता, तो याग विगुण हो 
जायगा, यजमान उसके फल से वाञ्चत रहेंगा; अनुष्ठान व्यर्थ होगा । ऐसे ही 
दर्श-पूर्ण मास अनुष्ठान के अवसर पर यदि यजमान को जम्भाई आ जाती है, तो 
यह उसके आलस्ययुक्त होने का संकेत है। उसमें प्राण-अपान व्यवस्थित नहीं 
रहते । 'मयि दक्षक्रतू’ मन्त्र का उच्चारण करते हुए उन्हें पुनः व्यवस्थित किया 
जाता है । यह याग के अनुष्ठाता यजमान पुरुष का संस्कार है । इसके द्वारा याग 
विगुण होने से बच जाता है। अतः वह संस्कार याग का उपकारक होने से याग- 
कर्म का धमं है। 

अपने-अपने प्रकरण में पठित थे निर्देश यजमान-संस्कार द्वारा प्रकरणगत 
क्म के घमं हैं, उनके अनुष्ठान से यागकर्म विगुण नहीं होता'। ऐसी दशा में इनका 
प्रकरण से उत्कर्ष कर अभ्यत्र ले-जाना, और मनुष्यमात्र से उनका सम्बन्ध जोड़ना 


५०४ मीमांसा-दर्गन 


सर्वथा अशास्त्रीय है। याग से बाहर किसी भी पुरुष के जम्भाई लेने पर मन्त्र- 
पाठ का कोई प्रयोजन नहीं है। बिना मन्त्रपाठ के भी वह स्वतः स्वस्थ हो जाता 
है । यागानुष्ठान-काल में जम्भाई आना, याम के प्रति अनुष्ठाता की उपेक्षा-भावना 
को अभिव्यक्त करता है। यह याग के वँगुण्य का जनक है। मन्त्रोच्चारणपूर्वेक 
पुनः पुर्व-अवस्था को प्राप्त होना यजमान का संस्कार है, जो याग को विगुण होने 
से बचाता है। प्रकरण में मन्त्रपाठ का यही प्रयोजन है। फलतः स्नान व मन्त्र- 
पाठ का अपने प्रकरण से उत्कर्ष करना अनावश्यक है, निष्प्रयोजन है ॥ १५॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--ज्योतिष्टोम में पठित द्वादश उपसद्‌ इष्टियों 
का उत्कर्ष स्वीकार किया गया हैं; यहाँ उत्कर्ष नहीं माना; ऐसा क्यों ? आचार्य 
सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


व्यपदेशादपकृष्येत ।।१६॥ 


[यपदेशात्‌ ] वहाँ अहीन पद का स्पष्ट निदेश होने से [अपकृष्येत ] द्वादश 
उपसद्‌ इष्टियों का ज्योतिष्टोम से अहीनसंज्ञक सोमयागों में अपकर्ष किया जाता 
है। तात्पर्य है--ज्योतिष्टोम में उनका प्रयोग न कर अहीन यागों में किया जाता 
है। 

“तिस्र एव साह्नस्योपसदो द्वादशाहीनस्य' [तै० सं० ६।२।६] वाक्य के द्वारा 
तीन उपसद्‌ इष्टियाँ ज्योतिष्टोम की तथा बारह अहीन नामक सोमयागो की 
बताई गई हैं। ज्योतिष्टोम यद्यपि पाँच-दिन-साध्य कर्म है--पहले दिन उपसद्‌ 
इष्टि नहीं होती, दूसरे-तीसरे-चौथे दिन प्रातः-सायं तीन दिन तक होने से छ्ह्‌ 
होती हैं, पर एक दिन के प्रातः-सायं अनुष्ठित उपसद्‌ एक कर्म मानकर ज्योति- 
ष्टोम में तीन उपसद्‌ इष्टियाँ कही हैं। उन दिनों में प्रातः-सायं सोमाभिषव के 
पूवे प्रवग्यं-संञ्ञक कमं के पश्चात्‌ होती हैं। तपे हुए घृत में गाय और बकरी का 
दूध मिलाना 'प्रवृञ्जन' कहलाता है। इसी प्रवृञजन के सम्बन्ध से इस कर्म का 
नाग प्रवर्ग्य है। ज्योतिष्टोम के दूसरे-तीसरे-चौये दिन सायं-प्रातः पहले प्रवस्ये- 
कर्म, उसके अनन्तर उपसद्‌ इष्टि, तदनन्तर सोमाभिषब किया जाता है। सोमा- 
भिषव के अतिसमीप स्थित होने के कारण इन इष्टियों का नाम 'उपसत्‌' है। 

इस प्रकार उक्त वाक्य ज्योतिष्टोम की तीन उपसद्‌ इष्टियों का, तथा अहीन- 
संज्ञक सोमयागों की बारह उपषद्‌ इष्टियों का विधान करता है। यद्यपि उक्त 
वाक्य ज्योतिष्टोम प्रकरण में पठित है, पर बारह उपसद्‌ इष्टियों का विधान -- 
बह अहीन” यागों का स्पष्ट निर्देश कर--उन्हीं में बताता है। प्रकरण के आधार 
पर ज्योतिष्टोम में बारह उपसद्‌ का कोई अवसर नहीं । अतः वाक्य के साम्मुख्य 
में प्रकरण दुर्बल होने के कारण ज्योतिष्टोम से द्वादश उपसद्‌ का अन्यत्र (अहीन- 
संज्ञक यागों में) उत्कर्ष संथा युक्त है । 


अथ तृतीयाध्याये चतुर्थ: पाद: ४०५ 


प्रस्तुत प्रसंग में उसे लागू किया जा सकता है, क्योंकि 'द्वादशाहीनस्य' वाक्य 
के समान यहाँ कोई ऐसा वाक्य नहीं है, जिसके आधार पर तीर्थस्तान और मन्त्र- 
पाठ को अपने प्रकरणों से हटकर अन्यत्र उत्कर्ष के लिए बाध्य होना पड़े । फलतः 
प्रस्तुत प्रसंग में 'अहीनवत्‌' [१३ | दृष्टान्त असंगत होने से स्नान व मन्त्रपाठ का 
प्रकरण में ही निवेश सर्वंथा उपयुक्त है ॥१६।। (इति जञ्जम्यमानघर्माणां 
प्रकरणे निवेशाइघिकरणम्‌--५) । 

(अवगोरणादीनां पुमर्थताञघिकरणम्‌--६) 

भाष्यकार शबर स्वामी ने अधिकरण को प्रारम्भ करते हुए जिस विवेच्य 
सन्दभं को उद्धरणरूप में प्रस्तुत किया है, वह उसी आनुपूर्वी के साथ वैदिक 
वाङ्मय में उपलब्ध नहीं है। सम्भव है, भाष्यकार ने अपने वचनों के साथ संक्षिप्त 
करके उसका निर्देश किया हो, अथवा सम्प्रति अनुपलब्ध किसी अन्य ग्रन्थ से 
उद्धत किया हो (ग्रु० मी०) । भाष्यकार द्वारा प्रस्तुत सन्दर्भ से मिलता-जुलता 
पाठ तैत्तिरीय संहिता [२।६।१० ] में निम्नांकित रूप से उपलब्ध है-- 

देवा वै यज्ञस्य स्वगाकर्तारं नाविन्दन्‌, ते शंयुं बाहंस्पत्यमत्रुबन्‌ इमं नो 

यज्ञं स्वगा कुविति । 

देवों ने यज्ञ के प्रशस्तकर्त्ता को नहीं जाना। वे बृहस्पति के पुत्र शंयु को 
बोले--हमारे इस यज्ञ को प्रशस्त-कृतुँक बनाओ । ऐसा आरम्भ करके आगे पाठ 
पाठ है--कि मे प्रजाया ? इति। योअपगरुरातै शतेन यातयाद्‌, यो निहनत्‌ सहस्नेण 
यातयाद्‌, यो लोहितं करवद्‌ यावतः प्रस्कन्य पांसून्‌ संगृह्वात्‌ तावतः संवत्सरान्‌ 
पितृलोकं त प्रजानादिति तस्माद्‌ ब्राह्मणाय नावगुरेत न निहन्यान्न लोहितं 
कुर्यात्‌ । 

अयु ने देवों से पूछा--मेरी पुत्र-पौत्र आदि सन्तान के लिए क्या करोगे ? 
देवों ने उसके उत्तर में कहा--जो ब्राह्मण को *?ट पहुँचाने के लिए प्रयास करे, 
अर्थात्‌ हाथ में डण्डा आदि उठाकर धमकी दे, उसे सोने के सौ सिक्के (निष्क) 
दण्ड दिया जाय । जो डण्डा आदि मारकर चोट पहुंचाये, उसे एक सहस्र निष्क 
दण्ड दिया जाय। जो आधात कर रक्त निकाल दे, वह रक्त भूमि पर जितने 
घूलि-कणों को साने, उतने संवत्सर-पर्यन्त वह पितृलोक अर्थात्‌ पितृभाव को 
पराप्त न होवे । तात्पर्य है, पुत्रादि सन्तान से रहित होवे ।' 


१. इतिहास में ऐसी घटनाओं का पता लगता है, जब चिरकाल तक बंश में निज 
सन्तति का अभाव रहा हो; दत्तक =गोद-लिये पुत्र से वंश चलाया जाता 
रहा हो । उदयपुर के राजवंश में किसी सती के शाप से अनेक पीढ़ियों से 
पुतरोत्पत्ति का अभाव देखा गया है। (गु० मी०) 
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यहाँ सन्देह है--क्या ब्राह्मण के अवगोरण (धमकाने, पीटने) आदि का 
प्रतिषेध दश-पूणेमास प्रकरण में ही निविष्ट है? अर्थात्‌ दर्श-पूर्णमास अनुष्ठान 
के अवसर पर ऐसा न करे? अथवा याग से बाहर भी ब्राह्मणमात्र के लिए 
अज़गोरण आदि का निषेध है ? गत अधिकरण में बताये सिद्धान्त के अनुसार यहाँ 
ब्राह्मण के अवगोरण आदि का निषेध दर्श-पूर्ण म्रास याग में सीमित माना जाना 
प्राप्त होता है; अर्थात्‌ प्रकरण से इसका उत्कर्ष नहीं होना चाहिए । 

आचायं सूत्रकार ने इस विषय में सिद्धान्त किया- 


शंयो च सर्वपरिदानात्‌ ॥१७॥ 


[शंयो ] तैत्तिरीय संहिता के शंयु-उपाख्यान के प्रसंग में [च] भी जो ब्राह्मण 
के अवगोरण आदि का निषेध कहा है, उसका प्रकरण से उत्कर्षं होना चाहिए, 
क्योंकि [सर्वपरिदानात्‌ | 'श्राह्मण' पद सव अवस्थाओं में ब्राह्मण व्यक्ति का 
ग्रहण करता है। इस कारण 'ब्राह्मणाय नावगुरेत्‌' आदि वाक्य में 'ब्राह्मण' पद 
ब्राह्मणमात्र का परामशंक है। 

शंयु-उपाख्यान प्रसंग से दर्श-पूर्ण मास प्रकरण में ब्राह्मण के अवगोरण आदि 
का जो प्रतिषेध किया गया है, बह केवल दशं-पुर्णमास में संलग्न बाह्मण के 
लिए ही न होकर उससे अन्यत्र भी ब्राह्मणमात्र के अवगोरण का प्रतिषेध 
करता है। इसलिए अवगोरण-प्रतिषेध का प्रकरण से उत्कर्ष किया जाना अभीष्ट 
है । जञ्जम्यमान के समान प्रकरण में इसका निवेश मानना युक्त नहीं, क्योंकि 
जञ्जभ्यमान के लिए याग से बाहर मन्त्रपाठ का कोई फल नहीं । यागानुष्ठान के 
अवसर पर जञ्जभ्यमान पुरुष द्वारा किये गये मन्त्रपाठ से याग उपकृत होता है, 
यही मन्त्रपाठ का वहाँ फल है । उत्कर्ष करने पर फल की कल्पना करनी होगी, 
जो अशास्त्रीय है। इसलिए वहाँ उत्कर्ष निष्प्रयोजन है। पर यहाँ ऐसा नहीं है, 
क्योंकि “ब्राह्मणाय नावगुरेत्‌' वाक्य स्पष्ट ही ब्राह्मणमात्र के अवगोरण आदि का 
प्रतिषेध कर रहा है, तथा उसके उल्लंघन में दण्ड का विधान करता है। अतः 
सब प्रसंग पर ध्यान देते हुए यहाँ उत्कर्ष अभिमत है। 

मुलतः प्रसंग का तात्पयं है, ब्राह्मण को अनुकूल बनाने के लिए बौद्धिक मूढ 
उपायों का प्रयोग किया जाना चाहिए, डण्डा आदि दिखाकर घमकाना या चोट 
पहुँचाना अथवा तीक्ष्णघार शस्त्र के आघात से रक्त निकाल देना उचित नहीं 
माना गया । ब्राह्मण सुपठित वेदादि सत्यशास्त्रों का ज्ञाता विद्वान्‌ होता है, सम- 
झाने-बुझाने व घर्म आदि के भय से उसका अनुकूल होना संभव है। यदि वेदवेत्ता 
होकर भी रावण आदि के समान कुमार्ग पर चलने से--मुदु उपायों द्वारा--विरत 
न हो, तो उसको कठोर साधनों से दण्डित किया जाना अशास्त्रीय नहीं है। ऐसे 
ब्राह्मण-गुरुओं के लिए धर्मशास्त्र व राजनीति-शास्त्रों में उचित दण्ड का विधान 


अथ तृतीयाध्याये चतुर्थ: पादः ५०७ 
है ॥१७॥ (इति अवगोरणादीनां पुमर्थताधिकरणम्‌--६) । 


(मलवदुवासस: संवाद निषेधस्य पुरुषधमेताधिकरणम्‌--७) 


तैत्तिरीय संहिता [२।५।१।५-६ | के दर्श-पूर्णमास प्रसंग में पाठ है--'मल- 
वद्वाससा न सं वदेत, न सहासीत, नास्या अन्तमद्चात्‌' मलवद्वासा = रजस्वला 
स्त्री से बातचीत न करे, सहासन या सहवारा न करे, उसका अन्न न खाये । महाँ 
सन्देह है-क्या रजस्वला स्त्री के साथ द्श-पूर्णमास का अङ्गभूत संवाद न करे ? 
अथवा सर्वत्र रजस्वला स्त्री के साथ संवाद आदि के लिए पुरुष का निषेध है ? 
प्रकरण के बल पर दर्शपूर्णमास कर्म में संवाद आदि प्रतिषेध का विधान है, ऐसा 
ज्ञात होता है। 

इस विषय में आचायं सूत्रकार ने शास्त्रीय सिद्धान्त प्रस्तुत किया-- 


प्रागपरोधान्मलवद्वाससः ॥१८।॥। 


[प्राक्‌ ] दर्श-पूर्णमास कर्मानुष्ठान प्रारम्भ करने से पहले उपवास के दिन 
[मलवद्वाससः ] मैले वस्त्रवाली अर्थात्‌ रजस्वला स्त्री का [अपरोधात्‌ ] अप- 
रोघ--अवरोध--होने से । उपवास अथवा दीक्षा के दिन ही यदि यजमान-पत्नी 
रजस्वला हो जावे, तो यज्ञ में उसकी उपस्थिति वर्जित की गई है। तब दशं-पू्णमास 
कर्मानुष्ठान के अवसर पर रजस्वला स्त्री के अनुपस्थित रहने से उसके साथ 
संवाद आदि की सम्भावना ही नहीं । अत: प्रकरण से उत्कर्ष कर इसे पुरुषमात्र 
का धमे मानना ही युक्त है। 

दर्दां-पूर्णमास यागानुष्ठान के अवसर पर यजमान-पत्नी के साथ अध्वर्यू का 
संवाद प्रस्तुत याग का अङ्गभूत कर्म है। दीक्षा के दिन अध्वर्यू यजमान-पत्ती से 
कहता है--'पत्नि ! एष ते लोक? हे यजमान-पत्नि ! यह तुम्हारा लोक है--- 
स्थान है। परन्तु यदि यागानुष्ठान से पहले ही व्रत (--उपवास) के दिन पत्नी 
रजस्वला हो जावे, तो उसके लिए तैत्तिरीय ब्राह्मण [३।७।१।६] में निर्देश है-- 
'यस्य ब्रत्येऽहनि पत्नी अनालम्मुका स्यात्‌, तामपरुध्य यजेत--जिस यजमान की 
पत्नी उपवास के दिन अस्पर्शनीया (==अनालम्भुका--स्पर्णं के अयोग्य) हो 
जाय, अर्थात्‌ रजस्वला हो जाय, तो उसका परित्याग करके यजमान अकेला यागा- 
नुष्ठान करे। जब पत्नी रजस्वला होने के कारण ब्रत के दिन ही अनुपस्थित 
रहेगी, तब अगले दिन दशे-पूर्णमास कर्मानुष्ठान के अवसर पर यजमान-पत्नी 
की अनुपस्थिति निश्चित है। ऐसी दशा में अध्वर्यु का पत्नी के साथ संवाद सम्भव 
नहीं । तब प्रकरण में रजस्वला स्त्री के साथ संवाद का प्रतिषेध निरर्थक है। 
अतः प्रकरण से इसका उत्कर्ष आवश्यक है ॥१८॥। 

इसी सिद्धान्त को पुष्ट करने के लिए आचार्य सूत्रकार ने हेतु प्रस्तुत 
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किया 

अन्तप्रतिषेधाच्च ॥१६॥ 

[अन्नप्रतिषेधात्‌ | अन्न = अभिगमन--सम्भोग का प्रतिषेध होने से [च] 
भी उत्कर्ष आवश्यक है। 

प्रकरण में रजस्वला स्त्री के साथ संवांद-प्रतिषेध के समान उसके अन्न का 
प्रतिषेध भी कहा है-'नास्या अन्नमद्यात्‌'। आपाततः प्रतीत होनेवाला इसका यह्‌ 
अर्थ भी मान्य है कि रजस्वला स्त्री का तैयार किया अन्न न खाये । पर तैत्तिरीय 
संहिता [२।५।१।६] में 'अन्न' का अर्थ 'अम्यञ्जन' किया है। वहाँ पाठ है— 
“नास्या अन्तमद्यात्‌"`` "`` । अथो खल्वाहुः--अभ्यञ्जनं वाव स्त्रियां अन्नम्‌, 
अभ्यञ्जनमेव न प्रतिगृह्यम्‌, काममत्यत्‌'- स्त्री के अन्त के विषय में अनुभवी 
आचायों ने बताया--अभ्मञ्जन ही स्त्री का अन्न है । यह स्त्री के लिए अन्न. के 
समान पुष्टि व सन्तुष्टिकर होता है । रजस्वला की स्थिति में केवल अभ्यञ्जन 
अग्नाह्म है, वर्जित है, अन्य कार्य इच्छानुसार किये जा सकते हैं। 'अम्यञ्जन' 
पद का अर्थ अभिगमन = सम्मोग है । यह स्थिति यज्ञानुष्ठान के अवसर पर 
सम्भव नहीं ॥ इसलिए प्रकरण में उसका प्रतिषेष निष्प्रयोजन है । कर्मानुष्ठान के 
अवसर पर रजस्वला स्त्री न उपस्थित हो सकती है, न अभिगमन की सम्भावना 
है। तब प्रकरण में संवाद आदि के प्रतिषेध का कोई प्रयोजन न होने से उत्कर्ष 
आवश्यक है । वह प्रकरणगत कर्म का धर्म न होकर पुरुषमात्र का धर्म है। प्रत्येक 
दशा में रजस्वला का सम्भोग सवंथा वर्ज्य है ।१// 

यद्यपि उक्त वाक्य में सम्भोग के अतिरिक्त अन्य दन्तघावन, स्तान आदि 
कार्यों को इच्छानुसार करने की वात कही है, पर विवाहिता संघवा स्त्रियों के 
लिए रजस्वला-दशा में इन कार्यों का भी निषेध है; यह संहिता के इस प्रकरण 
से स्पष्ट होता है । वहाँ बताया है, रजस्वला-दशा में जो स्त्री दन्तधावन, स्नान, 
नखनिकृन्तन (नाखून काटना), केशविन्यास आदि करती है, उसकी सन्तान 
दूषित होती है। इससे तात्पर्य निकलता है--जिनका पुरुष-सम्पकं सम्भव नहीं 
ब्रह्मचारिणी कन्या, परिव्राजिका, विधवा आदि--वे रजस्वला-दशा में स्नान, 
दन्तघावन आदि कार्यों के करने में स्वतन्त्र हैं ॥१६॥ (इति मलवद्वासः संवाद- 
निषेचस्य पुरुषधर्मताविकरणम्‌--७) । 


(सुवर्षंधारणादीनां पुरुषधरमंताधिकरणम्‌--८) 


भाष्यकार शाबर स्वामी ने इस प्रसंग में एक सन्दर्भ उद्धृत किया है-- 
“तस्मात्‌ सुवर्णं हिरण्यं भायंम्‌, सुवर्ण एव भवति । दुवेणोऽस्य आतृव्यों भवति। 
अन्य वाक्य लिखा है--'सुवाससा भवितव्यम्‌, रूपमेव बिर्भात्ति-पुर्ण शुद्ध हिरण्य 


अथ तृतीयाघ्याये चतुर्थः पादः ५०६ 


(सोने का आभूषण) धारण करना चाहिए; इससे व्यक्ति रूपवान्‌ (आकर्षक) 
लगने लगता है। इसके विरोधी मलिन, दुर्बल, अशक्त दिखाई देते हैं। व्यक्ति को 
स्वच्छ वस्त्र पहननेवाला होना चाहिए; स्वच्छ वस्त्र पहनना रूप को घारण 
करना है। 

ये वाक्य किसी विशेष याग का प्रारम्भ करके नहीं कहे गये हैं। यहाँ सन्देह है, 
क्या ये वाक्यबोधित अर्थ किसी कर्मविशेष के धर्म हैं? अर्थात्‌ किसी प्रधान कर्म 
के अङ्ग हैं ? अथवा पुरुष के धर्म हैं? अर्थात्‌ स्वयं यह प्रधान कर्म है ? 

आचार्ये सूत्रकार ने इस विषय में सिद्धान्त प्रस्तुत किया-- 


अप्रकरणेतु तद्धर्मस्ततो विशेषात्‌ ॥२०॥ 


[अप्रकरणे] किसी यागविशेष के प्रकरण में न कहा हुआ अर्थ [ठु] तो 
[तद्धमं:] उसका धमं, अर्थात्‌ मनुष्य का धर्म होता है, [ततः] उस प्रकरणगत 
अर्थ से [विशेषात्‌ | विशेष--भिन्न होने के कारण । 

यागविशेष का आरम्भ करके प्रकरण में जो अन्य तत्सम्बन्धी विधियाँ पढ़ी 
जाती हैं, वे उस प्रधान आरब्ध याग का अङ्ग होती हैं। जो विधियाँ किसी याग- 
विशेष के प्रकरण में पठित नहीं हैं, वे प्रकरणपठित अङ्गभूत विधियों से भिन्न हैं । 
इसलिए वे किसी प्रधान कर्म का अङ्ग नहीं। फलतः इसे साधारण पुरुषवर्म 
मानना युक्त होगा, जो अपने में स्वतः प्रधान कमें है। 

प्रतीत होता है, उस प्राचीन काल में यहाँ हिरण्य घातु का प्राचुये था। 
साधारणजन स्वच्छ वस्त्र के समान हिरण्य-घारण भी आवश्यक कत्तव्य समझते 
थे। चाहे वे यज्ञकमं में संलग्न हों, अथवा बाहर हों, इनका धारण करता उनके 
लिए साधारण बात थी। अतः हिरण्य या स्वच्छ वस्त्र-धारण अन्य कर्मेविशेषका 
अङ्ग या धर्म न होकर स्वयं प्रधानरूप पुरुषघमं है; उसी का यहाँ विधान किया 
गया है। यही शास्त्रीय मान्यता है॥२०॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--हिरण्य एवं स्वच्छ चस्त्र-धारण को कर्म का अङ्क 
क्‍यों न माना जाय ? जैसे प्रोक्षण आदि ब्रीहि आदि के संस्कारक होकर याग को 
उपकृत करते हैं, और उसके अङ्ग माने जाते हैं, “वैसे ही हिरष्य आदि घारण से 
संस्कृत होकर याग के उपकारक होते हैं । अत: उसका अङ्ग माने जाने चाहिएं। 

आचाय सूत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा को पूर्वेपक्षरूप से सूत्रित किया-- 


अद्रव्यदेवतात्वात्‌ तु शेषः स्यात्‌ ॥२१॥ 


[6] सूत्र में 'तु' पद पुर्वोक्त अर्थ (--हिरिण्यादि धारण पुरुषधर्म है) की 
निवृत्ति का द्योतक है। तात्पर्य है--हिरण्यादि-घारण पुरुषधर्म नहीं है, अत्युत 
[शिषः] अग्निहोत्र आदि कर्मों का शेष =अङ्ग [स्यात्‌ ] है, [अद्रव्यदेवतात्वात्‌ ] 


R१० मौमाँसा-दशैन 


द्रव्य और देवता का यहाँ कोई सम्बन्ध न होने से । किसी विधि को स्वतन्त्र कर्म 
मानने के लिए आवश्यक होता है कि उस विधि को सम्पन्न करने के लिए उसमें 
अपेक्षित द्रव्य, देवता तथा उसके फल का निर्देश किया गया हो। परन्तु प्रस्तुत 
प्रसंग में ऐसा नहीं है । अतः हिरण्य-घारण-विधि को किसी कर्म का अङ्ग मानना 
उपयुक्त होगा। वह किस प्रधान कर्म का अङ्ग है ? इसके लिए आचार्यों ने 
'अग्निहोत्र' का संकेत किया । अग्निहोत्र नित्यकर्म है; इसका कोई अतिरिक्त फल 
नहीं माना गया, जसे अन्य काम्य कर्मों का अतिरिक्त फल माना जाता है। 
नित्यकर्म का नियमपूर्वक अनुष्ठान न करने से जो प्रत्यवाय (दोष) होता है, 
अनुष्ठान करने पर व्यक्ति उस प्रत्यवाय से बचा रहता है। भले ही इसे फल कह 
लिया जाय, पर यह अतिरिक्त फल नहीं है, जैसे दशं-पूर्णमास का स्वमंप्राप्ति 
फल है । 

ज्ञात होता है--हिरण्य-घारण' आदि कमं भी ऐसा ही नित्यकमं है, जिसका 
कोई अतिरिक्त फल न होता हो। अम्निहोत्र न करने से प्रत्यवाय के समान, 
इसके (हिरण्यादि-घारण के) उल्लंघन से भी ऐसे दोषों की उद्भावना सम्भव है, 
जो अज्ञात शत्रु के रूप में ऐसे व्यक्ति को हानि. पहुँचाते रहते हैं। फलतः दव्य- 
देवता का यहाँ निर्देश न होना, हिरण्य-धारण की प्रधानकर्मता का निवारण 
करता है । इसलिए कर्म का अङ्ग मानना युक्त होगा । 

वस्तुतः द्रव्य-देवता के निर्देश का अमाव हिरण्यादि-घारण के स्वतन्त्र याग- 
रूप होने का निषेध था निवारण कर सकता है; हिरण्यादि घारण के अभाव का 
द्योतक नहीं है। तब “भायंम्‌' पद का अथं 'घारणेन हिरण्यं संस्कुर्यात्‌’ यही किया 
जा सकता है । अध्वर्यू आदि धारण से हिरण्य को संस्कृत करे। संस्कृत हिरण्य 
अग्निहोत्र आदि का उपकारक होने से उनका अङ्ग है, यह मानना युक्त होगा । 
इसे पुरुषधर्म मानना निष्प्रयोजन है। इसी प्रकार स्वच्छ वस्त्र धारण करना मी 
कर्म का अङ्ग मान्य होगा ॥२१॥ 

उक्त अर्थे की पुष्टि में सुत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


वेदसंयोगात्‌ ॥२२॥ 


[विदसंयोगात्‌ ] "हिरण्यं आय॑म्‌” आध्वर्यव कम है। इस रूप में वेद के साथ 
सम्बन्ध होने से इसको कमं का अङ्ग मानना युक्त होगा । 

यजुर्वेद अध्वर्यू.वेद कहा जाता है, क्योंकि यजुवद में जो भी प्रधान या 
अद्भुभूत कमं कहे गये हैं, उत सबका करनेवाला अब्वर्यु होता है। "हिरण्यं मायंम्‌' 
कमं यजुर्वेद-विहित है । इसका करनेवाला भी अव्वयुँ होगा । पुरुषधर्म का कर्ता 
अध्वर्यु नहीं होता । इस प्रकार वेद के साथ "हिरण्यं आर्यम्‌' का सम्बन्ध होने से 
यह पुरुषघमं न होकर कर्म का अङ्ग मानना चाहिए ॥२२॥ 


अथ तृतीयाध्याये चतुर्थ: पादः ५११ 
इसी अर्थ की पुष्ट में सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया--- 
द्रव्यरंयोगाच्च ॥२३॥ 

[द्रव्यसंयोगात्‌ | 'हिरप्यं भार्यम्‌ में द्रव्य का सम्बन्ध होने से [च] भी यह 
कमे का धर्म जाना जाता है । 

ख्रीह्वीन्‌ प्रोक्षति’ वाक्य में द्वितीया विभक्ति इष्ट है; वह 'प्रोक्षति” का कर्म 
है। वैसे प्रोक्षण-क्रिया से ब्रीहि का संस्कार किया जाता है । उस संस्कृत ब्रीहि 
का यागकर्म में उपयोग होता है। वैसे ही 'हिरण्यं भायंम्‌' वचन में द्वितीया 
विभक्तियुक्त 'हिरण्यम्‌' पद “भार्यम्‌' का कर्म है। घारण-क्रिया से हिरण्य का 
संस्कार किया जाता है। संस्कृत हिरण्यद्रव्य याग का ऐसे ही उपकारक होता है, 
जैसे संस्कृत ब्रीहिंदव्य । इस प्रकार प्रस्तुत वचन (हिरण्यं भायंम्‌ ) में द्रव्य का 
सम्बन्ध होने से इसको अग्निहोत्रादि कर्म का धर्म मानना उपयुक्त होगा; क्योंकि 
द्रव्य का संस्कार, कमे का धर्म मानने पर ही सार्थक हो सकता है। यदि इसको 
पुरुष का घरमे मामा जाता है, तो द्रव्यसंस्कार निष्प्रयोजन होगा । फलतः "हिरण्यं 
भायंम्‌! को पुरुषधर्म मानना प्रामाणिक नहीं कहा जा सकता। यही स्थिति 
“सुवाससा भवितव्यम्‌’ आदि वचनों के विषय में समझनी चाहिए॥२३॥ 

आचार्य सूत्रकार ने समाधान प्रस्तुत किया-- 


स्याद्वास्य संयोगवत्‌ फलेन सम्बन्धस्तस्मात्‌ 
कर्मेतिशायनः ॥२४॥ 


[वा] 'वा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है; अर्थात्‌ हिरण्यादि-धारण 
किसी अन्य कर्म का अङ्क नहीं है, प्रत्युत [संयोगवत्‌] प्राजापत्य ब्रत आदि के 
फल के संयोग के समान [अस्य ] इस हिरण्यादि-घारण का [फलेन ] फल के साथ 
[सम्बन्धः] सम्बन्ध [स्यात्‌] होता है, [तस्मात्‌] उस कारण से यह [कमं] 
प्रधान कर्म है, पुरुषधर्म है,-ऐसी [ऐतिशायनः] इतिश के पुत्र ऐतिशायन आचार्य 
की मान्यता है। 

जैमिनि आचार्य ने अपना सिद्धान्त अधिकरण के प्रथम सूत्र में कह दिया है। 
उसी कथन की पुष्टि के लिए ऐतिशायन आचार्य की मान्यता को--मानो साक्षी- 
रूप में प्रस्तुत किया है। तात्पर्य है, प्राचीन आचायं भी इसी सिद्धान्त को मानते 
आये हैं। 

जिस कमें के फल का निर्देश नहीं होता, उसके द्रव्य, देवता व फल उसी 
प्रधान कर्म के अनुसार माने जाते हैं, जिसका वह अङ्ग या विकार है। हिरण्य- 
घारण के फल का निर्देश न होने से वह प्रधान कर्म न माना जाकर किसी अन्य 
कर्म का अङ्ग हो सकता है। हिरण्यधारण कर्म के विषय में यह आशंका पूर्वपक्ष 
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के प्रथम सूत्र (२१) द्वारा उभारी गई है। उसीका समाधान प्रस्तुत सूत्र द्वारा 
किया है। किसी कमं का फल के साथ सम्बन्ध स्पष्ट हो जाने पर उसे प्रधान कर्म 
माने जाने में ओई अनिवार्य बाधा नहीं रहती । 'हिरण्यं भायँम्‌' वाक्यवोधित 
कम ऐसा ही है। सूत्रकार ने बताया, जैसे प्रजापति व्रत भें--ब्रत-सम्बन्धी वाक्य 
के अनन्तर पठित अर्थवाद-वाक्य से--उसका फल के साथ सम्बन्ध होता है, वैसे 
ही हिरण्य-धारण कर्म का फल के साथ सम्बन्ध, वाक्य के अनन्तर पठित अर्थवाद- 
वाक्य से जाना जाता है। 

प्रजापति ब्रत है--नेक्षेतोद्यन्तमादित्यम्‌, नास्तं यान्तम्‌'--उदय होते हुए 
और अस्त होते हुए सूर्य को न देखे । 'तस्य ब्रतम्‌” उसका व्रत है, यह कहंकर उक्त 
वाक्य का निर्देश किया गया है। “तस्य ब्रतम्‌' यह सामान्य कथन है; उसे विशेष 
आकांक्षा रहती है, यह ब्रत किस विषय का हैं? उस आकांक्षा की पूर्ति उक्त वाक्य 
से होती है--उदय-अस्त होते सूर्य को न देखने का संकल्प । यह सब पुरुषघमं है; 
इसका किसी अन्य कर्म से कोई सम्बन्ध नहीं । अतः यह स्वयं में प्रधान कर्म है। 
प्रधान कर्म मानने पर इसके फल की कल्पना नहीं करनी पड़ती, प्रत्युत इसके 
आगे पठित--एतावता ह्येनसा वियुक्तो भवति'--इतना करने से पाप-दोष से 
अलग हो जाता है, इस अर्थवाद-वाक्य से फल लक्षित हो जाता है, पहचाना जाता 
है। उदय-अस्त-काल में सूर्य को देखने से दृष्टि में दोष उत्पन्न हो जाता है। उसी 
को अर्थवाद-वाक्य में 'एनस्‌--(पाप) पद से कहा है। उदयास्त-काल में सूर्य 
के अनीक्षण का ब्रत =संकल्प लेनेवाला व्यर्कित--इसका पालन-अनुष्ठान करता 
हुआ--दृष्टिदोष से बचा रहता है; यही अनीक्षण संकल्परूप ब्रत का फल है। 
सूर्यं का प्रजापति नाम होने से इस व्रत को 'प्रजापति ब्रत' कहा जाता है। 

इसी प्रकार 'सुवर्ण हिरण्यं भार्यम्‌ के आगे 'सुबर्ण एव भवति, दुं ऽस्य 
आतुच्यो भवति' अर्थवाद-वाक्य पठित है। इन दोनों वाक्‍्यों की परस्पर एक- 
वाक्यता स्पष्ट है। शुद्ध हिरण्य एवं स्वच्छ अखण्ड वस्त्रों का घारण करना आरोग्य 
तथा आयुष्य का वर्द्धक होता है। यजुर्वेद [३४५१] में मन्त्र है--'यो बिभत्ति 
दाक्षायणं हिरण्यं स देवेषु कृणुते दीमायु: स मनुष्येषु कृणृते दीघ॑सायु: ।' जो 
शत-प्रतिशत शुद्ध [दाक्षायण | हिरण्य को धारण करता है, वह देवों और मनुष्यों 
में निश्चय ही दीर्घ आयु करता है। इसी के अनुसार "सुवर्ण एव भवति” का ब्रात्पर्य 
हैं, वह व्यकित सुन्दर व स्वस्थ-नीरोग रहता है। इसी सन्दर्भ में 'दुवे्णोऽस्य 
भातृव्यो भवति” का तात्पर्य है-स्वस्थ-नी रोग व्यक्ति के शत्रु == आयु व स्वास्थ्य 
को क्षीण करनेवाले शरीरस्थ रोगरूप शत्रु ढुवेण हो जाते हैं; मलिन--क्षीण व 
दुबल हो जाते हैं। इस प्रकार अर्थवाद-वाक्य के अनुसार हिरण्यादि-घारण कर्म 
का फल रोगों से बचे रहना- अभिव्यक्त होता है। इसलिए हिरण्य-घारण को 
पुरुष-धर्मेरूप प्रधान कर्म मातकर--उसके फल की कल्पना करने की जो आपत्ति 
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पूर्वपक्ष में उठाई गई, वह निराधार है। 

यजुर्वेद के उक्त मन्त्र की ऋषि दयानन्दक्कत व्याख्या में “हिरण्य' पद 
ब्रह्मघर्य को लक्षित करता है,-ऐसी भावना अभिव्यक्त होती है । यह (बहाचर्य ) 
अपने रूप में दीर्घकालिक स्वास्थ्य, आरोग्य, आयुष्य का सर्वाङ्गपूर्ण आधार है। 
तब "हिरण्यं भाम्‌, में यह रहस्य भी अन्तहित समझता चाहिए । इसे पुरुषधर्म 
मानने पर तथा इसके फल का निइचय हो जाने पर द्रव्य-देवता-विषयक आशंका 
निरादृत हो जाती है । संयत आहार-विहार-ब्रह्मचयं आदि द्रव्य, और पुरुष स्वयं 
देवता है ॥२४॥ (इति सुवर्णघारणादीनां पुरुषधर्मताधिकरणम्‌--८} । 

(जयादीनां वैदिकधर्माङ्गताधिकरणम्‌-&) 

प्रस्तुत अधिकरण में कमं से सम्बद्ध 'जप' आदि होम विवेच्य हैं। इस विषय 
में पाठ है--यिन कर्मणा ईत्सेत्‌ तत्र जयान्‌ जुहुयात्‌, राष्ट्रभृतो जुहोति, अम्या- 
तानान्‌ जुहोति'--जिस कमं से व्यक्ति समृद्धि की इच्छा करे, उस कमं के साथ 
“जय'-संज्ञक होम करना चाहिए; सष्ट्रभृत्‌-संज्ञक होम करता है, अभ्यातान-संज्ञक 
होम करता है । इनके विषय में सन्देह है--क्या ये होम कृषि आदि लौकिक कमं 
तथा अग्निहोत्र आदि वैदिक कर्म इन दोनों में ही जय आदि होम करने चाहिएँ ? 
अथवा इन दोनों में से किसी एक में अनुष्ठेय हैं? शिष्य ने सुझाव दिया, दोनों 
प्रकार के कर्मो में इन होमों का अनुष्ठान करना चाहिए, क्योंकि अनुष्ठाता व्यक्ति 
समानख्प से यह चाहता है कि उसके द्वारा अनुष्ठीयमान प्रत्येक कर्म अपने विषय 
में समृद्धि का जनक हो। 

आचार्य सूत्रकार ने शिष्य-सुझाव को पुर्वपक्षरूप में सूत्रित किया--- 


शेषोऽप्रकरणेऽविशेषात्‌ सवंकमंणाम्‌ ॥२५।। 


[अप्रकरणे] जो कर्म किसी प्रधान कर्म के प्रकरण में पठित नहीं, वह 
[अविश्चेषात्‌ ] किसी विशेष = असाधारण हेतु के न होने से [ सर्वकर्मणाम्‌ ] 
लौकिक-वैदिक सब कर्मो के [शेषः] शेष= अङ्ग होते हैँ । 

इसके अनुसार अप्रकरण-पठित 'जथ' आदि संज्ञक होमों का लौकिक-वैदिक 
सब कर्मों में अनुष्ठान किया जाना चाहिए । 

श्रौतकर्म आहवनीय अग्नि में किये जाते हैं, तथा गृह्यकम गाहँपत्य अग्नि 
में । विवाहसंस्कार गृह्यकमं है, गाहंपत्य अग्नि में होता है । जय-संज्ञक आदि 
होमों का विवाहसंस्कार में विनियोग है। कृषि, शाला, वृक्षारोपण आदि के 
समान विवाहसंस्कार लौकिक कर्म है । 'जय'-संज्ञक आदि होमों का इसमें विधान 
यह स्पष्ट करता है कि 'जय' आदि संज्ञक होम लौकिक-वैदिक सभी कर्मों के 
बङ्क हैं। 
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जय होस--'चित्तञ्च स्वाहा इत्यादि १३ मन्त्रों से सम्पन्त होनेवाला 
१३ आहुतियों का होम 'जय-संज्ञक है । 

राष्ट्रभृत्‌ होम--ऋताषाड्‌' इत्यादि १२ मन्त्रों से किया जानेवाला १२ 
आहुतियों का होम 'राष्ट्रमृत्‌' कहाता है । 

अभ्यातान होम --अग्निर्भुतानां' इत्यादि १८ मन्तो से पुरा किया जानेवाला 
१८ आहुतियों का 'अभ्यातान' होम कहा जाता है ॥२५॥ 

आचार सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 


होमास्तु व्यवतिष्डेरन्नाहवनोयसंयोगात्‌ ।।२६॥ 


[तु] 'तु' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है। तात्पर्य है, जय आदि होम 
लौकिक-बँदिक सब कर्मों के अङ्ग नहीं हैं । [ होमा: ] ये होम हैं, अतः [ आहव- 
नीयसंयोगात्‌ ] होमों का आहवनीय अग्नि के साथ सम्बन्ध होने से, जयादि होम 
[व्यवतिष्ठेरन्‌ ] केवल वेदिक कमो के साथ व्यवस्थित रहने चाहिएँ । 

जय आदि होम सब कृषि आदि कर्मो के भी अङ्ग हैं, यह मान्य नहीं है। जय 
आदि के साथ 'जुहुयात्‌, जुहोति' क्रियाओं का सम्बन्ध होते से ये होम हैं, जिनका 
आहवनीय अग्नि में सम्पादन किया जाता है। 'यदाहवनीये जुहोति, तेन सोऽस्या- 
भीष्टः प्रीतो भवति -- जो आहवनीय में होम किया जाता है, उससे कर्ता को बह्‌ 
अभीष्ट प्राप्त होता है, जो उसको प्रिय हैँ । इस वचन से श्रौतकर्मो का आहवनीय 
अग्नि के सम्बन्ध ज्ञात होता है। इस कारण जो कर्म आहवनीय अग्नि में किए 
जाते हैं, जयादि-संज्ञक होम उन्हीं कर्मों के अङ्ग हो सकते हैं। कृषि आदि लौकिक 
कर्मों का सम्बन्ध, क्योंकि आहवनीय अग्नि के साथ नहीं है, इसलिए जयादि होम 
कृषि आदि लौकिक कर्मों के अङ्ग सम्भव नहीं । यही शास्त्रीय सिद्धान्त है॥२६॥ 

इसी की पुष्टि के लिए घूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया 


शेषश्च समाख्यानात्‌ ॥२७।। 


[समाख्यानात्‌ ] आध्वयंव नाम से कहे जानेवाले वेद में जयादि होमों के 
पडित होने से [च] भी [शेषः] ये होम अग्निहोत्रादि वेदिक कर्मा के अङ्ग हैं, 
यह स्पष्ट होता हैं । 

आध्वर्यव अथवा अध्वयुंवेद नाम से यजुर्वेद जाना जाता है। वहाँ विधान 
किए गए सन कर्मों का सम्पादन अध्वर्यु ढाः! किया जाता है। जयादि होमों का 
विधान भी यजुव्वेद में होने से उनका सम्पादन अध्व द्वारा होता है । यदि जयादि 
होमों को लौकिक कृषि आदि कर्म का अङ्ग माना जाय, तो अध्वर्यु द्वारा उनका 
सम्पादन सम्भव न होगा, क्योकि कृषि का सम्पादन कृषक क्षेत्र में करता है। 
आहवनोय अथवा गाहँपत्य अग्नि से उसका कोई सम्बन्ध नहीं। फलतः जयादि 
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होमों को अग्निहोत्रादि केवल वैदिक कर्मों का अङ्ग मानना शास्त्रीय सिद्धास्त 
है" ॥६॥ (इति जयादीनां वैदिकधर्माज्गताधिकरणम्‌--& ) । 


१. सूत्रकार और भाष्यकार का यह कथन कि--जयादि होम लौकिक कर्मो का 
अङ्ग नहीं है--चिन्तनीय है। विवाह आदि लौकिक कर्म में इनके विनियोग 
पर आचार्यो ने कोई प्रकाश नहीं डाला। इसके विवेचन के लिए निम्नांकित 
विचार पढ़िए-- 

“विचारणीय यह है कि जय-राष्ट्रभूतू-अम्यात (०तान) होमों का 
विधान विवाह-कार्य में भी गृहाकारो ने किया है। यह वैवाहिक अग्नि 
आहवनीय नहीं है। अत: सूत्रकार और भाष्यकार का वचन विचारणीय है। 
गृह्मकर्म श्रौतकर्मों के ही परिशिष्टरूप हैं, क्योंकि श्रौत, गृह्य और धर्म-सूत्रों 
को 'कल्प' यह सामान्य संज्ञा है । यथा ब्राह्मण, आरण्यक और उपनिषदों का 
परस्पर सम्बन्ध है, समी ब्राह्मण के ग्रहण से गृहीत होते हैं, उसी प्रकार यहाँ 
भी गृह्यका में श्रीत-सूतरोक्त सामान्य परिभाषाएं गृहीत होती हैँ । घमंसूत्रो 
में गृह्योक्त कर्म के अतिरिक्त भी होमों का विधान मिलता है। अतः सूत्र 
[३।४।२६] में आहवनीय को मथनादि से संस्कृत अग्नि का उपलक्षण मान 
लें, तो सारी आर्ष पारम्परिक वैदिक व्यवस्था उत्पन्न हो जाती है । अन्यथा 
विवाह-कमं में जयादि होम का प्रयोग चिन्त्य मानना होगा । कृषिकमं में तो 
गृह्यसूत्र में साक्षात्‌ होम का विधान देखा जाता है, यथा 'अथ सीतायज्ञः” 

{पार० गृ० २१७) । 

वैदिक ध्म के पुनरुद्धारक स्वामी दयानन्द सरस्वती ने अनेक ऐसे. 
संस्कारादि कर्मो में होम का विघान किया है, जिनमें प्राचीन गृह्मकारों ने 
होम का विधान नहीं किया है, यथा--गर्भाधानादि कुछ संस्कार । स्वामी 
दयानन्द सरस्वती का मत है कि प्रत्येक शुभ कर्म में होम करना चाहिए। 
उससे जहाँ अभीष्ट-सिद्धि के लिए ईश्वर से स्तुति-प्रार्थना होती है, वहाँ हीम 
का लोकदृष्ट 'जलवायु की शुद्धि” प्रयोजन भी उपपन्न होता है। इस प्रकार 
दत्तक-विधि, कारखाना व दुकान खोलना, वृक्षारोपण, रामनवमी, कृष्ण- 
जन्माष्टमी आदि सभी लौकिक कर्मों में भी होम कत्तव्य है। यह स्मात्तं होम 
गृह्यसूत्रोक्त शालाकमं-सम्बन्धी होम के सदृश करना चाहिए। पुराने विचारों 
के वैदिक चाहे. स्वामी दयानन्द सरस्वती के इस मत को स्वीकार न करें, 
तथापि यह मत परम्परा से ऋषि-मुनियों द्वारा समादूत है, अन्यथा गृह्मसुत्रों 
एवं धमंसूत्रों में इन जयादि होमों का विधान न होता। इतना ही नहीं, 
स्वामी दयानन्द सरस्वती के मतों को अवैदिक माननेवाले पौराणिक विद्वान्‌ 
भी जाजकल विष्णुयाग, दुर्गाहोम आदि अवैदिक होमों के रूप में होम करते 
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(बैदिकाइवप्रतिग्रहे इष्टिकत्तेव्यताधिकरणम्‌--१०) 


तैत्तिरीय संहिता [ २।३।१२।१]में पाठ है-'बरुणो वा एतं गृह्णाति योज्स्वं 
प्रतिगृह्लाति । यावतोऽश्वान्‌ प्रतिगृह्णीयात्‌ तावतो वारुणान्‌ चतुष्कपालान्‌ निर्वे- 
पेत्‌'--वरुण उसको पकड़ लेता है, जो अइवों का दान लेता है। जितने अश्वों का 
दान ले, वरुण देवतावाले उतने चार कपालों में पकाये गए हवि सेयाग करे । वरुण 
देवता के उद्देश्य से किए जाने के कारण इसका ताम चारणी इष्टि है । इसमें सन्देह 
है-क्या इस इष्टि का बिधान लौकिक अश्वपरतिग्रह में माना जाय ? अथवा वैदिक 
अव्वप्रतिग्रह में ? लोक में माँगने पर या बिना माँगे किसी को अश्व दान में मिल 
जाय, यह लौकिक अश्वप्रतिग्रह है। यागानुष्ठान में दक्षिणारूप से अश्व का दान- 
रूप में प्राप्त होना वैदिक अश्वप्रतिग्रह है । पौण्डरीक याग में सहस्र अश्‍व दक्षिणा 
कही है । ज्योतिष्टोम में गौ और अश्व दक्षिणारूप में दिया जाता है। 

शिष्य ने जिज्ञासारूप से कहा--इन दोनों विकल्पों में से केबल लौकिक 
अइ्वप्रतिग्रह में इष्टि का प्रयोग माना जाना चाहिए। अइवप्रतिग्रह में 'वरुणो 
बा एतं गृह्णाति” इत्यादि वाक्य से दोष का माता जाना निश्चित है । बैदिक अश्व- 
प्रतिग्रह में उसकी सम्भावना नहीं; क्योंकि याग के अज्भूरूप में वहाँ अश्वदक्षिणा 
का विधान है। इसलिए लौकिक अश्वप्रतिग्रह में वारुणी इष्टि का प्रयोग होना 
युक्त प्रतीत होता है । 

आचार्य सुत्रकार ने शिष्य-जिज्ञासा को पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


दोषात्‌ त्विष्टिलोकिके स्याच्छास्लाद्धि वेदिके 
न दोषः स्यात्‌ ॥२८॥ 


[दोषात्‌] 'वरुणो वा एतं गृह्णाति, योऽवं प्रतिगृह्णाति’ वाक्य से अशव- 
प्रतिग्रह में दोष सुने जाने के कारण [तु] तो [लौकिके | लौकिक अश्वम्प्रतिग्रह में 
[इष्टिः] वारुणी इष्टि का प्रयोग [स्यात्‌ ]होना चाहिए, [हि ]क्योंकि [वैदिके] 
बैदिक अश्वप्रतिग्रह में [शास्त्रात्‌ | याग में अश्ववक्षिणा दान का शास्त्रवचन प्रमाण 
होने से [दोषः] दोष [न] नहीं [स्यात्‌ | होगा । 

किसी क्षुद्र-तीव अथवा पापयुक्त पुरुष से अश्व के प्रतिग्रह में दोष का साना 
जाना संगत है। जहाँ दोष है, वहाँ इष्टि का प्रयोग उपयुक्त है। उस दोष के 


ही हैं। इस दृष्टि से जयादि होमों का उन सभी शुभ कर्मों में निवेश हो 
सकता है, जिनमें समु द्धि की कामना हौ । सूत्रकारानुसार श्रौतकर्म के मुख्य- 
तया अङ्ग होते हुए भी गृद्यादि स्गात्तं कर्मो के माध्यम से लौकिक कर्मों से 
भी मोक्ष सम्भव है।” (यु० मी०) 
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निवारण के लिए चतुष्कपाल --संस्कृत हवि द्रव्यवाली वारुणी इष्टि का अनुष्ठान 
किया जाता है। ऐसे अश्वप्रतिग्रह में दोष का कथन ही उक्त वाक्य द्वारा हुआ 
है। यहाँ भइवप्रतिग्रह को बरुणदेव के द्वारा ले लेना दोष है । उससे छूड़ाना-रूप 
कर्म इष्टि है । यह सब लौकिक अङ्वप्रतिम्रह में सम्भव है । वैदिक अश्वप्रतिग्रह में 
इसका अवकाश नहीं । वहाँ दक्षिणारूप में अइवप्रतिग्रह शास्त्रवचन से प्रमाणित 
होने के कारण निर्दोष है । अवाञ्छित व अनुचित स्थान से अइवप्रतिग्रह में दोष 
सम्भव है; क्योंकि वह अकत्तंव्य है। अकर्तेव्य का करना दोष {=पाप) का 
उद्भावन करता है, पर वैदिक अश्वप्रतिग्रह कत्तव्य है, याग का शास्त्रविहित 
अंग है । इसलिए दोष-निवारणाथं वारुणी इष्टि का निर्दोष वैदिक अइवप्रतिग्रह में 
निवेश का प्रश्न ही नहीं उठता। इस इष्टि का अनुष्ठान दाता को करना चाहिए ? 
या प्रतिग्रहीता को ? इसका विवेचन अग्रिम अधिकरण (११) में किया गया है। 
यहाँ केवल इतना कहना अभीष्ट है कि उक्त कारणों से वारुणी इष्टि का प्रयोग 
बैदिक अश्वप्रतिग्रह में नहीं होना चाहिए ॥२८॥ 
उक्त पूर्वपक्ष का आचार्य सुत्रकार ने समाधान किया-- 


अर्थवादो बाऽनुपपातात्‌ तस्मात्‌ यत्ने प्रतीयेत ॥२६॥ 


[वा] सूत्र में 'वा' पद पूर्वपक्ष की तिवृत्ति का द्योतक है, तात्प है--लोक 
में किसी क्षुद्र-नीच या पापी व्यक्ति से अश्वप्रतिग्रह में इष्टि नहीं है। 'वरुणो वा 
एतं गृह्ह्माति' यह दोषकथन [अथंवादः] अर्थवाद है, [अनुपपातात्‌ ] अइव- 
प्रतिग्रह से बरुणग्रहण--जलोदर की प्राप्ति न होने से, [तस्मात्‌] इसलिए 
[यज्ञे] वैदिक कर्मे में अइवप्रतिग्रह पर इष्टि का प्रयोग [प्रतीयेत] जाना जाता 


है। 

जो व्यक्ति लोक में क्षुद्र-नीच व पापकर्मा से अश्वप्रतिग्रह करे, बह वारुणी 
इष्टि का प्रयोग करे,--यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि 'वरुणो वा एतं गृह्खाति' 
इत्यादि वाक्य श्रौतयाग प्रसंग में कहा गया है। अतः वारुणी इष्टि का अनुष्ठान 
श्रौत कर्म का अङ्ग माना जाना चाहिए । ऐसा न मानकर लौकिक कमे में अनुष्ठान 
मानने से स्वतन्त्र कमं होगे के कारण इसके फल की कल्पना करनी होगी, जो 
गौरवमूलक होने से अन्याय्य है। श्रौतकर्म का अङ्ग मानने पर उसी कर्मफल के 
साथ इसकी एकवाक्यता होने से अतिरिक्त फलकल्पना के गौरव से बचा जा 
सकता हैं। 

अद्वप्रतिग्रह किए जाने पर वरुण से गृहीत होता है, अर्थात्‌ वरुण «जल इसे 
पीड़ित करता है, उस पीड़ा से बचने के लिए इष्टि का अनुष्ठान है । वरुण द्वारा 
पीडित किया जाना, जलोदर से पीडित होने के समान है। अस्वप्रतिग्रह से जलो- 
दर हो जाता हो, यह यथार्थ नहीं है । यह उपमामूलक स्तुतिरूप अर्थवाद हैं। जैसे 
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चिकित्सा द्वारा जलोदर से छुटकारा मिल जाता है, ऐसे ही अश्वप्रतिग्रह में इष्ट 
का अनुष्ठान श्रेय का आपादन करने में सहायक होता है। 

यदि गम्भीरता से विचार किया जाए, तो वैदिक कर्म में अनुष्ठान के अनन्तर 
दक्षिणारूप में अश्वप्रतिग्रह ऋत्विक्‌ करता है। यह आवश्यक नहीं कि ऋत्विक्‌ 
के पास अश्व को रखने के उपयुक्त सधन हों, तथा उसको प्रयोग में लाने के लिए 
समुचित सामथ्यं व जानकारी हो। यह अश्वप्रतिग्रह उसको पी ड़ित-दुःखी करने- 
वाला हो जाता है, क्योंकि घास, दाना-पानी, खुरेरा, नियमित रूप से घुमाना 
आदि अश्वसम्बन्धी कार्य उसके लिए एक नई विपदा खड़ी हो जाती है। ऐसी 
स्थिति में एक लोक-कहावत है--पेट का पानी पतला पड़ जाना। जिस बस्तु को 
रख सकना किसी व्यक्ति की शक्ति के बाहर हो, उस वस्तु के मिल जाने पर उसके 
परिणाम को उक्त कहावत अभिव्यक्त करती है। ऐसी ही कुछ भावना 'वरुण- 
गृहीत' पद की है । उस विपदा से छुटकारा पाने के लिए वारुणी इष्टि के अनुष्ठान 
का तात्पर्यं है--उन साधनों से सम्पन्न होने का प्रयास करना जिनके रहते--उस 
वस्तु के रखने में कोई असुविधा सामने नहीं आती । वह अदवप्रतिग्रह श्रौतकर्म में 
हो, अथवा लौकिक कर्म में, उक्त स्थिति उभयत्र समान रहती है ॥२६॥ (इति 
बैदिकाइवप्रतिग्रहे इतिकत्तव्यताऽभिकरणम्‌--१०}) । 


(दातुर्वारुणीष्ट्यधिक रणम्‌ -११) 


गत अधिकरण में यह तिश्चय किया गया कि वारुणी इष्टि का अनुष्ठान 
वैदिक अश्वप्रतिग्रह में किया जाना चाहिए । इष्टि के अनुष्ठान का वाक्य है-- 
“यावतोऽश्वान्‌ प्रतिगृह्णीयात्‌ तावतो वारुणान्‌ चलुष्कपालान्‌ निवंपेत्‌' जितने अश्वो 
का प्रतिग्रह करे, उतने--चार कपालों में पकाए गए वरुण देवतासम्बन्धी--पु रो- 
डाशों से याग करे । इसमें सन्देह है--क्या इष्टि का अनुष्ठान अश्व का दाता 
यजमान करे ? अथवा अव का प्रतिग्रहीता = आदाता = दान स्वीकार करने- 
वाला ऋत्विज्‌ करे? इष्टि-वाक्य से ज्ञात होता है कि अनुष्ठान दात लेनेवाले 
ऋत्विज्‌ को करना चाहिए। 

आचार्ये सूत्रकार ने इसी भाव को पुवंपक्षरूप से सूत्रित किया--- 


अचोदितं च कर्मभेदात्‌ ॥३०॥ 


[अचोदितम्‌ ] अश्व का दाता इष्टि करे, यह अर्थ कहीं कहा नहीं गया [च] 
और [कर्मभेदात्‌ ] दान देना तथा दान लेना रूप कर्मभेद से जाना जाता है कि 
इष्टि का अनुष्ठान दान लेनेवाले ऋत्विज्‌ को करना चाहिए। 

“यावतोऽरवान्‌ प्रतिगृह्लीयात्‌ तावतो वारुणान्‌ चतुण्कपालान्‌ निवपेत्‌' वाक्य 
में 'रतिगृह्णोयात्‌' और 'निवंपेत्‌' दो क्रियापद हैं । जो पहली क्रिया का कर्ता है, 
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वही दूसरी का। इससे स्पष्ट है, जो अश्वो का प्रतिग्रह करे, अश्वों का दान 
स्वीकार करे, वही निर्वाप = याग करे। दान स्वीकार करनेवाला क्रत्विज्‌ है, 
वही इष्टि का अनुष्ठान करेगा । जब दान लेनेवालों के लिए इष्टि का विधान 
वाक्यवोधित है, तो दान देनेवाला इष्टि नहीं करेगा; क्योंकि देना-लेना दोनों 
भिन्न कर्म हैं । दान देनेवाला इष्टि करे, ऐसा कहीं कथन भी नहीं है । अतः इष्टि 
आदाता करे ॥३०॥ 

आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 


सा लिङ्गादात्विजे स्यात्‌ ॥३१॥ 


[सा] वह अश्वप्रतिग्रह-सम्बन्धी वारुणी इष्टि [लिङ्गात्‌ ] लिङ्गरूप प्रमाण 
से [आर्विजे] ऋत्विक्‌ के प्रेरथिता= अश्व के प्रदाता यजमान के विषय में 
[स्यात्‌] होती है। 

इष्टि का अनुष्ठान अश्व के दाता यजमान को करना चाहिए। दाता यजमान 
के लिए इष्टि है, अथवा आदाता ऋत्विज्‌ के लिए, ऐसा श्रुतिरूप स्पष्ट कथन 
किसी पक्ष में नहीं है । गत सूत्र से वाक्य के आधार पर इष्टि का अनुष्ठाव ऋतिवज्‌ 
के लिए बताया । परन्तु लिङ्ग-प्रमाण से जाना जाता है कि इष्टि का अनुष्ठान 
यजमान को करना चाहिए । वाक्य से लिङ्क बलवान्‌ होता है; अतः इष्टि का 
अनुष्ठान अश्व के प्रदाता यजमान के लिए निदिचत है । 

बह लिङ्ग है, उक्त प्रसंग के पूर्वापर पदों की एकवाक्यता, अर्थात्‌ पूर्वापर 
पदों का परस्पर अर्थमुलक सामञ्जस्य वचन है--“प्रजापतिर्वरुणायाइवमनयत्‌' 
प्रजापति ते वरुण के लिए अश्व प्रस्तुत किया। यहाँ प्रजापति अश्व का दाता है, 
वरुण आदाता = प्रतिग्रहीता है । आगे वचन है--'स स्वरं देवतामाच्छंत्‌' उसने 
अपनी देवता को आत्त =दुःखी किया । यहाँ 'सः' सर्वनाम पद पू्व्रकृत अर्थे की 
अपेक्षा करता है । 'सः' प्रथमा एकवचन पद है, पु्व्रकृत प्रथमा एकवचन पद 
प्रजापति? है । इस प्रकार 'सः' पद यहाँ प्रजापति का निर्देश करता है । इसलिए 
उसके साथ 'सः' की एकवाक्यता सम्पन्न होती है। वरुण के साथ 'सः' की एक- 
वाक्यता कहना युक्त नहीं, क्योंकि पूर्ववाक्य में 'वरुणाय' चतुर्थी एकवचन हैं। 
यह वैयाधिकरण्य एकवावयता का बाधक है। 

आगे पाठ है -'सः पर्यदीर्यंत' वह परिदीर्णे ==दीर्घा रोग से ग्रस्त हुआ। यहाँ 
भी पूर्वोक्त आघार पर 'सः' पद की एकवाक्यता पूवं प्रकृत प्रजापति के साथ है, 
अतः उसी का निर्देश करता है । पुनः पाठ है-“स एवैतं वारुणं चतुष्कपालमपश्यत्‌, 
तं निरवपत्‌’ उसने ही इस वरुण देवतासम्बन्धी चार कपालों में पकाए गए पुरो- 
डाडा से सम्पन्न होनेवाले याग को देखा, अर्थात्‌ जाना व उसका अनुष्ठान किया। 
यहाँ भी 'सः' सर्वेताम प्रजापति का निर्देश करता है। वारुणी इष्टि का अनुष्ठान 
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करनेवाला यहाँ “प्रजापति' ही है; क्योंकि प्रसंग में निरवपत्‌” क्रिया का कर्ता 
वही सम्भव है। 'ततो वै स वरुणपाशादमुच्यत प्रजापति: वारुणी इष्टि का 
अनुष्ठान करने से निश्चित ही वह प्रजापति वरुणपाश् से मुक्त हो गया । 

पूर्वापर पदों ('सः' आदि) के परस्पर सामञ्जस्य से निश्चित हुआ--अश्व 
का दाता प्रजापति और आदाता बरुण है। यहां 'वरुणो वा एतं गृह्लाति' वरुण 
इसको पकडता है, अर्थात्‌ पीड़ित करता है, कथन हेतुगभित है। दाता पीड़ित 
होता है, आदाता पीड़ित करता है। जो पीड़ित होता है, पीड़ा-निवारण के लिए 
उसी को इष्टि का अनुष्ठान करना अभीष्ट है । क्योंकि यहाँ अश्वदाता प्रजापति 
बरुण से गृहीत अर्थात्‌ पीडित हुआ, तब 'वरुणो वा एतं गृह्वाति, योऽवं प्रति- 
गृह्णाति’ वाक्य में 'प्रतिगृह्लाति क्रियापद के--“दान लेना' अर्थ को छोड़कर 'दान 
देना (प्रतिगृह्णाति ==प्रयच्छति) अर्थ करना चाहिए। उक्त वाक्य की हेतुगभिता 
है---जिस कारण प्रजापति अदवदाता वरुण की पकड़ से--इष्ठि के अनुष्ठान 
द्वारा---मुबत हुआ, इसी कारण अदव प्रदान करनेवाले अन्य किसी को भी वरुण 
देवता-सम्बन्धी हवि का निर्वाप ( =याग) करना चाहिए। 

इस अधिकरण की व्याख्या में व्याख्याकारो ने लम्बा विवाद खड़ा किया है । 
तब भी यह निर्बाध, चतुरस स्वारस्य रूप में निश्चित नहीं किया जा सका कि 
अइवप्रदाता यजमान को ही इष्टि का अनुष्ठान करना चाहिए । इष्टि अनुष्ठान की 
भावना है, जो पीड़ित हो, वह्‌ इष्टि-अनुष्ठान करे। अनुभव में देखा जाता है, 
दाता और जादाता, अर्थात्‌ यजमान और ऋत्विज्‌ अपने-अपने रूप में दोनों पीड़ित 
होते हैं। ऋत्विज्‌ की पीड़ा का निर्देश गतसूत्र में किया गया है। दाता यजमान 
की पीड़ा का स्वरूप आचार्यों ने बताया है--स्वामित्व का नष्ट होना । यजमान 
याग सम्पन्न हो जाने पर ऋत्विज्‌ को दक्षिणारूप में अश्व प्रदान करता हैं। अश्‍व 
पर उसका स्वामित्व नहीं, इससे उसके पेट का पानी पतला पड़ जाता है, तात्पर्य 
है--अइव अपने हाथ से निकल जाने के कारण वह दुःखी होता है । इसी स्थिति 
का नाम है--बरुण से पकड़ा जाना । इससे बचने के लिए यजमान अश्व-दान की 
उपेक्षा नहीं कर सकता । याग की सम्पन्नता के निमित्त वह अस्व की दक्षिणा देने 
के लिए बाध्य है, क्योंकि वह शास्त्रविहिंत है । उसका उल्लंघन व विकल्प सम्भव 
नहीं । तब अइवदान में स्वामित्व के नष्ट होने का दुःख, कत्तव्य से बिमुख होना 
है। उस दशा (अदन दक्षिणा न देने की दशा) में याग सम्पन्न न होने से यजमान 
याग के भावी फल से वञ्चित रह जायगा । ऐसी अवस्था में यजमान दारा वारुणी 
इष्टि के अनुष्ठान का स्वरूप यही सम्भव है कि वह अपने हृदय में स्वामित्वनाश 
की भावना को हटाकर शास्त्रीय कत्तव्य की भावना को जागृत करे। 

ऋत्विक्‌ भी दक्षिणा के रूप में अश्व को लेने के लिए बाध्य है, क्योंकि उस 
विशिष्ट याग की अइव-दक्षिणा शास्त्रबिहित है। उसका उल्लंघन व बदल सम्भव 
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नहीं । उसका दु:ख है--अझ्व को यथावत्‌ रखने के लिए साघनहीनता, तथा उप- 
युक्त व्यवहार में लाने के लिए असामर्थ्यं । उसके रख-रखाव के लिए साधन जुटाना 
तथा उसे (अझ्ब को) सवारी आदि व्यवहार में लाने के लिए सामर्थ्यं का सम्पादन 
ही ऋत्विक्‌ का वारुणी इष्टि-अनुष्ठान है । अइव को देने और लेने से जो दोनों के 
पेट का पानी पतला पड़ गया था, वह ठीक हो जाता है । वरुणपाशरूप अपने-अपने 
दुःख से मुक्ति मिल जाती है। इस प्रकार दाता और आदाता दोनों के द्वारा इष्टि 
के अनुष्ठान में कोई दोष नहीं है ॥३१॥ (इति दातुर्वारुणीष्टधधिकरणम्‌-११) । 


(बेदिकसोमपानव्यापदि सौमेन्द्रचरुविधानाधिकरणम्‌--१२) 

मैत्रायणी संहिता [२।२।१३] में पाठ है--'सौमेन्त्रं चरुं निर्वपेच्छयामाकं 
सोमरवामिनः'--सोम पीकर वमन करनेवाले के लिए सोम और इन्द्र देवतावाले 
श्यामाक चरु का निर्वाप करे। इसमें सन्देह है --क्या यह श्यामाक चरु इष्टि का-- 
लौकिक सोमपान के वमन में--विधान है ? अथवा वैदिक सोमपान के वमन में ? 
ज्योतिष्टोम और उसकी विक्कतियों में जो सोमपान किया जाता है, वह वैदिक 
सोमपान है। आयुर्वेद में वमन के लिए गिलोय आदि के रूप में प्रयोग किया 
जानेवाला लौकिक सोमपान है। 

लौकिक या बैदिक सोमपान का वमन होने पर सौमेन्द्र इष्टि का प्रयोग 
लौकिक सोमपान के वमन में होना चाहिए। 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वेपक्षरूप में इसी अर्थे को प्रस्तुत किया-- 


पानव्यापच्च तद्वत्‌ ॥३२॥ 


[पानव्यापत्‌ ] पिये हुए सोम की व्यापत्‌ =विपदा= वमनछूप दोष [च] 
भी [तडत्‌ ] अश्वप्रतिग्रह में वारुणी इष्टि के समान समभनी चाहिए । तात्पर्य 
है--जैसे वारुणी इष्टि का प्रयोग लौकिक अव्वप्रतिग्रह में कहा गया है, बसे ही 
सौमेन्द्र इष्टि का प्रयोग लौकिक सोमपान का वमन होने पर किया जाना चाहिए । 

सोम और इन्द्र देवतावाले श्यामाक चरु से की जानेवाली इष्टि का प्रयोग 
वैदिक सोमपान-वमन में किया जाना निष्प्रयोजन है, अतः अनावश्यक है। ज्यो- 
तिष्टोम अथवा उसके विकृतियागों में यज्ञशेष सोम के पान का विधान है। सोम 
का पान कर लेने पर यागविधान सम्पन्न हो जाता है। यदि पिये सोम का अनन्तर 
चमन हो जाय, तो याग की सम्पन्नता== पूर्णता में कोई दोष नहीं आता । यागशेष 
सोम के पान का विधान है, जो पी लेने पर पूरा हो चुका है। परन्तु लौकिक 
सोमपान में ऐसा नहीं है। वहाँ सोमपान के अनन्तर वमन हो जाने पर वित्तादि 
घातुवेषम्य की स्थिति विद्यमान रहती है। उसको साम्य अवस्था में लाने 
के लिए श्यामाक चरु का प्रयोग अपेक्षित रहता है। सौमेन्द्र इष्टि का प्रयोग दोष 


५२२ मीमांसा-दशन 


उपस्थित होने पर बताया है--'इन्द्रियेण वा एष वीर्येण व्युध्यते, य: सोमं वमति’ 
निश्चय ही मह इर्द्रियगत सामथ्यं से हीन होता है, जो सोम का वमन करता है। 
लोक में पित्तादि धातुओं की समता के लिए सेवन किए गए सोम का वमन हो 
जाने पर घातुओं की समता त रहने से चक्षु आदि इर्द्रियों पर उसका विपरीत 
प्रभाव पड़ता है । इर्द्रियाँ मुरफाई-सी हो जाती हैं। लौकिक सोमपान-वमन में 
इन्द्रिय का सामर्थ्यंहीत होता कथन उपपन्न होता है। इस दोष की निवृत्ति के 
लिए लौकिक सोमपान-बमन में इष्टि का प्रयोग सार्थक है। 

शास्त्रीय विधान के अनुसार वैदिक सोमपान-वमन में कोई दोष नहीं है, जैसा 
गत पंक्तियों में स्पष्ट किया । वेदिक सोमपान में शेष: पातव्यः' के अनुसार याग- 
शेष सोम पी लेना चाहिए । पी लेने पर विधि पूरी हो जाती है। शास्त्रविहित 
सोमपान की क्रिया पूरी हो जाने पर यदि पश्चात्‌ वमन हो जाता है, तो उससे 
झास्त्रविधान में कोई न्यूनता या दोष नहीं आत[। फलतः सौमेन्द्र इष्टि का प्रयोग 
लौकिक सोमपान-वमन में माना जाना युक्त प्रतीत होता है ॥३२॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 


दोषात्तु वैदिके स्यादर्थाद्धि लौकिके न 

दोषः स्यात्‌ ॥३३॥ 

[तु] सूत्र में 'तु' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है; तात्पर्य है--लौकिक 
सोम के वमन में सौमेन्द्र इष्टि का प्रयोग युक्त नहीं है। [दोषात्‌] दोष का कथन 
होने से [वैदिके] बैदिक सोम के वमन में इष्टि का प्रयोग [स्यात्‌] होता है। 
[लौकिके ] लौकिक सोम के वमन में [दोषः] दोष [न] नहीं [स्यात्‌] होता, 
[हि] क्योंकि वह [अर्थात्‌ | अर्थ=्=विशेष प्रयोजन से होता है । 

पू्ंपक्षी ने लौकिक सोमपान के वमन की वास्तविकता को न समभकर उक्त 
कथन किया हैँ। लोक में--शरीर के भीतर पित्त आदि धातुओं के विषम हो 
जाने-_विकृत हो जाने पर उन्हें बाहर निकाल देने के प्रयोजन से वमन कराया 
जाता है। जो औषध प्रायः नमन के लिए दिए जाते हैं, उनमें मुख्य सैनफल है । 
पर गिलोय एवं अन्य सोम-पद-वाच्य लताओं का---रोगी व्यक्ति की प्रकृति के 
अनुसार--सम्मिश्रण रहता है । उसी को यहाँ लौकिक सोमपान-रूप में कहा गया 
है । उस सोमपान का प्रयोजन ही वमन है । वहू पान सोम = शान्ति के लिए होता 
है। बमन के साथ पित्त आदि विकृत धातु शरीर के बाहर हो जाते हैं। रोगी 
व्यक्ति उससे शान्ति-सुख, शरीर में सौम्य भाव का अनुभव करता है। लोक में बह्‌ 
वमन दैहिक धातुसाम्य को स्थापित करता है, उसमें कोई दोष नहीं । 

वैदिक सोमपान-वमन में स्थिति उससे विपरीत है । जहाँ लौकिक सोम-वमन 
में व्यक्ति स्वयं को स्वस्थ व शान्त अनुभव करता है, वहाँ वैदिक सोम-वमन में 
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व्यक्ति की अस्वस्थता, उद्विग्नता, चक्षु आदि इन्द्रियशैथिल्य प्रभृति दोष स्पष्ट 
अनुभव में आते हैं। इसी स्थिति को 'इन्बरिथेण वा एष वीर्येण व्यृध्यते, यः सोमं 
वमति’ वाक्य से निर्दिष्ट किया गया है। यह कथन बैदिक सोमपान के वमन में 
उपपन्न होता है । वमन का कारण अधिक पिया जाना अथवा प्रकृति के अनुकूल 
न होना आदि कुछ भी हो, पर ज्योतिष्टोम में सोमपान के वमन को शास्त्र ने दोष 
माना है, यह उक्त वाक्य से स्पष्ट है । वमन के परिणामस्वरूप चु आदि इन्द्रियों 
में शिथिलता व चित्त की स्पष्ट अनुभूत उद्विग्नता के शमन के लिए श्यामाक चरु- 
इष्टि के अनुष्ठान का विधान है। श्यामाक का प्रयोग ऐसी उद्विग्नता को शान्त 
करता है। 

इथामाक एक कदन्न है, जो स्वयं खेतों में उपज आता है । लोकभाषा में इसे 
“संघा' या 'सावाँ' बोलते हैं ॥३३॥ (इति वैदिकसोमपानव्यापदि सौमेग्द्रचरु- 
निघानाऽधिकरणम्‌-- १२) । 


(सौमेद्रचरोर्यजमानपानव्यापद्विषयताऽधिकरणम्‌--१३) 


गत अधिकरण में निश्चित किया--सौमेन्द्र चरु इष्टि का प्रयोग वेदिक सोम- 
वमन में होता है। वहाँ विचारणीय है, प्रस्तुत इष्टि का प्रयोग ऋत्विक्‌ और 
यजमान-किसी को भी सोम-वमन हो जाय, वहाँ-सर्वत्र होना चाहिए ? अथवा 
किसी एक के वमन में होना चाहिए ? वमन होना सबके लिए समान है, इसलिए 
इष्टि का प्रयोग सबके लिए होना चाहिए । इसी अर्थ को आचाय सूत्रकार ने पूवे- 
पक्षरूप में सूत्रित किया-- 


तत्स्वंत्राविशेषात्‌ ॥३४॥ 


[तत्‌ ]वहं सौमेच इष्टि का प्रयोग [ सर्वत्र | सबके विषय में, अर्थात्‌ ऋत्विक्‌ 
और यजमान सबके सोमवमन में समझना चाहिए, क्योंक [अविशेषात्‌ ] किसी 
विशेष का निर्देश न होने से । 

“सोमवामिनः” सामान्य निर्देश है । सोमपान करके जिस किसी को भी वमन 
हो जाय, उसे सौमेन्द्र इष्टि का अनुष्ठान करना चाहिए । यागशेष सोम का यज- 
मान और ऋत्विक सभी पान करते हैं। किसी को भी सोम का वमन सम्भव है। 
ऐसा कोई निर्देश उपलब्ध नहीं है कि अमुक के सोम-वमन में इष्टि का प्रयोग हो, 
अमुक के न हो। इसलिए ऋत्विक्‌ और यजमान सबके लिए --सोमवमन होने पर 
इष्टि का प्रयोग समझना चाहिए ॥३४॥ 

ऐसा पूर्वपक्ष होने पर आचार्य सूत्रकार ने सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत किया-- 
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स्वामिनो वा तदर्थत्वात्‌ ॥३५॥ 

[वा सूत्र में 'वा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है; तात्पर्य है--सौमेन्द् 
इष्टि का प्रयोग यजमान और ऋत्विक्‌ सबके लिए हो, ऐसा समझना युक्त नहीं 
है। [स्वामिनः | स्वामी = यज्ञकर्ता यजमान के सोमवमन में इष्टि का प्रयोग होता 
है, [तदर्थत्वात्‌ | प्रधानकर्म के उसी के लिए होने से । 

सौमेन्द्र इष्टि का प्रयोग केवल स्वामी, अर्थात्‌ यज्ञकर्ता जमान के लिए है। 
ज्योतिष्टोम आदि याग यजमान के लिए होता है; वही उसका कर्ता है, वही उसके 
फल का भोक्ता है । उस याग के प्रसंग में ही सोमवमन करने पर सौमेच्ध इष्टि का 
विधान है, तो वह भी यजमान के लिए है । अध्वर्यु-होता आदि ऋत्विक्‌ यजमान 
द्वारा क्रीत हैं, दक्षिणा आदि पारिश्रमिक देकर खरीदे हुए हैं। प्रधानकर्म ज्यो- 
तिष्टोम के कर्तृत्व और भोक्तृत्व में उनका कोई भाग नहीं है। उनके सोमवसन 
से याग की सर्वाङ्गपूर्णता में कोई कमी आने को सम्भावना नहीं हैँ। पर याग का 
स्वामी यजमान यदि सोमबमन करता है, तो याग की सर्वाङ्गपुणंता में न्यूनता आ 
जाती है । तब याग के अपूर्ण रह जाने से यजमान यागफल से वञ्चित रह जायगा, 
इसलिए सौमेन्द्र इष्टि का प्रयोग सोमवामी यजमान का उपकारक है । सोमवामी 
ऋत्विक्‌ आदि से उसका कोई सम्बन्ध नहीं । फलतः सौमेन्द्र कम॑ यजमान के 
सोमवमन में निविष्ट है, अन्यत्र नहीं ॥३४५॥ 

आचार्य सूत्रकार ने इसी अर्थ की पुष्टि में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


लिड्डदर्शनाच्च ॥३६७ 


[लिङ्गदशंनात्‌ ] लिङ्ग के देखे जाने से [च] भी यजमान के सोमवमन में 
सौमेष्द्र इष्टि का विधान जाता जाता है। 

मैत्रायणी संहिता [२।२।१३] के प्रस्तुत प्रसंग में पाठ है--“सोमपीथेन वा 
एष व्यृध्यते, यः सोमं वमति’ सोमपान द्वारा होनेवाले संस्कार से वह वञ्चित रह 
जाता है, जो सोम का वमन करता है। ज्योतिष्टोम भें यज्ञशेष सोम का पान 
यजमान को संस्कृत करता है । कर्मानुरूप उसमें गुणाधान करता है । यज्ञक्षेष सोम- 
पान द्वारा यजमान का संस्कृत होना ज्योतिष्टोम का अङ्ग है। यदि यजमान सोम 
का वमनं कर देता है, तो गुणाधानरूप संस्कार से वञ्चित रह जाएगा; तब 
ज्योतिष्टोम याग अङ्गहीन रहने से अपूर्ण होगा । याग की पूर्णता के लिए आवश्यक 
है, यदि यजमान सोमवमन कर दे, तो सौमेन्द्र इष्टि के अनुष्ठान द्वारा उस 
अपूर्णता को पूरा करे। ऋत्विजों द्वारा सोमवमन करने पर उनमें किसी प्रकार 
की हीनता की कोई आशंका नहीं है । सोमपान से उनमें न यागसम्बन्धी गुणाधान 
की सम्भावना है, न सोमवमन से हीनता का भय; क्योंकि उनको प्रत्येक दशा में 
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उनका ध्येय -- दक्षिणा पूरी मिल जानी है । परन्तु सोमपानजन्य संस्कार से-- 
यजमान उस समय हीन हो जाता है, जब सोम का वमन कर दे। इसलिए उक्त 
वाक्य इस तथ्य में लिङ्ग है, हेतु है कि केवल यजमान के सोमवमन में सौमेन्द्र 
इष्टि का विधान है, अन्यत्र नहीं ॥३६॥ (इति सौमेन्द्रचरोरयंजमानपानव्यापद्वि- 
षयताऽघिकरणम्‌-- १३) । 


(आग्नेयाद्यष्टाकपालपुरोडाशस्य इृचवदानमात्रस्य होत- 

व्यताऽधिकरणम्‌-१४) 

तैत्तिरीय संहिता [२।६।३।३ | के दर्श-पूर्णमास प्रसंग में पाठ है--यदास्ने- 
योऽष्टाकपालोऽमावास्याथां पौणमास्यां चाच्युतो भवति सुवर्गस्य लोकस्याभि- 
जित्ये'-अग्नि देवतावाला आठ कपालों में तैयार किया गया जो पुरोडाश है, वह्‌ 
अमावास्या और पौर्णमासी दोनों में निरन्तर प्रयुक्त होता है, उसमें नागा नहीं 
होना चाहिए; यह स्वर्गलोक की विजय के लिए है। यहां सन्देह है--बया बह 
पुरोडाश पूरा प्रयोग में लाना चाहिए ? अथवा कुछ प्रयोग में लाया जाय, और 
कुछ बचा लेना चाहिए ? प्रतीत होता है, पूरा प्रयोग में लाया जाय; क्योंकि वह 
उन्हीं कमो को सम्पन्न करने के लिए होता है। 

आचार्य पत्रकार ने इसी अर्थ को पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया--- 


संप्रदानं हविषस्तदथंत्वात्‌ ॥३७॥ 


[सर्व्रदानम्‌ ] देवता के लिए जिसका संकल्प किया है, वह सम्पूर्ण हृवि 
देवता के लिए दे देनी चाहिए। [हविषः] हवि के [तदर्थस्वात्‌ ] देवता के लिए 
होने के कारण । 

आठ कपालों में संस्कृत किया पुरोडाश आग्नेय है, अग्नि देवता के लिए है, 
यह उक्त वचन में स्पष्ट है । अग्नि देवता के उद्देश्य से तैयार किया यथा पुरोडाश 
अग्नि देवता के लिए ही है, अतः सम्पूर्ण पुरोडाश हवि कर अग्नि देवता के लिए 
प्रदान कर देना चाहिए । उसमें से कुछ बचाना अभीष्ट नहीं ॥३७॥ 

आचार्य सुत्रकार ने पू्ंपक्ष का समाधान किया-- 


निरवदानात्तु शेषः स्यात्‌ ॥३८॥ 

[ठु] सूत्र में 'तु' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है; तात्पर्य है-- सम्पूर्ण 
हवि का प्रदान नहीं करना चाहिए, [निरवदानात्‌] अवदान= भाग निकालकर 
देवता के लिए होम का विधान होने से; [शेषः| शेष=हवि का कुछ अंश स्वत: 


[स्यात्‌ ] रह जाता है, बच जाता है। 
अमावास्या-पौर्णेमासी में आग्नेय पुरोडाश-हवि का होम करने के लिए 
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विशेष विधान है । वाक्य है--ह्िहँविषो5वद्यति' पुरोडाश हवि से दो बार टुकड़े 
काटता है। अन्य वचन है--हचवदानं जुहोति' दो अवदान = टुकड़ों का होम 
करता है। पुरोडाश-हवि से कितना टुकड़ा काटना चाहिए, इसके लिए विधान 
है--'अंगुष्ठपर्वमातमवद्चति' अंगूठे के पोर के बराबर टुकड़ा कारता है। इस 
प्रकार पुरोडाश-हनि के अंगुष्ठ-पवें के बराबर दो टुकड़े एक आहुति में प्रयुक्त 
होते हैं । 

इस आहुति का प्रकार निम्नांकित है--पहले जुहुपात्र में एक खुवा घृत डाला 
जाता हैं। यह पुरोडाश-हवि के दो टुकड़ों का उपस्तरण = बिछौना है । घृत के 
ऊपर जूहू में पुरोडाश-हवि के दो टुकड़े रक्खे जाते हैं। उनके ऊपर जुल में एक 
खुवा घृत और छोड़ा जाता है। इसका नाम 'अवघारण' है, अर्थात्‌ पुरोडाश-हवि 
के टुकड़ों को घृत से सींचना। यह एक आहुति है। इसके विषय में विधान है 
श्चतुरबत्तं जुहोति’ चार भाग एक आहुति में होमता है ।पहले उपस्तरण और बाद 
में अवधारणरूप दो खुवा घृत और दो खण्ड पुरोडाश-हवि, ये चार अवदान एक 
आहुति में उपस्तरण और अवचारण इसलिए होते हैं कि दो टुकड़े पुरोडाश-हंवि 
का कोई अंश जुहू में लगा न रह जाए । वह निःशेष अग्नि में होमा जा सके। 

सूत्र के 'निरबदानात्‌' पद में 'निर्‌' उपप्रगे और 'अवदान' दो पद हैं । उप- 
सगं का अर्थ है निकालकर । तात्पर्य है--सम्पूर्ण पुरोडाश से सीमित अंश निकाल- 
कर, उतने अवदान--भाग से अग्नि में होम करना चाहिए। यह सूत्र-व्यास्या से 
स्पष्ट है । फलतः पुरोडाश के सीमित अंश का होम होने से उसका कुछ भाग स्वतः 
ज्ञेष रह जाता है, इसलिए सम्पूर्ण पुरोडाश का होम नहीं होता ॥३५॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूबंपक्षरूप में अन्य विचार प्रस्तुत किया -- 


उपायो वा तदर्थत्वात्‌ ॥३६॥ 


[वा] “वा” पद पूव॑सृत्र में कहे अर्थ की व्यावृत्ति का चोतक है। तात्पर्य है-- 
पुरोडाश के दो खण्ड की आहुंति.देकर शेष को बचाना नहीं चाहिए, उसका भी 
होम कर देना चाहिए। [उपायः] पुरोडाश के दो खण्ड करना पुरोडाश-द्रव्य का 
संस्कार है; दो खण्ड करके उसे होम के योग्य बनाने का केबल उपाय है, [तदथे- 
त्वात्‌ | क्योंकि पुरोडाश-द्रव्य होम के लिए ही है। 

आठ कपालों भें तैयार किया गया पुरोडाश-हविद्रव्य एकसाथ होम नहीं 
किया जा सकता । एक आहुति में कितना पुरोडाझ-द्रव्य होम करना चाहिए, यही 
दृथवदान (दो खण्ड करने) का प्रयोजन है। यह एक बार में आहुत किए जाने- 
चाले द्रव्य का संस्कारमात्र समभना चाहिए। वहाँ कोई ऐसा निर्देश नहीं है कि 
सम्पूण पुरोडाश का होम न किया जाय। पुरोडाश के यागार्थ होने के कारण उसे 
अग्नि में होम न कर, बचा रखना उचित प्रतीत नहीं होता। सम्पूर्ण पुरोडाश को 


अथ तृतीयाध्यायै चतुर्थः पादः ५२७ 


एकसाथ होम न किए जा सकने के कारण द्वयवदान पुरोडाश को केवल होम के 
योग्य बनाने का उपाय है। फलतः सम्पूर्ण पुरोडाश का होम करना न्याय्य 
होगा ॥३६॥ 

आचार्य सूत्रकार ने सिद्धान्त को पुष्ट करते हुए उक्त पूर्वपक्ष का समाधान 
किया-- 


कृतत्वात्तु कर्मणः सकृत्‌ स्याद्‌ द्रव्यस्य गुणभूतत्वात्‌ ॥४०॥ 

[ठु] 'तु' पद सूत्र में पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है; तात्पर्ये है-द्व्यन- 
दान से बचे हुए पुरोडाश का भी होम कर देना चाहिए--यह कथन युक्त नहीं है, 
क्योंकि [कर्मणः कृतत्वात्‌ ] 'द्रथवदानं जुहोति’ विधान के अनुसार दो खण्ड पुरो- 
डाश से होम किए जाने पर विहित कर्म के सम्पूणं हो जाने के कारण, [सकृत्‌ 
स्यात्‌ ] क्योंकि होम एक बार ही होता है; शेष पुरोडाश से दुबारा होम किए 
जाने का विधान नहीं है, [व्यस्य] पुरोडाश-हुविद्रन्य के [गुणभूतत्वात्‌ ] 
प्रधानभूत यागकर्म की अपेक्षा--गौण होने के कारण । द्रव्य याग के लिए होता है, 
याग द्रव्य के लिए नहीं । 

“दृधवदानं जुहोति’ विधि के अनुसार सीमित पुरोडाश-द्रव्य से होम निष्पन्न 
हो जाने पर यागकमं पूर्ण हो जाता है, बचे हुए द्रब्य के लिए प्रधानभूत यागकमं 
की पुनः आवृत्ति नहीं हुआ करती । पुरोडाश-द्रव्य के अंगुष्ठपवं-मात्र दो टुकड़ों से 
होम का विघान है। वह सब उस होम में एक बार पूरा कर लिया, जहाँ उसका 
विनियोग है । बचा हुआ पुरोडाश होमीय द्रव्य नहीं है। पुरोडाश-द्रव्य वस्तुतः 
याग के सम्पादन के लिए तैयार किया जाता है। विधि-अनुसार जितने द्रव्य से 
याग सम्पन्न हो जाय, उतना ही होमीय है। समस्त पुरोडाश-द्रव्य को याग के 
साथ जोड़ना नहीं चाहिए; क्योंकि यागकमं प्रधान है, द्रव्य गौण है, विधान के 
अनुसार अपेक्षित द्रव्य से याग सम्पन्न हो जाता है; तब याग द्रव्य के पीछे-पीछे 
नहीं भागेगा कि बचे द्रव्य का--आवश्यकता न होने पर भी--होम के लिए उप- 
योग किया जाय । याग के लिए द्रव्य ग्रहण किया जाता है, द्रव्य के उपयोग के 
लिए याग नहीं होता । विहित याग से ही यागकर्ता पुरुष का प्रयोजन पुरा हो 
जाता है । तब बचे द्रव्य से पुन: याग करना व्यर्थ है । तात्प है--सम्पन्न यागकर्म 
को-द्रव्योपयोग के लिए--नियमत: आवृत्ति करना अशास्त्रीय है। 

द्रव्य को प्रधान मानकर याग की आवृत्ति कहना सवंथा अयुक्त है, क्योंकि 
याग साध्य है, द्रव्य साघन है। साध्य को सम्पन्न करने के लिए साधन होता है। 
अतः साध्य प्रधान और साधन गौण है । द्रव्य से याग सम्पन्न होता है, यह प्रत्यक्ष 
है; पर याग से द्रव्य का कुछ भला होता हो, यह नहीं जाना जाता । यह कहना भी 
संगत न होगा कि हवि को आग्नेय कहा है--'आग्नेयो हविः! इसलिए समस्त 
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हवि को अग्नि में होम कर देना चाहिए। कारण यह है--'आग्नेयो हवि:' सामान्य 
कथन है; द्व्यवदान जुहोति' विशेष वचन है। विशेष से सामान्य बाधित हो 
जाता है। हनि के सीमित अंश का विघानानुसार अग्नि में होम होने से सम्पूर्ण 
हवि के लिए 'आग्नेय' पद का प्रयोग होने में कोई असामञ्जस्य नहीं है । आग्नेय 
पद का प्रयोग इस अर्थ का विधायक नहीं है कि समस्त हवि का एकवार ही अग्नि 
में होम कर दिया जाय, जबकि उसका अपवाद द्वचवदान जुहोति' विधि विद्यमान 
है। फलतः पुरोडाश-हवि का शेष रहना शास्त्रीय है ॥४०॥ 

इसी अर्थ की पुष्टि में आचायं सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया--- 

शेषदर्शनाच्च ॥४१॥ 


[शेषदर्शनात्‌ | शेष का दर्शन होने से [च] भी सम्पूर्ण पुरोडाश-हवि का 
प्रथम बार ही होम नहीं होता । 

पुरोडाश-हृवि की प्रधान आहुति के अनन्तर सुना जाता है--श्षेषाद्‌ इडाम- 
वद्यति' शेष =बचे हुए हि से इडा का अवदान करता है। शेषात्‌ स्विष्टकृतम- 
बचति' शेष से स्विष्टडतू का अवदान करता है। पुरोडाश की प्रधान आहुति देने 
के अनन्तर बचे हुए पुरोडाश-ह॒वि से इडा और स्विष्टक्कत्‌ अवदान का विधान है। 
इससे स्पष्ट होता है, प्रथम प्रधान आहुति में सम्पूर्ण पुरोडाश का होम नहीं किया 
जाता । 

बचे हुए पुरोडाश से स्विष्टकृत्‌ आहुति दी जाती है; तथा प्रथम आहुति के 
समान इडा-पात्र में पुरोडाश को संस्कृत कर ऋत्विक्‌-यजमान उसका भक्षण करते 
हैं । दर्श-पौर्णमास इष्टियों में यह व्यवस्था है॥४१॥ (इति आग्नेयाष्टाकपाल- 
पुरोडाशस्य ृ्वदानमात्रस्य होतब्यताऽभिकरणम्‌--१४) । 


(सर्वेशेषैः स्विष्टकृदा्यनुष्ठानाधिक रणम्‌--१५) 
दर्शपूर्णमास में बचे हुए हवि से किए जानेवाले इडासम्बन्धी, प्राशित्रसम्बन्धी 
तथा स्विष्टकृत्सम्बन्धी आदि कार्य बताए हैं । इनमें सन्देह है--क्या प्रत्येक हवि 
से शेष कार्य करने चाहिएँ? अथवा किसी एक हृवि से कर लिये जाएँ ? कोई 
विशेष कथन न होने के कारण किसी एक हवि से शेष कार्य कर लेना पर्याप्त 


होगा । 


आचार्य सूत्रकार ने इसी अथे को पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


अप्रयोजकत्वादेकस्मात्‌ कियेरञच्छेशस्य 
गुणभूतत्वात्‌ ॥४२॥ 


जिप्रयोजकत्वात्‌ | हृवियों की सिद्धि में शेष कार्यों के प्रयोजक न होने से 


अथ तुतीयाष्याये चतुर्थ: पादः १२६ 


[एकस्मात्‌ | किसी एक हवि से शेष कार्ये [ क्रियेरन्‌ | कर लिये जाएँ, [शेषस्म] 
शेष --बचे हुए हवि के [गुणभूतत्वात्‌] गौण होने के कारण । 

प्रधान होम के सम्पादन के लिए हवि को तैयार किया जाता है। प्रधान होम 
के सम्पन्न हो जाने पर बचा हुआ हवि गौण है । इडा-सम्बन्धी आदि कार्यों के 
सम्पादन के लिए हवि तैयार नहीं किया जाता । यदि ऐसा होता, तो प्रत्येक हवि 
से शेषकार्य किया जाना आवश्यक था। पर हूवि तो प्रधान कर्म के सम्पादन के 
लिए तैयार किया जाता है। उससे जो हवि बच गया, वह गौण है, होमीय नहीं 
है। तब किसी भी एक हवि से शेषकार्य किये जा सकते हैं। सबसे किया जाना 
अनावश्यक है ॥४२॥ 

इसी अर्थ की पुष्टि में सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


संस्कृतत्वाच्च ॥४३॥ 


[संस्क्ृतत्वात्‌ | किसी भी एक हवि से शेष कार्य किमे जाने पर प्रधान कर्म 
के संस्कृत हो जाने से [च] भी सम्पूर्ण हवियों से शेष कार्यं करना आवश्यक 
नहीं । 

हवि-द्रव्य प्रधान कमं के सम्पादन के लिए तैयार किया गया । हवि के कुछ 
भाग से प्रधान कमं सम्पन्न हौ गया । बचे हुए हृवि का क्या किया जाय ? क्या 
उसे फेंक दिया जाय ? यदि ऐसा किया जाता है, तो वह प्रधान कर्मसम्बन्धी 
दोष है । हवि प्रधान कर्म के लिए तैयार किया गया, और अब यह फेंका जा रहा 
है; यह अच्छा प्रधान कमं हुआ, जिसमें इतने हविद्रव्य की हानि हुई ! यह प्रधान 
होम-सम्बन्धी दोष व उसपर एक कलङ्कू है । वह हविद्रव्य होम में प्रयोग न 
आने से होमीय नहीं रहा। तब आचायों ने स्विष्टकृत्‌ अवदान आदि के रूप में 
उसका उपयोग बताया । इसे शेष हविद्रव्य को संस्कार कहा जाता है । शेष हवि- 
द्रव्य का--स्विष्टकृत्‌ अवदात आदि के रूप में-उचित उपयोग ही उसका 
संस्कार है। इससे प्रधान कर्म भी संस्कृत होता है। उसपर अब यह दोष या 
आरोप नहीं लगाया जा सकता कि कंसा यहु प्रधान कमं है ? इसके लिए यह्‌ 
हविद्रव्य तैयार किया गया था, और अब यह फेंका जा रहा है । यही प्रधान कर्म 
का संस्कृत होना है । वह शेष हवि का उचित उपयोग हो जाने पर किसी भी दोष, 
कलङ्क व आरोप से रहित हो जाता है । यह स्थिति किसी भी एक हवि के 
उपयोग से पूरी हो जाती है; तब सम्पूर्ण हवियों से शेष कार्य करना आवश्यक 
नहीं रहता ॥४३॥ 

आचार्ये सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 
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सर्वेभ्यो वा कारणाविशेषात्‌, संस्कारस्य तदर्थत्वात्‌ ॥४४॥ 


[चा] “वा' पद पू्ंपक्ष की व्यावृत्ति का द्योतक है। तात्पर्य है, स्विष्टक्रत्‌ 
आदिं शेष कार्ये एक ही हनि से करने चाहिएँ, सबसे नहीं,-यह कथन अयुक्त है । 
[स्मयः] सब हवियों से शेष कार्य करने चाहिएँ; [कारणाविशेषात्‌ ] एक हवि 
से करने में कारणविश्लेष के न होने से । तात्पर्य है-शेष हवि का उचित उपयोग- 
रूप कारण सब हुवियों के लिए समान है, [संस्कारस्य ] स्विष्टकृत्‌ आदि अवदान 
द्वारा उत्पन्न संस्कार के [तदर्थत्वात्‌] उन सब शेष हंवियों के लिए होने के 
कारण! 

स्विष्टकृत्‌ आदि शेष कायं सब हवियों से करने चाहिएँ, किसी एक हवि से 
नहीं । एक हवि से शेष कार्य करने में जो कारण हैं, बही कारण सब हवियों से 
शेष कार्य करने में हैं। कारण है -प्रधान कमं के अनुष्ठान से बचे हुए अष्टाकपाल 
पुरोडाश का उचित उपयोग । गत सूत्र की व्याख्या में इसे स्पष्ट किया है। बचे 
पुरोडाश को फेंका नहीं जा सकता । आचायों ने उसका उचित उपयोग बताया 
है--स्विष्टकृत्‌ आदि अवदान के रूप में हवि का संस्कार । शास्त्र में इसका नाम 
प्रतिपत्ति संस्कार' है । जो हविद्रव्य किसी कर्म के सम्पादन के लिए तैयार 
किया जाय, उसके शेष अंश का अन्यत्र प्रयोग करना “प्रतिपत्ति संस्कार' है 
[देखें-मी ०सू ४।२।१६, अधि० ७]। प्रस्तुत प्रसंग में दशे-पौणेमास कमं के लिए 
तैयार किये गये पुरोडाश-हविद्रव्य के शेष अंश का स्विष्टकृत्‌ आदि अवदान के 
रूप में उपयोग । स्विष्टकृत्‌ आहुति के द्वारा उसे अग्नि में छोड़ दिया जाता है! 
सम्भवतः कुछ भाग 'इडा अवदान के रूप में यजमान-ऋत्विजों द्वारा भक्षण कर 
लिया जाता है। यज्ञगेष का भक्षण शास्त्रीय है ॥४४॥ 

सब हवियों से शेष कार्य करने चाहिएँ, इस अर्थ की पुष्टि के लिए सूत्रकार 
ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


लिङ्गदशनाच्च ॥४४॥ 


[लिज़ुदर्शनात्‌ ] लिङ्ग -- प्रयोजक हेतु के देखे जाने से [च] भी सब हृवियों ' 
से शेष कार्य किये जाने चाहिएं। 

आाप्यकार शबर स्वामी ने यहाँ एक गाथा प्रस्तुत की है--देवा वै स्विष्ट 
कृतमबूवन्‌---हव्यं नो वह, इति’ देवों ने स्विष्टकृत्‌ अग्नि को कहा--हमारी 
हवियों का वहन कराओ, अर्थात्‌ हवियों को हमें प्राप्त कराओ। 'सोऽब्रवीत्‌-¬ 
वरं वृणे भागो मेऽस्त्विति’ वह बोला- वर मांगता हूं, मेरा भी भाग उसमें हो । 
'तेब्रूवन्‌-चुणीष्वेति' देवों ने कहा--वर माँगो । 'सोधअवीत्‌-- उत्तरा धमंदेव 
मह्यं सकृत्‌ सकृदवद्यादिति’ तब स्विष्टकृत्‌ अर्ति ने कहा--मेरे लिए हवि के 
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उत्तराध भाग से एक-एक बार अवदान दिया जाय! इस वाक्य में “सकृत्‌ पद 
वीप्सा है; दो बार पढ़ा गया है। इसका तात्पर्यं है, एक हनि से एक बार अवदान, 
अन्य हवि से अन्य अवदान । यदि स्विष्टकृत्‌ आदि शेष कार्यों में एक ही हवि का 
अवदान होता, तो वाक्य में 'सङ्ृत्‌' पद का दो बार प्रयोग नहीं होना चाहिए 
था। सकृत्‌ पद का वीप्सा प्रयोग इस तथ्य को स्पष्ट करता है कि स्विष्टकृत्‌ 
आदि श्ञेष कार्यों में सब हवियों का प्रयोग होता है । किसी एक ही हवि से शेष 
कार्य सम्पन्त नहीं होते ॥४५॥ (इति सर्वशेषैः स्विष्टकृदादयनुष्ठानाऽधि- 
करणम्‌--१५) । 


(प्राथमिकशेषात्‌ स्विष्टकृदा्यनुष्ठानाऽधिकरणम्‌-१६) 


गत अधिकरण में निश्चय किया है कि रोष कायं सब हवियों से किये जाने 
चाहिएँ। वहाँ पूवपक्षरूप में कहा गया--शेष कायं किसी एक हवि से किये 
जाएँ ? अथवा सब हवियों से ? इस विकल्प में किसी भी एक हवि से शेष कार्य 
किये जाने की बात कही गई । यह पूर्वपक्ष है । यह अर्थ अभी अपरीक्षित है, 
इसकी प्रमाणपूर्वक परीक्षा नहीं की. गई । ऐसे अपरीक्षित--असिद्ध अर्थ को 
परीक्षित ==सिद्ध अर्थं के समान मानकर उसके विषय में जो विशेष विचार किया 
जाय, गौतमीय न्यायश्षासत्र में उसको 'अभ्युपगम सिद्धान्त' कहा है । प्रस्तुत शास्त्र 
में उसी का नाम 'कुत्वा चिन्ता” है । 

शेष कार्म सब हृवियों से किये जाएँ ? अथवा किसी एक हवि से? यहाँ एक 
हवि में शेष कार्ये किये जाने के असिद्ध अर्थ को सिद्धवत्‌ मानकर उसके विषय में 
यह विशेष विचार प्रस्तुत है कि शेष कायं किसी भी एक हवि से कर लिये जायें? 
अथवा किसी एक निर्धारित हनि से? वह भी प्रथम हवि से ?' अथवा अन्य किसी 
निर्धारित हवि से? 

इस विचार को सम्मुख रख सूत्रकार ने पुर्वेपक्ष प्रस्तुत किया 


एकस्माच्चेद्‌ याथाकाम्यविशेषात्‌ ॥४६॥ 


[एकस्मात्‌-चेत्‌] एक हवि से यदि शेष कार्य किये जायें, तो [याथाकामी] 
जिस हवि से शेष कार्य करने की अपनी इच्छा हो; उससे करे, [अविशेषात्‌] 
किसी विशेष वचन के न होने से। तात्पर्य है, इस विषय में कोई ऐसा शास्त्रीय 
वचन नहीं है, जिससे यह जाना जाय कि अमुक हवि से शेष कार्य करे, अमुक से 
न करे । इसलिए अपनी इच्छानुसार यजमान जिस किसी हवि का निर्धारण कर 
ले, उसीसे शेष कार्य सम्पादन करे। 

दश-पोणमास में आग्नेय आदि तीन हृवि-पुरोडाजश कहे हैं । यजमान इन तीन 
में से अपनी इच्छानुसार जिस किसी एक का निर्धारण कर ले, उसी से शेष काये 
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सम्पादन करे ।।४६॥। 
आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 


मुख्याद्वा पूर्वकालत्वात्‌ ॥४७॥ 


[वा] 'वा' पद पूर्वपक्ष की व्यावृत्ति का द्योतक है। तात्पर्य है, इच्छानुसार 
जिस किसी पुरोडाश-हवि से शेष कार्य करे, यह कथन युक्त नहीं है । [मुख्यात्‌ ] 
मुख्य--अर्थात्‌ प्रथम पुरोडाश-हवि से शेष कार्य करे [पूबंकालत्वात्‌ ] अन्य 
हवियों के पूर्वकाल में होने से । 

किसी कार्य का आरम्भ उसका मुख कहा जाता है। आरम्भ अर्थात्‌ सर्व- 
प्रथम जो उपस्थित है, वह मुख्य है। दर्श-पूर्णमास दोनों यागों में सर्वप्रथम आग्नेय 
पुरोडाश-हवि का विधान है । तब प्रथम उपस्थित होने के कारण प्रधान आहुति के 
अनन्तर बचे हुए उसी पुरोडाश-हवि से स्विष्टकृत्‌ आदि शेष कार्य करे। जब 
प्रथम हवि से शेष कायं हो गया, अन्य हवि तब तक उपस्थित नहीं हैं; तब एक 
से कार्य सम्पन्न हो जाने पर अन्य हवियाँ उस कार्य के लिए बाधित हो जाती हैं । 
प्रथम उपस्थित आग्नेय हवि अबाधित है, क्योंकि उससे पहले अन्य कोई विधि 
उपस्थित नहीं होता, जो उसकी बाधा करे, इसलिए शेष कार्य स्विष्टकृत्‌ आदि 
अवदान आग्नेय पुरोडाश-हवि से किया जाना चाहिए ॥४७॥ (इति प्राथमिक- 
शेषात्‌ स्विष्टकृदाद्यनुष्ठाताऽधिकरणम्‌ -- १६)। 


(पुरोडाशादिभागस्य भक्षार्थताऽधिकरणम्‌- १७) 


दर्शपूर्ण मास प्रसंग में ये वाक्य पठित हैं--'इदं ब्रह्मण:' यह भाग ब्रह्मा का 
है। 'इदं होतुः' यह होता का है । 'इदमध्वर्योः' यह अध्वर्यू का हैँ। 'इदमारनीधः' 
यह अग्नीत्‌ का है। यहाँ सन्देह है, क्या यह ऋत्विजो के भाग का विभाजन उनका 
पारिश्रमिक है ? अर्थात्‌ याग का कार्य करने की भृति है ? अथवा भक्षण के लिए 
है? तात्पर्य है, पुरोडाश के इन भागों की गणना ऋहत्विजों की भूति में नहीं 
होगी । इन दोनों विकल्पों में क्या मान्य है ? 

इसके निर्णय के लिए आचार्य सूत्रकार ने पूवेपक्ष प्रस्तुत किया-- 


< भक्षाश्रवणाद्वानशब्दः परिक्रये ॥ ४८ 


[भक्षाश्रवणात्‌ ] ब्रह्मा आदि के लिए विभक्त पुरोडाश-भागों के विषय में 
भक्षणबोधक कोई वाक्य न सुने जाने के कारण [दानशन्द:] ऋत्विजों को बे 
विभक्त भाग दिये जाने की बात | परिक्रये ] ऋत्विजों के परिक्रय के सम्बन्ध में 
जाननी चाहिए। 

यागकायं-सम्पादन के लिए दक्षिणा आदि देकर ऋत्विजों को खरीद लिया 
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जाता है। इसी का नाम 'परिक्रय' है। 'इदं ब्रह्माणः? आदि वाक्यों से विहित 
पुरोडाश के विभक्त भाग ब्रह्मा आदि ऋत्विजों की दक्षिणा के अन्तर्गत समझने 
चाहिएँ, क्योंकि प्रसंग में याग-काल के अवसर परब्रह्मा आदि द्वारा इनके भक्षण 
का बोघक कोई वाक्य सुना नहीं जा रहा, जबकि अन्यत्र सुता जाता है। भाष्य- 
कार शबर स्वामी ने गीमांसा सूत्र [६।४।४ | के भाष्य में एक वाक्य उद्धुत किया 
है--'यजमानपञ्चमा इडां प्राइनन्ति' चार ऋत्विज और पाँचवाँ यजमान इडा 
पात्रस्थित पुरोडाश का भक्षण करते हैं। यहाँ 'प्राइनन्ति' भक्षण-विधायक क्रिया 
स्पष्ट निदिष्ट है । ऐसा कोई निर्देश 'इदं ब्रह्माणः' आदि के प्रसंग में नहीं है। 
इसलिए पुरोडाश के विभक्त भागों को याग के अवसर पर भक्षण के लिए न मान- 
कर ब्रह्मा आदि ऋत्विजो के परिक्रय--अर्थात्‌ दक्षिणा के रूप में दिया जाना 
समझना चाहिए ॥४८॥ 
इसी अर्थ की पुष्टि के लिए सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


तत्संस्तवाच्च ॥४६॥ 


[तरत्संस्तवात्‌ | उन चार भागों में विभक्त पुरोडाश की दक्षिणा के ख्प 
संस्तुति करने से [च | भी यह चतुर्धा विभक्त पुरोडाश परिक्रय-सम्बन्धी समझना 
चाहिए। 

भाष्यकार,शबर स्वामी ने इस प्रसंग में एक वाक्य उद्धत किया है-*“एषा 
वे दर्श-पुर्णमासयोद॑ क्षिणा' यह चतुर्था विभक्त पुरोडाश दर्श-पू्णेमास की दक्षिणा 
है । इस संस्तुति से स्पष्ट है, यह विभक्त पुरोडाश परिक्रयसम्बन्धी है ॥४६॥ 

पूर्वपक्ष का आचाय सूत्रकार ने समाधान किया-- 


भक्षार्थो वा द्रव्ये समत्वात्‌ ॥५०॥ 


[वा] 'वा' पद पूवंपक्ष की व्यावृत्ति का द्योतक है; तात्पर्य है, 'इदं ब्रह्मणः 
आदि वाक्यों के आधार पर किया गया पुरोडाश-विभाग ऋत्विजों के परिक्रय- 
सम्बन्धी नहीं है । तब क्या है ? [मक्षार्थेः] याग-काल में भक्षण के लिए है, 
[द्रव्ये] हविरूप द्रव्य के उपयोग के विषय में [समत्वात्‌] यजमान और ऋत्विजों 
के परस्पर तुल्य होने से । 

हविद्रव्य देवता को उद्देश्य करके तैयार किया जाता है। तैयार करनेवाला 
यजमान अग्नि आदि देवताओं के लिए उसका संकल्प कर देता है। वह उसका 
स्वामी नहीं रहता । कोई व्यक्ति दक्षिणा आदि दान उसी बस्तु का कर सकता है, 
जिसका वह स्वामी हो। इविद्रव्य का स्वामी अब यजमान नहीं है; तब यह 
दक्षिणा आदि के रूप में उसको कैसे दे सकता है ? इस दृष्टि से हविद्रव्य के 
बिषय में यजमान और ऋत्विज्‌ बरावर हैं। विचारना चाहिए, शेष इविद्रव्य का 
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क्या उपयोग है? शास्त्रीय मान्यता है, श्रुत अर्थ के परित्याग में जितना दोष 
होता है, उतना ही दोष अश्रुत की परिकल्पना में होता है। भक्षणविषयक वाक्य 
श्रुत न होने से भक्षण की कल्पना भी दोषपूर्ण होगी। पवित्र हवि को फेंका भी 
नहीं जा सकता । वास्तविकता यह है--'इदं ब्रह्मण:” आदि वाक्यों से ब्रह्मा आदि 
ऋत्विजं के साथ हवि का सम्बन्ध विधान किया है। देखना चाहिए, इन दोनों 
के परस्पर सम्बन्ध में कौन किसका कितना उपकार करता है ? अपने-अपने रूष 
में दोनों एक-दूसरे के उपकारक हैं। बह्‌ उपकार ब्रह्मा आदि ऋत्विजो के द्वारा 
हवि के भक्षण किये जाने पर सम्भव है। इसमें हवि का उपकार है--उसका 
सदुपयोग हो जाना । ऋत्विजों का उपकार है-याग की पूर्णेता- सम्पन्नता से 
हर्षोद्रेक की भावना । यह भावना व्यक्ति में साहस व सामथ्यं को जागृत करती 
है। भक्षण का पद द्वारा श्रवण न होते पर भी हवि का यह दृष्ट प्रयोजन हवि के 
भक्षण को उद्भावित करता है । अनेक बार शब्द से कोई तथ्य न कहे जाने पर भी 
तात्पय॑ से स्पष्ट हो जाता है । प्रसंग में ऐसा ही है । फलतः प्रधान आहुति से बचे 
पुरोडाश-हवि का परिक्रम में उपयोग न मानकर भक्षण में जानना चाहिए॥५०॥ 
दक्षिणारूप में हवि के संस्तव का सूत्रकार ने समाधान किया-- 


व्यादेशाद्‌ दानसंस्तुतिः ॥५१॥ 


[च्यादेशात्‌ | व्यादेश = व्यपदेश--प्रयोजन की समानता से | दानसंस्तुतिः] 
भक्षणार्थं दिये गये हवि-भागों की दक्षिणा के रूप में स्तुति की गई है । वस्तुतः बह्‌ 
भाग दक्षिणा में नहीं गिना जाता । 

जैसे दक्षिणा-प्राप्ति की भावना से प्रोत्साहित होकर ब्रह्मा आदि ऋत्विज्‌ 
कमे करने में सहर्ष प्रवृत्त होते हैं, ऐसे ही यागकाल में पुरोडाश-हूवि के भाग का 
भक्षण करने से-- कर्मानुष्ठान-जनित--श्रान्ति व क्षुधा की निवृत्ति हो जाने पर 
बरह्मा आदि ऋत्विक्‌ शेष कार्य को सम्पन्न करने के लिए प्रोत्साहित हो जाते हैं। 
दक्षिणा व हवि-भागों के प्रयोजन इस समानता के आधार पर भक्षणार्थ हवि-प्रदान 
को दक्षिणा पद से कह दिया गया है। यह केवल औपचारिक कथन है। फलतः 
'इदंब्रह्मणः' आदि वाक्यविहित हृवि-भागों को दक्षिणारूप मानना अशास्त्रीय है । 


इति जैमिनीय मोमांसासूत्राणां विद्योदयभाष्ये 
तृतीयाध्यायस्य चतुर्थ: पादः । 


अथ तृतीयाध्याये पञ्चमः पादः 


दर्श-पूर्ण मास याग-सम्बन्धी कतिपय सन्दिग्ध स्थलों का विवेचनपूर्वेक निर्णय 
गत पाद में प्रस्तुत किया गया। अन्य सन्दिग्घ स्थलों के निर्णय के लिए पञ्चम 
पाद का प्रारम्भ है । दर्श-पूर्णमास प्रसंग में कहा है--'उत्तरार्थात्‌ स्विष्टकृते सम- 
वद्यति' पुरोडाश के उत्तर-अधंभाग से स्विष्टकृत्‌ अग्नि के लिए अवदान करता 
है, अर्थात्‌ स्विष्टकृत्‌ आहुति के लिए पुरोडाश का ग्रहण करता है। तथा अन्य 
वाक्य है--इडामुपह्नयति' इडा का उपह्वान करता है । इडापात्र पाइवंभागों से 
मध्य में संकुचित (भिचा हुआ) होता है; उसमें दो भाग-से दिखाई देते हैं। पात्र 
को पकड़ने की ओर से पहला भाग 'पूवं' और दूसरा 'पश्चिम' कहा जाता है। 
उसका प्रथम उपस्तरण (आज्यस्थाली से घृत लेकर उसे चुपड़ना) होता है। 
अनन्तर आग्नेय पुरोडाश के दक्षिणभाग से मन्त्रोच्चारणपुर्वक टुकड़ा काटकर, 
इडापात्र के पूर्वभाग में, तथा पुरोडाश के उत्तरभाग से अमन्त्रक टुकड़ा लेकर 
दोनों को इडापात्र के पुवंभाग में रक्खा जाता है। तत्पश्चात्‌ अग्नीपोमीय पुरोडाश 
के--दक्षिण और पूर्वभाग से पहले के समान (= समन्त्रक, अमन्त्रक) टुकड़े 
लेकर उन्हें इडापात्र के पश्चिमभाग में रक्खा जाता है। अनन्तर आज्यस्थाली से 
घृत लेकर इडापात्र के दोनों भागों पर डाला जाता है। इसका नाम 'अभिघारण' 
है। यहाँ तक की क्रिया का 'इडावदान' नाम है। तात्पर्यं है--इस अवसर पर 
इडापात्र से जो कार्य सम्पा है, उसके लिए उसे तैयार कर लिया गया है। अब 
अध्वर्यू इडापात्र को उठाकर अपने मुख व नासिका के बराबर सामने की ओर 
धारण करता हुआ मन्त्र जषता है। इस क्रिया का नाम 'इडोपह्वान' है। यह भी 
स्विष्टकृत्‌ अवदान के समान दशं-पूर्णमास-सम्बन्धी शेप कार्य है। 

पूर्णमास के आग्नेय और अग्नीपोमीय प्रधान कर्मो के समान तीसरा प्रधान 
कर्मे उपांशुयाज है। उसका होमद्रव्य आज्य=घृत है, जबकि आग्नेय और 
अग्नीषोमीय कर्मों का होमद्रव्य पुरोडाश होता है। इस प्रसंग में यह सन्देह है कि 
कया आग्नेय और अग्नीषोमीय पुरोडाश के समाम, उपांशुयाज के द्रव्य घृत से 
भी स्विष्टकृत्‌ और इडा का अवदान करना चाहिए ? अथवा नहीं करना चाहिए? 
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इसी विषय का निर्धारण करने के लिए प्रस्तुत अधिकरण प्रारम्भ किया गया है। 
सिद्धान्त की दृढता के लिए उहापोहपूर्वंक विवेचन की भावना से आचार्य 
सूत्रकार ने पूर्वेपक्ष प्रस्तुत किया 


आज्याच्च सर्वसंयोगात्‌ ॥१॥ 


[आज्यात्‌ ] उपांशुयाज के आज्य--घृत से [च] भी स्विष्टकृत्‌ अवदान 
आदि शेष कार्य करने चाहिएँ, [सर्वसंयोगात्‌] स्विष्टकृत्‌ अवदान आदि शेष 
कार्यों का सब हवियों के साथ संयोग होने से। 

स्विष्टकृत्‌ आदि के लिए उपांशुयाज के हविद्रव्य घृत से भी अवदान करना 
चाहिए, क्योंकि *स्विष्टकृतमवद्यति' आदि वचन सामान्य प्रकरण में पठित हैं। 
सभी हवियों का उनका सम्बन्ध है। ऐसा वाक्य भी है--'सर्वेभ्यो हविभ्यँः सम- 
अञ्चति’ सव हवियों से अवदान करता है । इसलिए उपांशुयाज के आज्य हृवि से 
भी स्विष्टकृत्‌ अवदान, इडोपह्वान आदि शेष कार्यं किए जाने चाहिएँ ।। १॥ 

इसी अर्थ की पुष्टि के लिए सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


कारणाश्च ॥२॥ 


[कारणात्‌] कारण के--उभयत्र--तुल्य होते से [च] भी उपांशुयाज के 
हवि आज्य द्वारा भी शेष कार्य सम्पन्न किए जाने चाहिएँ । 
जो कारण--पुरोडाश से अवदान आदि शेष कार्य के सम्पादनार्थ दिए जाते 
हैं, वे ही कारण उपांशुयाज हवि आज्य से शेष कार्य किए जाने मे लागू होते हैं । 
दोनों जगह कारणों की समानता से दोनों (-=पुरोडाश और आज्य) हवियों से 
शेष कार्य किया जाना युक्त है। 
वह कारण आचार्यो ने अर्थवादरूप एक गाथा के आधार पर बताया है । गत 
[३।४।४५] सूत्र की व्याख्या में गाथा का निर्देश है। वहाँ स्विष्टकृत्‌ अग्नि के 
विभिन्न हवियों के अवदान में जो कारण पुरोडाश हवि के लिए है वही कारण 
आज्य हूवि के लिए भी है। अतः उभयत्र कारण आज्य की समानता से पुरोडाश 
और आज्य दोनों हवियों द्वारा शेष कार्थ करना युक्त है॥२॥ 
उक्त अर्थ की पुष्टचार्थ आचार्य सूत्रकार मे अन्य सहायक हेतु प्रस्तुत किया-- 


एकस्मिन्‌ समवत्तशब्दात्‌ ॥३॥ 


[एकस्मिन्‌ ] एक हवि के कथन में [समवत्तशब्दात्‌ | 'समवत्त' शब्द का 
प्रयोग होने से व्यतिरेक द्वारा जाना जाता है कि यहाँ अन्य हवि से भी अवदान 
होतां है । 
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'समवद्यति' क्रियापद में 'सम्‌” उपसर्ग समबेत अर्थ में है--सम्मिलित होकर 
अवदान करना । किसी एक हवि से अवदान के कथन में यदि 'समवद्यति' प्रयोग 
किया गया है, तो व्यतिरेक द्वारा समझना चाहिए कि यहाँ अन्य हवि से मी अव- 
दान किए जाने का तात्पर्यं है । यदि ऐसा न होता, और उस कथित एकमात्र हवि 
से ही अवदान करना अभिप्रेत होता, तो वहाँ 'समवद्यति' का प्रयोग न होकर 
केवल 'अवथति' क्रियापद प्रयुक्त किया जाता । 

आचायों ने इस स्थिति को स्पष्ट करने के लिए उदाहरण प्रस्तुत किया है। 

सोमयाग के दूसरे दिन उपांशुयाज-कर्म के अङ्गभूत प्रायणीय इष्टि का 
अनुष्ठान किया जाता है। इसमें अदिति देवता के चरु के माथ चार आज्ययाग 
और हैं-'आज्येन देवताशचतस्रो यजति --पथ्यां स्वस्तिं, अग्निं, सोमं, सविता- 
रञ्च' [कात्या०श्रौ० ७।५।१३; आप० श्रौत सूत्र १०।२१।११] में इन देवताओं 
की दिशा का नियमन करते हुए बताया है-“एकस्माच्च हविपोऽवद्यति।''" 
मिश्रस्य चान्येन हविषा समनयति' एक ही हथि से अवदान करना हो, तो 
“अवद्यति' प्रयोग होता है; समवेत हवियों से अवदान क«) पर 'समवद्यति' प्रयोग 
होगा । 'समवेत' का यह तात्पर्य नहीं कि हुवियों को परस्पर मिलाकर अवदान' 
किया जाय, प्रत्युत यह तात्पर्य है कि अनेक हवियों से अवदान किया जाय; हवियों 
का समवाय न होकर भवदानों का समवाय हूँ । 

दर्शपूर्णमास प्रसंग में 'अग्तये स्विष्टकृते समवद्यति’ वचन है--सिविष्टकृत्‌ 
अग्नि के लिए सम्मिलित अवदान करे । दशं-पूर्णमास का अन्यतम प्रधानक 
उपांशुयाज है। उसी का विकृति ==अङ्क प्रायणीय इष्टि है । 'प्रकृतिवद्‌ विकृतिः 
कत्तंव्या' इस अतिदेश के अनुसार प्रायणीय इष्टि में उपांशुयाज के हविद्रव्य आज्य 
से अवदान की प्राप्ति मानने पर ही चरु-सम्बन्धी स्विष्टकृत्‌ के अवदान के लिए 
“समवद्यति' कियापद का प्रयोग उपपन्न हो सकता है । यदि एक चरु से ही स्विष्ट- 
कृत्‌ अग्नि के लिए अवदान हो, तो 'अवच्चति' प्रयोग होना चाहिए । पर ऐसा नहीं 
है; इसलिए उपांशुयाज के आज्य हवि से स्विष्टकृत्‌ के लिए अवदान मानना युक्त 
है॥३॥। 

इसी अर्थे की पुष्टि के लिए आचार्य सूत्रकार त्रे अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


आज्ये च दर्शनात्‌ स्विष्टकुदर्थवादस्य ॥४॥ 


[आज्ये] धुवा में रक्खे गए आज्य में [स्विष्टकृदर्थवादस्य | स्विष्टक्रद- 
विषयक अर्थवाद के [दर्शनात्‌] देखे जाने से [च] भी जाना जाता है कि आज्य 
से अवदान होता है। 

झुवा नामक एक कटोरानुमा यज्ञियपात्र है, जिसमें लम्बी डण्डी जुड़ी रहती 
है। डण्डी के लगभग मध्यभाग में उतनी ऊँचाई की एक टेक लगी रहती है जितनी 
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कटोरे की ऊँचाई है। भ्रुवा को भूमि पर रखने से उसका सन्तुलन स्थिर रहे, 
बिगड़ने न पाए, इसी के लिए डण्डी में टेक लगाई जाती है । सुवा (विशेष नाप 
के छोटे चम्मच) से 'चतुर्भ्रुवायाम्‌' [तै ° ब्रा०, ३।३।५।३] वचन के अनुसार चार 
खुवा परिमित घृत आज्यस्थाली से लेकर ध्वा में रक्खा जाता है। आहुति के 
लिए जितना आज्य धुवा से जुहु में लिया जाता है, उतना ही आज्यस्थाली से 
लेकर धरुवा में डाल दिया जाता है। इसी का नाम "ध्रुवा का प्रत्यभिघारण' है। 
इस प्रकार भुवा पात्र में चार सरब्‌ आज्य बराबर बना रहता है। सम्भवतः इसी 
कारण पात्र का 'धुना' नाम है--परिणित आज्य का ध्रुव == स्थिर बना रहना । 
इस प्रसंग का अर्थवाद है-- 

*अवदाय अवदाय ध्रुवां प्रत्यभिघारयति । स्विष्टकृतेऽवदाय न ध्रुवां प्रत्यभि- 
घारयति। न हि ततः परमाहुति यक्ष्यन्‌ भवति’ धरुवा से आज्य का अवदात करके 
श्रुवा में प्रत्यभिघारण करता है; अर्थात्‌ उतना ही आज्य, आज्यस्थाली से लेकर 
उसमें डाल देता है। स्विष्टकृत्‌ के लिए अवदान करके धुवा में प्रत्यभिचारण 
नहीं करता, क्योंकि स्विष्टकृत्‌ आहुति के अनन्तर अन्य कोई आहुति देने के लिए 
नहीं होती । यह अर्थवाद धुवा में प्रत्यभिघारण के प्रयोजन को बताता हैँ । वह्‌ 
प्रयोजन है- आगे आहुति का देना । स्विष्टकृत्‌ याग के अनन्तर कोई आहुति नहीं 
होती । इससे स्पष्ट है, ध्रुवा में जो आज्य रहता है, उसी से स्विष्टकृत्‌ आहुति दी 
जाती है। यही स्विष्टकृत्‌ अग्नि का अवदान हैं । क्योकि अबअन्य कोई आहुति देय 
नहीं है, इसीलिए आज्यस्थाली से अन्य आज्य लेकर ध्रुवा में डालना (== प्रत्म- 
भिघारण) अनावश्यक है । इस स्विष्टकृदू-विषयक अर्थवाद से सिद्ध हो जाता है 
कि स्विष्टकृतू-अवदान आज्य से भी होता है ॥४॥ 

इस लम्बे पूर्वपक्ष का आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 


अशेषत्वात्तु नेवं स्यात्‌ सर्वादानादशेषता ॥५॥ 


[तु] 'दु पद पूवेपक्ष की व्यावृत्ति का द्योतक है । तात्पर्यं है--उपांशुयाज के 
हविद्रव्य आज्य से स्विष्टकृत्‌ अवदान होता है, यह कथन युक्त नहीं, [अशेषत्वात्‌ ] 
शुवा में उपांशुयाज के आज्य का शेष न रहने के कारण। [एवम्‌] इस प्रकार 
स्विष्टकृत्‌ और इडा के लिए आज्य से अवदान [न स्यात्‌] नहीं होता । क्योंकि 
[सर्वादानात्‌] धुवा में जो आज्य रहता है, वह सभी यागों के लिए ग्रहण किया 
जाता है, इस कारण [अशेषता ] भ्रुवा में उपांशुयाज के आज्य का बचा रहना 
सम्भव नहीं । ध्वा में उपांशुयाज-आज्य के शेष का अभाव रहता है। 

तैत्तिरीय ब्राह्माण [३।३।५।५] में बताया है---'स्वेस्मे वा एतद्‌ यज्ञाय 
गृह्यते यद्‌ धुवायामाज्यम्‌' धुवा में जो आज्य गृहीत किया जाता है, वह सभी 
यागों के लिए होता है । इस कारण ध्वा में जो भाज्य बचा है, वह उपांलमाज का 
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शेष है, यह कहना निराधार है। अतः यह कथन अयुक्त है किं उपांशुयाज के हवि- 
द्रव्य आज्य से स्विष्टकृत्‌ अवदान आदि होता है ॥५॥। 

बीच में शिष्य ने जिज्ञासा की-श्रुवा में यदि सब यागों के लिए गृहीत आज्य 
है, तो उसमें उपाशुयाज के लिए गुहीत आज्य का शेष अंश भी तो है। उससे 
स्विष्टकृत्‌ व इडा का अवदान उपपन्न होगा। सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान 
किया 


साधारण्यान्न ध्रुवायां स्यात्‌ ॥६॥ 

[ध्रुवायाम्‌ ] धुवा में जो आज्य है, वह्‌ उपांशुयाज के लिए गृहीत आज्य का 
शेष [न स्यात्‌ | नहीं है, [साधारण्यात्‌ ] शवा में गृहीत आज्य के सब यागों के 
लिए साधारण == समान होने से । 

आज्य-हविद्रव्यवाले यागों के लिए आज्यस्थाली से ध्रुवा में आज्य गृहीत 
किया जाता है। यथावसर अन्य यागों के समान उपांशुयाज भी उसी आज्य में से 
आज्य लेकर किया जाता है। अन्त में जो आज्य शेष रहता है, उसे उपांशुयाज का 
ओष आज्य नहीं कहा जा सकता, क्योंकि धवा में जो आज्य गृहीत किया गया, 
वह सब आज्य-सम्पाद्य यागों के लिए समान है। जितना आज्य जिस याग के 
सम्पादन के लिए उपयोग में आया, उसके लिए वह पूरा हो गया। बचे आज्य 
को किसी एक याग का शेष कूकर प्रतिपत्ति-कर्म के लिए उसका उपयोग बताना 
सर्वथा अशास्त्रीय है । उपांशुयाज में अथवा अन्य किसी याग में उपयुक्त होनेवाले 
आज्य की मात्रा को अलग छाँटा नहीं जा सकता। इसलिए आज्य-हवियागों के 
अनन्तर ध्रुवा में बचे आज्य को उपांशुयाज याग का अथवा अन्य किसी एक याग 
का शेष नहीं कहा जा सकता । जैसे अतिथियों के लिए एक पात्र में पकाया अन्त 
एक अतिथि के भोजन कर लेने पर शेष अन्य कार्य, भृत्य आदि के उपयोग में लाने 
के लिए नहीं होता, प्रत्युत अन्य अतिथियों के उपयोग में लाने के लिए ही होता 
है। जब सब भोजन कर सेते हैं, तब उसका प्रयोजन पूरा हो जाने पर शेष खाय 
का मृत्य-पशु-पक्षी आदि के लिए उचित उपयोग कर लिया जाता है। बह्‌ अन्न 
आतिथेय नहीं रहता । उसका उचित उपयोग ही उसका संस्कार है। 

इसी प्रकार धुवा में गृहीत आज्य का--आज्य-सम्पाद्य सब यागों के 
सम्पन्न == पूणं हो जाने पर-प्रयोजन पूरा हो जाता है । शेष आज्य यज्ञिय नहीं 
रहता। उसका उचित उपयोग ही उसका संस्कार है। यज्ञ-प्रसंग में ऐसे आज्य के 
अनेक उपयोग हैं। आग्नेय तथा अग्निषोमीय पुरोडाश के उपस्तरण व अभिघारण 
में उपयोग हो सकता है। इसी का नाम “प्रतिपत्ति कम” है--निर्धारित कार्य में 
उपयुक्त द्रव्य का जो शेष रहता है, उसका अन्यत्र उचित उपयोग कर लेना । जुहू 
आदि के धारण के लिए भूमि पर बिछाई गई कुशा को कमं की समाप्ति पर अग्नि 
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में छोड़ दिया जाता है। प्रधान याग में उपयुक्त पुरोडाश के शेष अंश को स्विष्ट- 
कृत्‌ आहुति के रूप में अग्नि में छोड़ दिया जाता है। सोमयाग में उपयुक्त ग्रह 
आदि पात्रों को जल में प्रवाहित कर दिया जाता है । निर्धारित क्म में उपयुक्त 
हविद्रव्य का प्रगेजन पुरा हो जाने पर शेष वस्तु को कहीं रक्खाया फेंका जा 
सकता है। उसी के उचित उपयोग का नाम 'प्रतिपत्ति कर्म' है। किस शेष का 
कहाँ उपयोग किया जाना चाहिए, शास्त्र इसकी भी व्यवस्था करता है, जो गत 
पंक्तियों से प्रकट है॥ ६॥ 

शिष्य पुनः जिज्ञासा करता है-श्ुवा में शेष आज्य से अवदान न हो, साधारण 
होने से; पर जुह में जो शेष आज्य है, उससे अवदान क्यो न होगा ? सूत्रकार ते 
समाधान किया-- 


अवत्तत्वाच्च जुद्धां तस्य च होमसंयोगात्‌ ॥७॥ 


[जुह्वाम्‌] जुहु में [च] भी [अवत्तत्वात्त्‌] आज्य के अवत्त= परिमित 
गृहीत होने से [च] और [तस्य] उस परिमित आज्य का [ होमसंयोगात्‌ | होम 
के साथ सम्बन्ध होने से जुहू में शेष आज्य नहीं होता । 

जुहु में आज्य लेने की व्यवस्था है--'चतुर्जुद्धां गृह्वाति' वचन के अनुसार 
चार खुवा आज्य जुहु में ग्रहण किया जाता है। जुहु में गुहीत इसी परिमित आज्य 
का नाम 'चतुरवदान' है। इस पुरे आज्य का होम के साथ सम्बन्ध है-- 'चतुरवत्तं 
जुहोति," अथवा “चतुरवत्तं स वषट्कारेषु' [ कात्या ० श्री० ३।३।११] आदि वचन 
इसमें प्रमाण हैं। फलतः जितना आज्य जुहु में लिया जाता है, वह सब होम कर 
दिया जाता है; शेष रहता ही नहीं । तब जुहु में बचे आज्य का- शेष कारे में 
उपयोग करने का प्रश्न ही नहीं उठता ॥७॥॥ 

शिष्य पुनः जिज्ञासा करता है--चमस में होम के लिए सोम भरा जाता है, 
सोम की आहुति देने पर बचे सोम का जैसे शेष कार्य (ऋत्विज्‌ आदि द्वारा सोम- 
पान) में उपयोग होता है, ऐसे ही जुहू में बचे आज्य से शेष कार्य क्यों न हो ? 
शिष्य-जिज्ञासा को सूत्रकार ने पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


चमसवदिति चेत्‌ ॥ऽ॥ 


[चमसवत्‌] जैसे होम के लिए चमस में गुहीत सोम से आहुति के अनन्तर 
बचे सोम का शेष कार्ये में उपयोग होता है, वैसे ही जुहु में बचे उपांशुयाज के 
आज्य से शेष कार्य होना चाहिए, [इति चेत्‌] ऐसा यदि कहो, तो--(वह युक्त 
नहीं, यह अगले सूत्र के साथ सम्बद्ध है) ।।५॥ 


१. कुतूहलवृत्ति [३।५।5] में उद्धत, यु० मी०। 
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आचार्य सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


न चोदकाचिरोधात्‌ हृविः प्रकल्पनत्वाच्च ॥€॥ 

[न] चमसों में जुहू के समान ह॒विद्रव्य की स्थिति नहीं है, अर्थात्‌ जुहू के 
चमस का उदाहरण देना युक्त नहीं है, [चोदकाविरोधात्‌ ] चमस प्रसंग में विधि- 
वचन का विरोध न होने से, |च] और [हविः प्रकल्पनत्वात्‌] हवि की 
प्रकल्पना ==सम्भावना होने से। 

ग्रह नामक चमसों में सोम भरे जाने के प्रसंग में कोई ऐसा विधिवचन नहीं 
है, जिससे यह ज्ञात हो कि यह सब सोम होम के लिए है । वहाँ वाक्य है--“सोम- 
स्याग्ने वीहि इत्यनुवषट्‌ करोति’ [ऐ० ब्रा» ३।५], 'सोमस्याग्ने वीहि मन्त से 
अनुवषट्‌ करता है । अन्य वाक्य है--'ऐत्द्रवायवं गुह्वाति' इन्द्र और वायु देवता- 
चाले ग्रहपात्र में सोमरस को ग्रहण करता है, अर्थात्‌ भरता है। सोम के ग्रहण- 
विषयक ये विधिवचन हैं । इन प्रसंगों में यह कहीं नहीं कहा गया कि होम के साथ 
इस सोम का सम्बन्ध है । यह सब कार्य सोम के हविद्रव्य होने की सम्भावना को 
अवश्य प्रकट करता है, परन्तु उपांशुयाज याग के आज्य के विषय में “चतुरवत्तं 
जुहोति’ यह स्पष्ट उल्लेख है--चार खुवा परिमित--जुहू में गृहीत--सम्पूर्ण 
आज्य होम के लिए है, यह 'जुहोति' क्रियापद से स्पष्ट होता है। यदि यहाँ आज्य 
बचाया जाता है, तो इस वाक्य से विरोध होगा। चमस में यदि सोम बचाया 
जाता है, तो किसी विधिवाक्य के साथ उसका विरोध नहीं है, प्रत्युत आनुकूल्य 
है। 'अनुवषड्‌ करोति” वाक्य --चमसों द्वारा बषटूकार से होम करने के अनन्तर 
अनुवषट्कार से होम का विधान यह प्रकट करता है कि वषट्कार होम में चमस- 
स्थित सम्पूर्ण सोम का होम नहीं होता; सोम बचाकर रक्खा जाता है । 

कुतूहलवृत्ति[ २५।८(यु°मी०) ] में एक वाक्य उद्धृत है---हुत्वा प्रत्यञ्चः 
परेत्य सदसि भक्षयन्ति’ चमस से सोम की आहुति देनेवाले अध्वय्‌ं आदि ऋत्विज्‌ 
होम करके वापस लौटकर सदःस्थान में सोम का भक्षण करते हैं। इससे होम के 
अनन्तर चमस में सोम का बचा रखना सिद्ध होता है। सोम से होम के विषय में 
उक्त वृत्तिकार ने अन्य वानय उद्धुत किया है--'असवंहुतं जुहोति’ चमस में भरे 
पूरे सोम को होम नहीं करता है; होम से बचाकर चमस में सोम रखता है । इससे 
सिद्ध है, होम के अनन्तर भी चमस में सोम शेष रहता है। उसका सोमरस-पान 
आदि शेष कार्य में उचित उपयोग सम्भव है। इसके विपरीत जुहु में होम के 
अनन्तर आज्य निःशेष हो जाता है। अतः जूह-सम्बन्धी कार्य में चमस का दृष्टान्त 
सर्वथा असंगत है । 

इसके अतिरिक्त यह भी घ्यान देने योग्य है कि 'ऐन्द्रवायवं गृह्वाति, चमसे- 
चून्नयति' आदि वाक्यों में सोम के ग्रहणमात्र का विधान है; हवि के रूप में प्रयोग 
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किए जाने का कोई स्पष्ट निर्देश नहीं है। फिर भी सोमरस के आडम्बरपूर्ण 

सम्भार के सार्थक्य की भावना से हविरूप में उसका समर्थन माना जाता है ॥ ह॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है--ऐसी स्थिति में “सर्वेम्यो हविम्य: समबद्यति-- 

“सब हथियों से समवेत अवदान करता है, वाक्य का समाधान होना चाहिए। 
सूत्रकार ने समाधान किया-- 


उत्पन्नाधिकारात्‌ सति सर्वंवचनम्‌ ॥१०॥ 


[सति] शेष के होने पर [उत्पन्नाधिकारात्‌ ] अधिकार उत्पन्न हो जाने से 
[ सर्वेबचनम्‌ ] उन्हीं के लिए 'सर्ब'-पद का कथन है । 

जिन कर्मों के पुरा हो जाने पर हविद्रव्य शेष रह जाता है, वहाँ क्षेष कार्य में 
प्रवृत्ति के लिए अधिकार प्राप्त हो जाता है, उन्हीं स्थलों के लिए 'सर्वे' पद का 
प्रयोग किया गया है। जिन कर्मो में अशेष हविद्रव्य उपयोग में आ जाता है, वे 
कमे इस 'सरवं' की सीमा में नहीं आते | इसलिए “स्वेभ्यो हविम्यें: समवद्यति' के 
साथ इस व्यवस्था का कोई विरोध नहीं है ॥ १०॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है यद्यपि उक्त कथन ठीक है, पर प्रायणीय इष्टि के 
अकेले हविद्रव्य चरु के लिए 'समवद्यति' पद-प्रयोग अव्यवहाय है । उसे व्यवहार्य 
बनाने के लिए उपांशुयाज याग के हविद्रव्य आज्य का समवाथ क्‍यों न माना 
जाय? 

आचाये सूत्रकार ने जिज्ञासा का समाधान किया-- 


जातिविशेषात्‌ परम्‌ ॥११॥ 


[परम्‌] अन्य अथवा अगला 'समवत्त' पद [जातिविशेषात्‌] ओदन जाति 
और आज्य जाति के भेद से दोनों के समवाय की अपेक्षा करके प्रयुक्त हुआ है । 

प्रायणीय इष्टि का हविद्रव्य चरु-ओदन है। जिस ओदन का-- आज्य के 
उपस्तरण और अभिघारण से विशद पाक होता है, वह खिला हुआ ओदन हबि- 
द्रव्य चरु हैं । इसके पाक में ओदन जाति से भिन्नजातीय आज्य उपस्तरण और 
अभिघारण के रूप में संयुक्त रहता है । इसी आज्य-समचाय की अपेक्षा से अकेले 
चरु-ओदन के लिए 'समवद्यति' प्रयोग व्यवहार्य है । इसमें असामञ्जस्य की 
आशंका निराधार है। उपांशुयाज याग का आज्य चरु-सम्बन्धी रोष कार्य के लिए 
सर्वथा अवपेक्षित है ॥ ११॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है- अन्तिम आक्षेप में जो कहा गया कि स्विष्टकृद्‌- 
विषयक अर्थवाद से जाना जाता है कि उपांशुयाज आज्य से स्विष्टकृद्‌-अवदानरूप 
शेष कार्य किया जाना चाहिए, उसका समाधान अपेक्षित है । 

आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 
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अन्त्यमरेकार्थे ॥१२॥ 

[अन्त्यम्‌ ] 'स्विष्टकृतेऽबदाय' अर्थवाद के आधार पर स्विष्टकृत्‌ के लिए 
आज्य से अवदान का जो अन्तिम आक्षेप कहा है, उसका अभिप्राय [ अरेकार्थे | 
श्रुवा पात्र के आज्य से रिक्त न होने में समझना चाहिए। 

धरुवा में जो आज्य रहता है, वह उपांशुयाज का आज्य नहीं है । गत सूत्रों की 
व्याख्या में यह स्पष्ट कर दिया गया है कि उपांशुयाज का आज्य शेष नहीं रहता; 
बह्‌ सम्पूर्ण होम कर दिया जाता है। ध्रुवा में जो आज्य है, वह स्विष्टकृत्‌ से पुर्व 
होनेवाले कमं तथा स्विष्टकृत्‌ के लिए गृहीत पुरोडाश हवि के उपस्तरण और 
अभिघारण-पर्यन्त कार्यों के लिए है। इसलिए प्रति अवदात के अनन्तर ध्रुवा का 
अभिघारण किया जाता है, जिससे आगे होनेवाले कायं सम्पन्न होते रहें । अन्तिम 
आहुति स्विष्टकृत्‌ अग्नि के लिए है, वह पुरोडाग की दी जाती है । उसके नीचे- 
ऊपर धुवास्थित आज्य से सेचन किया जाता है, जिससे जुह्‌ में पुरोडाश का कोई 
अंश लगा न रह जाय । यह धरुवास्थित आज्य का अन्तिम प्रयोजन है। अब तक 
प्रूवा में आज्य विद्यमान रहता है; ध्रुवापात्र आज्य से रिक्त नहीं रहता । स्विष्ट- 
कत्‌ के अनन्तर अन्य कोई आहुति देय न होने से श्रुवा में आज्य के अभिघारण 
का कोई प्रयोजन नहीं, अतः अभिघारण नहीं होता । 'न हि ततः परामाहुति 
यक्ष्यन्‌ भवति' भर्थवाद-वाक्य का इतना ही तात्पर्य है-उठाये गये सब आक्षेपों का 
समाधान हो जाने पर यह सिद्ध हो जाता है कि उपांशुयाज के आज्य से स्विष्टकृत्‌ 
एवं इडा का अवदान नहीं किया जाता ॥१२॥ (इति धरुवाज्यादिभिः स्विष्टकृदा- 
दिशेषाऽननुष्ठानाधिकरणम्‌--१} । 


(साकंस्थायीये शेषकर्माननुष्ठानाधिकरणम्‌--२) 


तैत्तिरीय संहिता [२।५।४।३] के दशे-पुर्णमास प्रसंग में पाठ है-- 
'साकम्प्रस्थायीयेन यजेत पशुकामः--पशु की कामनावाला साकम्प्रस्थायीय याग 
से यजन करे । यह्‌ दश-पूणेमास का विकृतियाग है । इसमें सन्देह है—स्विष्टक्ृत्‌ 
और इडा का अवदान यहाँ होना चाहिए ? अथवा नहीं ? प्रतीत होता है, अवदान 
होना चाहिए; क्योंकि साकंप्रस्थामीय . याग दशं-पूर्णेमास का विकार है। दशं- 
पूर्णमास में स्विष्टकृत्‌ और इडा का अवदान होता है। इसलिए 'प्रकृतिवद्‌ विकतिः 
कत्तंव्या' नियम के अनुसार दशं-पूर्णमास प्रकृतियाग के समान उसके विकृतियाग 
साकम्प्रस्थायीय में भी अवदान होना चाहिए 

इस प्रतीति पर आचायं सूत्रकार ने सिद्धान्त-पक्ष प्रस्तुत किया--- 


साकस्प्रस्थायोये स्विष्टक्कदिडञ्च तडत्‌ ॥१३॥ 
[साकम्प्रस्थायीये] साकम्परस्थायीय नामक याग में [स्विष्टक्ृदिडम्‌ ] स्विष्ट- 
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कृत्‌ और इडा का अवदान[च |भी [ तढत्‌ | ध्ुवाज्य के समान समझना चाहिए । 
तात्पर्ये है--जैसे क्रुवाज्य से स्विष्टकृत्‌ और इडा का अवदान नहीं होता, बैसे ही 
साकम्प्रस्थायीय हविद्रव्य से स्विष्टकृत्‌ और इडा का अवदान नहीं होता । 

विधि के अनुसार साकम्प्रस्थावीय याग का हविद्रव्य शेष नहीं रहता; तब 
अवदान का प्रन ही नहीं उठता । हविद्रव्य शेप रहे तो अवदान का अवसर आवे। 
इस विषय में विधान है, आज्यभागाभ्यां प्रचय्यै आग्नेयेन च पुरोडाशेनाग्नीधे 
सुचौ प्रदाय सह कुम्भीभिरभिक्रामन्ताह'--आज्यभाग और आग्नेय पुरोडाश से 
यजन करके अन्नीतूसंज्ञक ऋत्विज्‌ को दूघ और दही की दोनों सरुक्‌ देकर कुम्मियों 
{दूघ और दही की घड़ियों = मटकियों) के साथ दक्षिण से अभिक्रमण करते हुए 
(दाहिनी ओोर से निकलते हुए) कहता है, अर्थात्‌ इन्द्र के लिए यजन करो, ऐसा 
आदेश देता है। इस अनुष्ठान में--कुम्भियों में विद्यमान--सम्पूर्ण हविद्रव्य == 
दूध और दही होम कर दिया जाता है। शेष कुछ नहीं रहता । इसलिए प्रस्तुत 
याग में स्विष्टकृत्‌ आहुति एवं इडाभक्षण आदि शेषकारये का कोई अवकाश नहीं । 
कतिपय आचायों ने स्पष्ट लिखा है, साकम्प्रस्थायीय याग में स्विष्टकृत्‌ और इडा- 
भक्षण नहीं होते--'स्विष्टकृद्मक्षाश्‍च न विन्ते’ [आप०्सूतर, २३१७२ ]॥१ ३॥। 
(इति साकम्प्रस्थायीये शेषकर्माननुष्ठानाधिकरणम्‌--२) । 


(सौत्रामण्यां शेषकर्मावनुष्ठानाधिकरणम्‌-३) 


दर्श-पूर्णणास और सोमयाग के विक्रृतियागों में एक सौत्रामणी याग है। इस 
याग में अरवी, सरस्वती और इन्द्र देवता के उद्देश्य से 'ग्रह' नामक पात्रों में दूध 
और सोमरस अलग-अलग भरकर उसकी आहुतियाँ दी जाती हैं । यहाँ सन्देह है, 
ग्रहपात्रों में बचे दूध व सोमरस से स्विष्टकृत्‌ और इडा का अवदान करना 
चाहिए ? अथवा नहीं ? प्रतीत होता है, करना चाहिए। क्योंकि शास्त्र की एक 
साधारण व्यवस्था है--प्रकृतिवद्‌ विकतिः कत्तंव्या'-जो कार्य प्रकृतियाग में होते 
हैं, वे विकृतियाग में भी किए जाने चाहिएँ। दर्श-पूर्णंभास प्रकृतियाग में शेष 
कायें स्विष्टकृत्‌ और इडा का अवदान किया जाता हैँ; तब उसके विकृतियाग 
सौत्रामणी में भी स्विष्टकृत्‌ और इडा का अवदान प्राप्त होता है । 

आचार्य सूत्रकार ने सिद्धान्त-पक्ष प्रस्तुत किया-- 


सौत्रामण्याञ्च ग्रहेषु ॥१४॥ 

[सौत्रामण्याम्‌ | सौत्रामणी याग में जो [ग्रहेषु ] ग्रह हैं, उनमें [च] भी 
स्विष्टकृत्‌ और इडा का अवदान नहीं करना चाहिए। 

सूत्र में पठित 'च' पद से पूर्ब-प्रकृत-अबदान नहीं करना चाहिए--का अति- 
देश होता है। ग्रहों में स्विष्टकृत्‌ आदि अवदान न किये जाने का कारण यह है 
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कि ग्रह-संज्ञक पात्रों में जो हविद्रव्य गृहीत होता है, भरा जाता है, वह सम्पूर्ण 
(= सब-का-सब) होम के लिए होता है । ='यत्‌ पयोग्रहाइच सोम (=सुरा) 
ग्रहाइच गृह्न्ते' इन ग्रहपात्रों में विद्यमान जो हविद्रव्य है, वह देवता के लिए 
ग्रहण हुआ, देवता के लिए कहा हुआ, देवता के लिए सुनाया हुआ है । तात्पयें 
है--हविद्रव्य से भरे ग्रहपात्रों को अलग-अलग ऋत्विज्‌ उठाते हैं और मन्त्रपाठ- 
पूर्वक अग्नि में उसकी आहुति देते हैं। भन्त्रो में निर्देश है कि यह हविद्रव्य अमुक 
देवता का है । आदिवन ग्रह को अध्वर्यू, सारस्वत को ब्रह्मा, ऐन्द्र को प्रतिप्रस्थाता 
उठाता है । उस सम्पूर्ण हवि को देवता के लिए आहुत कर दिया जाता है। उसका 
कोई अंश बचा नहीं रहता। इन ग्रहों का होम के साथ सम्बन्ध भी सुना जाता 
है--'उत्तरेऽम्नौ पयोग्रहान्‌ जुह्णति'-उत्तरवेदि की आहवनीय अग्नि में पयोग्रहों 
का होम करते हैं । 'दक्षिणेऽगनौ सुरा (== सोम ? ) ग्रहान्‌ जुह्णति-दक्षिणार्नि में 
सुरा' (सोम) ग्रहों का होम करते हुँ । फलतः ग्रहपात्रों में अवस्थित अशेष हुनि- 
रव्य देवता के लिए आहुत हो जाता है। शेष कुछ भी बचता नहीं । तब स्विष्टकृत्‌ 
आदि के लिए उसका अवदान असम्भव है । अतः ग्रहों में अवदान का कथन 
निराधार है ॥ १४॥ 
उक्त अर्थ की पुष्टि के लिए सूत्रकार ने सहायक प्रमाण प्रस्तुत किया-- 


१. “सौत्रामणि याग में सुरा से होम का विधान तथा शेष रूप से ऋत्विजों द्वारा 
सुरा-भक्षण का निर्देश मिलता है। यहाँ सुरा शब्द लोकप्रसिद्ध मद्य के अर्थ 
में प्रयुक्त नहीं हुआ हैं। सौत्रामणि याग में सुरा बनाने की जो विधि शौत- 
सूत्रों में लिखी है, उसके अनुसार ब्रीहि और श्यामाक का अधिक जल में 
चावल पकाकर उसके मांड में शष्पादि के चूर्ण के साथ पके चावलों को 
डालकर ३ दिन गड्ढे में गाडकर रखा जाता है। (द्रष्टव्य-कात्या० 
श्रौत, १६।२।२०।२१) । इससे इसमें खटास तो उत्पन्न हो जाता 
है, परन्तु मादकता उत्पन्न नहीं होती हैं। आसव वा अरिष्ट बनाने के लिए 
उनके द्रव्य को ४० दिन भुमि में गाड़ते हैं, तब भी उनमें ५ से १० प्रतिशत 
ही मादकता आती है । मद्य बनाने के लिए उसका सार भबके ( =वाष्प- 
यन्त्र) से खींचा जाता है। प्रकृत सुरा में यह कार्य भी नहीं होता दै । अतः 
सौत्रामणिस्थ सुरा को मथ समझना भूल है। उस सुरा की तुलना गाजर या 
बड़े की बनाई 'कांजी' द्रव्य से की जा सकती है, जिसमें खटाई-मात्र होती 
है।” (यु० मी०) 

प्रतीत होता है, यहाँ सोम के स्थान पर सुरा का प्रवेश किया गया। 
ग्रहों में हविद्रव्य दूध हो, सोम हो या सुरा हो, ऋत्विजों द्वारा उसके भक्षण 
का कथन प्रकरण-विरुद्ध है । सुरा-सम्बन्धी लेख सन्दिग्व हैं। 


4 मीमांसा-दर्शन 


तद्वच्च शेषवचनम्‌ ॥१५।। 


[शिषबचनम्‌ | 'उच्छिनष्टि न सर्वे जुहोति' -कुछ बचाता है, सब होम नहीं 
करता--यह निषेधपूर्वेक बचाये जाने का कथन [तद्वत्‌] साकंस्थायीय के 
समान सौत्रामणी याग में स्विष्टकृत्‌ और इडा-अवदान के अभाव को बोधित 
करता है । 

सौत्रामणी याग के उपसंहार-प्रसंग में वचन है--'उच्छिनष्टि न सर्व जुहोति” 
'कुछ बचाता है, सव नहीं होमता', निषेधपूर्वेक हृविद्रव्य बचाने का कयन यह्‌ 
सिद्ध करता है कि प्रकरण के अनुसार हवि नहीं बचाया जाता चाहिए, सब-का- 
सब होम कर देना चाहिए। यह प्राप्त का प्रतिषेध है । इससे प्रकरण स्विष्टकृत्‌ 
आदि के लिए शेष अवदान फे अभाव का वोध कराता है। 

तब सौत्रामणी याग में ग्रहों में बचाये गये हुवि का वया उपयोग होना 
चाहिए ? इस विषय में आचार्यों ने जो सुझाव दिये हैं, उनसे प्रतीत होता है, यह 
सुत्र अनन्तर-काल में प्रक्षिप्त किया गया है। एक सुझाव है- शेष सुराद्रव्य किसी 
ब्राह्मण को बुलाकर पिला देना चाहिए। दूसरा सुझाव है--किसी क्षत्रिय या 
वैश्य को भी पिलाया जा सकता है | तीसरा सुझाव है---ऋत्विजों से अन्य किसी 
को भी पिलाये जाने पर उसमें से कुछ सुराद्रव्य बचाया जाता है । उस बचे ग्रुरा- 
द्रव्य को--किसी छीदे बुने छन्ने--अथवा सब ओर सैकड़ों छिद्रं से युक्त पात्र- 
में शतमान (विशेष परिमाण) सुवर्णे रखकर--ऊपर डालकर छाना जाता है। 
बह छनती हुई सुरा-घारा दक्षिणाग्नि में गिरती है ।' 

इससे अतिरिक्त एक मुख्य मान्यता--ऋत्विजों द्वारा सुरा-भक्षण है, जिसका 
निर्देश गत टिप्पणी में विद्यमान है। पर इस मान्यता में उन याजक-नऋहत्विजों के 
हाथ सुरा-भक्षण के सिवाय अन्य कुछ न लगता था, तब दूसरों को पिलाने का 
सुझाव व अधिकार देकर शतमान सुवर्ण और कमा लिया । अन्यथा सुरा को छन्ते 
या शतछिद्र पात्र में छानते समय जो शतमान सुवर्ण रक्खा जाता है, उसका कौन- 
सा रासायनिक प्रभाव सुरा में उत्पन्न होकर दक्षिणार्नि को प्रभावित करता 
होगा ? इसे घर्गमक ठगी कहा जाय? या अन्य कुछ? यह सब किसी काल के 
सुरापायी याज्ञिकों द्वारा किया गया घोटाला है। 

यह भी विचारणीय है, ऋत्विजों द्वारा सुरा-मक्षण को मान्यता? देकर यह 
कँसे सम्भव है कि स्विष्टकृत्‌ और इडा-अवदानरूप शेष कार्य के लिए सौत्रामणी- 
१. आप० श्रौत० १६।३।६७॥ 
२. सुरा-भक्षण-सम्बन्धी विभिन्त मान्यत्ताओं के लिए देखे--कात्या० श्रौत० 

१६।३।१७-१८॥। आप० श्रौत० १६।३।३॥ 


अंथ तृतीयाध्यायै पञ्चमः पादः ५४७ 


याग-सम्बन्धी ग्रहों के शेष द्रव्य का उपयोग नहीं होता? क्या ऋत्विजों द्वारा 
सुरा-मक्षण दोष कार्य नहीं है? इसलिए सुरा-भक्षण का कथन उत्प्रकरण है, एवं 
अमान्य है॥१५। (इति सौत्रामण्यां शोषकर्माननुष्ठानाधिकरणम्‌--३) । ६ 

(स्ंपृष्ठेष्टौ स्विष्टकृदिडादीचां सक्कदनुष्ठानाऽध्चिकरणम्‌--४) 

सर्वपृष्ठा नामक एक इष्टि है। उसके विषय में तैत्तिरीय संहिता [२।३।७] 
का पाठ है--'ब इर्द्रियकामो वीर्यकामः स्यात्‌ तमेतया सवंपृष्ठ्या याजयेत' जो 
व्यक्ति इन्द्रिय-शक्ति एवं दैहिक शक्ति की कामनावाला हो, उसको इस सर्वपृष्ठा 
इष्टि से यजन कराये । इस इष्टि के छह याग हैं । संहिता के इसी प्रसंग में आगे 
पाठ है--इन्द्राय राथन्तराय, इन्द्राय बाहंताय, इन्द्राय वैरूपाय, इन्द्राय वैराजाय, 
इन्द्राय शाक्वराय, इन्द्राय रेवताय (निवपति) ।' राथन्तर आदि छह विशेषण 
इन्द्र के हैं। शास्त्र की व्यवस्था है, जब विशेषणविशिष्ट देवता का निदेश होता 
है, तब वह विभिन्न देवता माना जाता है। रथन्तर आदि सामों के नाम हैं। 
उनसे सम्बद्ध देवता इन्द्र राथन्तर आदि रूप में निदिष्ट हुआ है। उन साम-मन्‍्त्रों 
को गाते हुए पुरोडाश की आहुतियाँ दी जाती हैं। “इन्द्राय रथन्तराय त्वा जुष्टं 
निवंपामि' आदि मन्त्रों से प्रतियाग के लिए चार-चार मुट्ठी हवि का छाज (सूप ) 
में निर्वाप कर, सब हवि को एकसाथ पीसकर, सीघे बारह कपालों में पुरोडाश 
पकाया जाता है। रथन्तर आदि पृष्ठसंज्ञक छह सामों को गाते हुए छह कर्मों 
में छह देवताओं के लिए उस पुरोडाश की आहुतियाँ दी जाती हैं । आहुतियाँ देने 
की विशेष पद्धति है, जिसमें पुरोडाश के निदिष्ट माग से अंगुष्ठ-समान दो टुकड़े 
काटकर उपस्तरण और अभिघारणपुर्वक एक आहुति दी जाती है। यह एक कमं 
है। 

शिष्य जिज्ञासा करता है--यहा सन्देह है-_जया प्रत्येक कर्म के अनन्तर बचे 
हवि से स्विष्टकृत्‌ व इडा का अवदान करना चाहिए ? अथवा पुरोडाज्-हृवि के 
सर्वत्र समान होने से अवदान एक बार ही किया जाय ? देवता व कर्म के भिन्न 
होने से प्रतिकमं अवदान होना युक्त प्रतीत होता है । 

शिष्य के इस सुझाव को आचार सूत्रकार ने पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


दरव्येकत्वे कर्मभेदात्‌ प्रतिकमं क्रियेरन्‌ ॥१६॥ 


[दव्यैकत्वे ] पुरोडाश-हविद्रव्य के सब कर्मों में समान होने पर भी [कर्म- 
भेदात्‌] कर्मो का भेद होने से अर्थात्‌ छह भिन्न याग होने से [प्रतिकर्म ] प्रति- 
याग स्विष्टकृत्‌ और इडा का अवदान [क्रियेरन्‌ ] किये जाने चाहिएँ । 

भले ही इविद्रव्य सव यागों में समान हो, पर देवता और याग के भिन्न 
होने से स्विष्टकृत्‌ आदि के लिए अवदान प्रत्येक कमं में अवसिष्ट हृवि का होना 


भब मीमाँसा-दशैन 


चाहिए॥१६॥ 
आचाय सूत्रकार ने सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत किया-- 


अविभागाच्च शेषस्य सर्वान्‌ प्रत्यविशिष्टत्तवात्‌ ॥१७॥ 


[शेषस्य] प्रत्येक याग से बचे पुरोडाश के [अविभागात्‌ ] विभाग का कथन 
न होने से, अर्थात्‌ छहों यागों से बचे पुरोडाश हवि के सम्मिलित रक्खे रहने से 
[सर्वान्‌ प्रति] सब यागों के प्रति पुरोडाश के [अविशिष्टत्वात्‌] अविशिष्ट = 
समान--साधारण होने से [च] भी प्रतिकर्म अवदान नहीं होता । 

सूत्र में 'च' पद के स्थान पर कहीं 'तु' पाठ है । वह पूवपक्ष की व्यावृत्ति का 
द्योतक है, अर्थात्‌ प्रतिक स्विष्टकृत्‌ का अवदान नहीं होता; क्योकि प्रत्येक कर्म 
के लिए पुरोडाश के विभाग नहीं किये गये हैं। छहों यायों के अनुष्ठित हो जाने 
पर बचा पुरोडाश सम्मिलित रक्खा हुआ है । प्रत्येक क्म के लिए पुरोडाश-पिण्ड 
से परिमित हविद्रव्य लेकर आहुतियाँ दी जाती हैँ । छहों यागों के सम्पन्न हो 
जाने पर शेष पुरोडाश का इस प्रकार विभाग किये जाने का कोई कथन नहीं है 
कि पुरोडाश का अमुक अंश अमुक देवता या याग का भाग है । इसलिए सर्वपृष्ठ 
इष्टि भें शेष पुरोडाश से एक बार ही स्विष्टकृत्‌ और इडा का अबदान करना 
चाहिए ॥१७। (इति सर्वपृष्ठेष्टौ स्विष्टकृदादीनां सकृदनुष्ठानाऽधिकर- 
णम्‌--४) । 

(ऐन्रवायवग्रहे दिःशेषभक्षणाऽधिकरणम्‌-५) 

ज्योतिष्टोम याग के विषय में कहा है--'ज्योतिष्टोमेन स्वगेंकामो यजेत” 
स्वगं की कामताबाला ज्योतिष्टोम याग से यजन करे। उसमें इन्द्र और वागु 
देवतावाले ग्रहों में सन्देह है । ग्रहसंज्ञक पात्र हैं, जिनमें सोम भरकर इन्द्र, वायु 
देवता के लिए आहुति दी जाती है । यहाँ सन्देह यह है--क्या आहुति से बचे 
सोम का एक बार भक्षण किया जाए? अथवा दो वार? शेष भक्षण सोम के 
संस्कार के लिए होता है। तब एक बार भक्षण में वह सम्पन्त हो जाता है। 

सूत्रकार ने निश्चय किया-- 


ऐन्द्रबायवे तु बचनात्‌ प्रतिकमं भक्षः स्यात्‌ ॥१८॥ 


[ ऐ्द्रवायवे | इन्द्र और वायु देवतासम्बन्धी ग्रह में [तु] तो [वचनात्‌] 
वचन से- सुत्र-ग्रन्थोक्त वाक्य से [प्रतिकर्म] प्रत्येक आहुति के पश्चात्‌ [ भक्षः] 
शेष सोम का भक्षण [स्यात्‌ ] होता है । 

“वचन” पद की व्यास्या में भाष्यकार ने वाक्य उद्धत किया है--द्विरैन्दवाय- 
वस्य भक्षयति, द्विह्मंतस्य बषट्‌ करोति'--इन्द्र-वायु देवतासम्बन्धी बचे सोम का 
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दो बार भक्षण करता है; क्योंकि दो बार ही इसका वषट्कारः होम होता है। 
यद्यपि यह वचन उपलब्ध वैदिक साहित्य में दिखाई नहीं दिया, पर आपस्तम्ब 
श्रौतसूत्र [ १८।२५।२ तथा १२।२०।२४] में इसके संकेत उपलब्ध हैं--- 
“द्विरैन्द्रवायवं भक्षयतः' तथा 'वषद्कृते जुहोति, पुनर्वषट्कृते जुहुतः’ ऐन्द्र-वायव 
शेष सोम का दो बार भक्षण करते हैं । अघ्वयूं वषट्कार=होम करता है, होता 
और अध्वर्यु वषट्कार होम करते हैं । इन वचनो से स्पष्ट है, प्रतिहोम बचे सोम 
का भक्षण किया जाता है--दो बार होम है, दो बार भक्षण । 

सूत्र में 'तु' पद का प्रयोग गत अधिकरण से यहाँ कुछ विशेषता दिखाने के 
लिए हुआ है। वहां स्ंपृष्ठा इष्टि में पुरोडाश का एक बार अवदान है, पर यहाँ 
सोम का दो बार भक्षण । इसका प्रयोग सन्देह की निवृत्ति के लिए माने जाने में 
भी कोई आपत्ति नहीं है। 

भक्षण हुतशेष सोम का संस्कार बताया जाता है। यहाँ संस्कार का वास्तविक 
तात्पर्य उसके सदुपयोग का है । यदि एक होम से बचे सोम का भक्षण उसका 
संस्कार है, तो यह उसी बचे सोम का संस्कार है, अन्य सोम का नहीं । इसलिए 
यह नहीं कहा जा सकता कि एकत्र बचे सोम के संस्कार से सवंत्र सोम संस्कृत हो 
जाता है। तब दूसरे होम के बचे सोम का सदुपयोग भी आवश्यक है और वह 
उसका भक्षण ही है। उसे फेंक देना सदुपयोग नहीं कहा जा सकता । अतः शेष 
सोम का प्रतिकमं भक्षण उचित है, अभीष्ट है ॥१८॥ (इत्यैन्द्रवायवग्रहे द्विःशेष- 
मक्षणाऽधिकरणम्‌--५) । 


(सोमे शेषभक्षणाऽधिक रणम्‌ -६) 


ज्योत्तिष्टोम के प्रसंग से ग्रहों और चमसों में भरे गये अनेक सोम कहे हैं। 
उनमें सन्देह है--क्या उन सोमों के दोष का भक्षण करना चाहिए ? अथवा नहीं 
करना चाहिए ? प्रतीत यही होता है कि भक्षण नहीं करना चाहिए, क्योंकि 
प्रसंग में उनके भक्षण का कोई वचन नहीं है । 

आचार्य सूत्रकार ने इसी अथं को पूवंपक्षख्प में प्रस्तुत किया-- 


सोमेऽवचनाद्‌ भक्षो न विद्यते ॥१९॥ 


[सोमे] ज्योतिष्टोम-यागीय सोम में [भक्षः] शेष सोम का भक्षण [न 
विद्यते] नहीं होता, [अवचनात्‌ ] प्रसंग में भक्षण के विधायक किसी वाक्य के न 
होने से। 

ज्योतिष्टोम-यागीय शेष सोम के भक्षण का निश्चायक कोई वाक्य प्रसंग में 
उपलब्ध नहीं है, इसलिए प्रसंग में सोम का भक्षण बज्यं है। जहाँ भक्षण का 
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विधायक वाक्य उपलब्ध हो, वहाँ भक्षण करना चाहिए। यहाँ ऐसा नहीं 
है॥१३॥ 
आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 


स्याद्वाऽन्यार्थंदर्शनात्‌ ॥२०॥ 


[बा] 'बा' पद पूर्वोक्त की निवृत्ति के लिए है। तात्पर्य है--विधान न होने 
से शेष-सोमभक्षण नहीं करना चाहिए, यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि [अन्यार्थ- 
दर्शनात्‌ ] सोमभक्षण-सम्बन्धी अन्य अर्थो का उल्लेख देखे जाने से; हम जानते 
हैं कि [स्यात्‌ | ज्योतिष्टोम याग में शेष-सोमभक्षण है। 

सोमभक्षण-सम्बन्धी अन्य अर्थ को कहनेवाला वचन ज्योतिष्टोम याग में शेष- 
सोमभक्षण को प्रकट करता है । वचन है--सर्बत: परिहारमार्विनं भक्षयति’ सब 
ओर सिर को घुमाते हुए अश्वी देवता के ग्रहसंज्ञक पात्र में विद्यमान सोम का 
भक्षण करता है। अन्य वचन है--'भक्षिताप्यायितांश्चमसान्‌ दकषिणस्यानसोऽव- 
लम्बे सादयन्ति”---भक्षण किये और पुनः सोम से भरे चमसों को दक्षिण हविर्घान 
शकट के अवलम्ब के समीप रखते हैं। ज्योतिष्टोम याग में शेष-सोमभक्षण 
स्वीकार न किये जाने पर इस प्रकार के सोममक्षण-सम्बन्धी उल्लेख सम्भव नहीं 
हैँ । सिर घृमाते हुए सोमभक्षण का निर्देश करनेवाला वचन 'सिर घुमाना”-रूप 
अन्य अर्थ का बोध कराने के लिए है। इसी प्रकार दूसरा वचन 'भक्षण किये 
चमसो को पुन: भरकर विशिष्ट स्थान में रखना'-रूप अन्य अर्थ का बोध कराने के 
लिए है । इससे ज्योतिष्टोम में शेष सोम का भक्षण सिद्ध होता है ॥२०॥ 


१. यद्यपि ग्रे वचन इसी आनुपूर्वी के साथ उपलब्ध बैदिक साहित्य में दृष्टिगत 
नहीं हैं, पर इनसे सन्तुलित वचन उपलब्ध हैं । द्रष्टव्य--ते ० सं० ६।४।६॥ 
आप» श्रौ० १२।२५।१॥ तै? सं० के उक्त स्थल के माष्य में भटुभास्कर 
लिखता है---'आशिवनं तु सर्वतः परिहारं विरः परितो अमयित्वः + क्ष 
यति।' 

दूसरे वचन के लिए द्रष्टव्य---आप० श्रौ० १२।२५।७॥ कात्या० 
श्रौ० ६।११२४॥ & 

तै० सं० [६।४।६] में ऐन्द्रवायव ग्रह को तथा मैत्रावरुण ग्रह को 
मुँह के सामने रखकर, और आश्विन ग्रह को सब ओर सिर घुमाकर अक्षण- 
विशेषों का निर्देश मिलता है । आप० श्रौ० [१२।२५।१] में ऐन्द्रवायव ग्रह 
को नासिका के समीप में, मैत्रावरुण को आँखों के समीप में, और आश्विन 
ग्रह को श्रोत्र के समीप में रखकर भक्षण का विधान मिलता है। 


(यु०्मी०) 
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आचायें सूत्रकार उक्त वचनों के आघार पर सोमभक्षण का विधान बताता 
है— 
वचनानि त्वपूर्वत्वात्‌ तस्माद्‌ यथोपदेशं स्युः ॥२१।॥। 


[ठु] 'तु' पद अन्यार्थदर्शन के साथ सोमभक्षण के विधान का योतक है । 
[वचनानि] 'सर्वतः परिहारमदिवनम्‌' आदि वचन सोमभक्षण के विधायक हैं; 
[अपूवेत्वात्‌ ] अपूर्वं होने के कारण, [तस्मात्‌ ] इसलिए [यथोपदेशम्‌] उपदेश 
के अनुसार ही ये [स्युः] विधि-वचन हैं । 

“सवंतः परिहारमारिविनं भक्षयति' सव ओर सिर घुमाकर अश्वी देवता के 
ग्रहपात्र में शेष सोम का मक्षण करता है, यह भक्षण का विघायक वाक्य है । सिर 
घुमाना उसकी विशेषता है। यह भक्षण का अङ्ग है। वाक्य का मुख्य प्रयोजन 
सोमभक्षण का विधान करता है। आगे उसके फल का कथन है--'तस्मात्‌ सर्वा 
दिशः श्वणोति' इसलिए सब दिशाओं से सुनता है । यह सव विशिष्ट सोममक्षण 
विधान को स्पष्ट करता है। यह अपूर्वं विधि है। अन्य किसी वचन से इसका 
विधान हुआ हो, उसका यहाँ अनुवादमात्र है,-यह कथन सवथा अयुक्त है। अपूव 
अर्थे का विधान करने से वचन की अर्थवत्ता =फलवत्ता सिद्ध होती है । इसलिए 
सत्र विशिष्ट सोमभक्षण में भक्षण मुख्य है, विशेषण अङ्गभूत । फलतः प्रस्तुत 
बचनों में सोमभक्षण का विधान उपपन्न होता है ॥२१॥ (इति सोमे झेषभक्षणा- 
घिकरणम्‌--६) । 


(चमसिनां शेषभक्षणाऽधिकरणम्‌--७) 


शतपथ ब्राह्मण [४।' १।२६] के ज्योतिष्टोम-प्रसंग में पाठ है--्रैतु 
होतुश्चमसः प्र ब्रह्मणः प्रोद्गातृणां प्र यजमानस्य प्र यन्तु सदस्यानाम्‌' होता का 
चमस आवे, ब्रह्मा का चमस आवे, उद्गाता और उसके सहायक ऋत्विजो, 
प्रस्तोता तथा प्रतिहर्ता के चमस आवें, यजमान का चमस आवे, इन होता आदि 
सब सदस्यों के चमस आवें । तात्पर्य है-जहाँ बैठकर सोम पिया जाता है, उस 
सदःस्थान में यज्ञसम्बन्धी सब यजमान व ऋत्विजों के चमस आयें, उन्हें शेष 
सोम से भर दिया जाय । 

यहाँ सन्देह है--क्या चमसोंवाले होता आदि केद्वारा यह सोममक्षण का 
निर्देश है ? अथवा नहीं है? प्रतीत होता है-सोमभक्षण का यह निर्देश नहीं है, 
क्योंकि गत सूत्र में विशिष्ट भक्षण का निश्‍चय किया गया है; अन्यत्र भक्षण नहीँ 
होगा। यहाँ विशिष्ट भक्षण का निर्देश न होने से भक्षण नहीं है,-ऐसा जानना 
चाहिए। 

आचार्य सूत्रकार ने सन्देह का समाधान किया-- 
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चमसेषु समाख्यानात्‌ संयोगस्य तन्निमित्तत्वात्‌ ॥२२॥ 


[चमसेषु | चमसों में भरा सोम होता आदि का भक्षण है, [समाख्यानात्‌ ] 
'होतुश्चमसः' होता का चमस--इस रूप में नाम लेकर कथन किये जाने के 
कारण, [संयोगस्य] चमसों के साथ ऋत्विजों के सम्बन्ध के [ तन्निमित्तत्वात्‌] 
भक्षणनिमित्तक होने से । तात्पर्य है--होता आदि का चमस के साथ सम्बन्ध 
भक्षणरूप प्रयोजन के कारण है । 

चमसो में भरा शेष सोम होता भादि के भक्षणनिमित्त ही है, क्योंकि वाक्य 
में--होता का चमस, ब्रह्मा का चमस, उद्गाता का चमस--इस प्रकार नाम- 
निर्देशपुवंक कथन किया गमा है। यदि होता आदि ऋत्विजों के द्वारा भक्षण के 
लिए यह न होता, तो नामनिर्देश अनावश्यक व निरर्थक था । होता आदि से 
सम्बद्ध चमस तभी कहा जाता है, जब होता आदि ने उस चमस में सोमभक्षण 
किया, या वह करेगा, अथवा अब करता है। यदि होता आदि चमस में सोम- 
भक्षण न करे, तो वह चमस होता आदि का नहीं कहा जाता । 

चमस नियत परिमाण के रूप में काष्ठ के बने होते हैं। होता आदि के द्वारा 
चमसों में शेष सोम के भक्षण से उन्हें उच्छिष्ट या अशुद्ध नहीं माना जाता । 
उच्छिष्ट काष्ठपात्रों को शुद्ध करने के लिए मनु आदि स्मृतिकारों ने उन्हें थोड़ा- 
थोड़ा छील देना उपाय बताया है। यदि ऐसा किया जाय, तो यह पात्र अपने 
निर्धारित परिमाण का न रहने से यिय पात्र नहीं रहेगा, इसलिए उन पात्रो में 
सोमभक्षण करने पर भी उन्हें पवित्र माना जाता है। 

अब्राह्मण (क्षत्रिय या वश्य) द्वारा ज्योतिष्टोम याग करने पर, उन्हें 
सोमभक्षण का निषेध किया गया है ।' यदि वे ऐसा चाहें, तो सोमरस के स्थान 
पर उन्हें वट (बड़र-बरगद) वृक्ष के कोंपल-पत्तों ब फलों का रस दिया जाता 
है। क्षत्रिय आदि के लिए सोममक्षण का यह निषेध --ज्योतिष्टोम में होता आदि 
द्वारा सोम-भक्षण की परम्परा को सिद्ध करता है। मदि मूलतः ज्योतिष्टोम सें 
सोमभक्षण न होता, तो क्षत्रियादि के लिए उसका निषेध करना निरर्थक था । 


१. क्षत्रिय आदि के लिए किया गया सोममक्षण-निषेध यज्ञिय भावना के 
नितान्त विरुद्ध है। उसी कार्य को करनेवाला ब्राह्मण ऐसा करे, क्षत्रिय 
आदि न करे, यह वैदिक भावना नहीं है । ऐसी व्यवस्थाओं को जिन ब्राह्मण- 
व्यक्तियों ने बनाया, उनके मूल में घोर स्वार्थ रहा। उन्होंने समाज में 
पारस्परिक द्वेषपूर्ण भावनाओं का बीज बोया। इस प्रवृत्ति ने समाज और 
राष्ट्र को गहरी हानि पहुँचाई, जिसका प्रभाव अब भी चालू है, तथा राष्ट्र 
को छिन्न-भिम्न करने में सहयोग दे रहा है। 
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फलतः ज्योतिष्टोम में चमसियों (= होता आदि के) द्वारा सोममक्षण सिद्ध 
होता है ॥२२॥ (इति चमसिनां सोमभक्षाऽधिकरणम्‌--७} । 


(उद्गातूणां सहस्रब्रह्मण्येन भक्षाऽधिकरणम्‌--८) 


ज्योतिष्टोम याग के विषय में कहा गया है--'ज्योतिष्टोमेन स्वगकामो 
यजेत'स्वर्ग की कामनावाला ब्यक्ति ज्योतिष्टोम से यजन करे । ज्योतिष्टोम 
प्रसंग से शतपथ ब्राह्मण [४।२।१।२२] में उल्लेख है- “प्रैत होतुइ्चमसः 
प्र ब्रह्मण: प्रोदूगातृणाम्‌ होता का चमस सदःस्थान को लाया जाये, ब्रह्मा का 
चमस सदःस्थान को लाया जाये, उद्गाताओं के चमस सदःस्यान को लाये जाएं। 
सदःस्थान वह है, जहाँ होता आदि यज्ञशेष सोमरस का पान करते हैं। यहाँ 
समाख्या-बल से-होता आदि के चमसो में सोम का भक्षण होता है,--यह गत 
अधिकरण में निश्चय किया जा चुका है। पर '्रोदूगातृणाम्‌' के विषय में 
सन्देह है । सन्देह का कारण है-~'उद्गातृणाम्‌' में बहुवचन का निर्देश । अन्य 
पद 'होतुः, ब्रह्मणः! एकवचनान्त हैं; एक ऋत्विक्‌ एक चमस । 'उद्गातृणाम्‌ 
पद बहुवचनान्त होने से यह सन्देह है--क्या इस चमस में विद्यमान सोम का 
भक्षण अकेला उद्गाता करे ? अथवा उद्गाता के सहयोगी सभी सामगान 
करनेवाले ऋत्विक्‌ करें ? तथा सुन्रह्माण्य को छोड़कर शेष सव सामगान करने- 
वाले ऋत्विक्‌ सोमभक्षण करें ? अथवा सुब्रह्मण्यसहित सब ऋत्विक्‌ करें ? 
प्रतीत होता है--अकेला उद्गाता सोम का भक्षण करे, जेसे होता आदि अकेले 
अपने चमस-गत सोम का भक्षण करते हैं । 

आचार्य सूत्रकार ने इसी अर्थ को पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


उद्गातृचमसमेकः श्रुतिसंयोगात्‌ ॥२३॥ 

[उद्गातृचमसम्‌] भ्रोद्गातृणाम्‌' वचन में कहे गये उद्गातृचमस-स्थित 
सोम को [एकः] अकेला उद्गाता भक्षण करे, [श्रुतिसंयोगात्‌ | '्रोद्गातृणाम्‌' 
श्रुति के साथ उद्गाता का साक्षात्‌ सम्बन्ध होने से। 

वाक्य में जैसे होता, ब्रह्मा आदि साक्षात्‌ श्रुत हैं, और अपने सम्बद्ध चमस 
के सोम का भक्षण करते हैं, ऐसे ही उद्गाता साक्षात्‌ परित है । अकेले उद्गाता 
को सम्बद्ध चमस के सोम का मक्षण करना चाहिए । बहुवचनान्त प्रयोग से इसमें 
कोई अन्तर नहीं पड़ता । बहुवचन होने पर भी बहुत्व अर्थ अविवक्षित है। 
अविवक्षा का कारण है, उद्गाता का एक होना। उद्गातृ प्रातिपदिक के आगे 
बहुवचन का प्रत्यय लगा है। वह बहुवचन विवक्षित होता हुआ उद्गाता के 
बहुत्व को कहेगा। पर उद्गाता एक ही है । उद्गाता के विषय में सुना गया मी 
बहुत्व उद्गाता की एकता को बाघित नहीं कर सकेगा । इस कारण नहुन्नचन 
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अविवक्षित है। इसके अतिरिक्त यह भी ध्यान देने की बात है कि वाक्य में 
साक्षात्‌ उद्गाता का कथन है । अन्य सहयोगियों का--बहुवचन के प्रयोग से 
अनुमान किया जाता है। प्रत्यक्ष अनुमान से बलवान्‌ होता है । अतः उद्गाता 
के अनेक सहयोगियों की अभिव्यक्ति का प्रयोजक होते हुए भी बहुवचन उद्गाता 
के सोमभक्षण में उनके प्रवेश का प्रयोजक नहीं होता । इसलिए उद्गातृचमस 
के सोम का अकेला उद्गाता भक्षण करे, ऐसा ज्ञात होता है ॥२३॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-¬ 


सर्वे वा सवंसंयोगात्‌ ॥२४॥ 


[वा] 'वा' पद “अकेला भक्षण करे' इस पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है। 
तात्पर्ये है--अकेला उद्गाता भक्षण करे, यह कथन युक्त नहीं । इसलिए [सर्वे] 
सब भक्षण करें, [सवंसंयोगात्‌ | सबके साथ चमस का सम्बन्ध होने से । 

उद्गाता, प्रस्तोता, प्रतिहर्ता, सुन्रह्मण, इन सभी सामगान से सम्बद्ध ऋत्विजों 
को उद्गातूचमस-स्थित सोम का भक्षण करना चाहिए । यदि अकेले उद्गाता 
का सोमभक्षण कहा जाता है, तो 'उद्गातृणाम्‌' पद में बहुवचन का प्रयोग प्रमाद- 
पूर्णं ही समझा जाएगा; क्योंकि यह बहुत्व न अन्य कथन का अनुवाद है, न 
अन्यत्र इसका विधान है । यह कहना भी युक्‍त न होगा कि सबका मक्षण मानने 
पर वाक्य में 'उद्गात्‌' पद का पाठ प्रमादपूर्ण हो जायगा; क्योंकि अन्य सह- 
योगियों का सोमभक्षण उद्गाता के सोमभक्षण को व्यावृत्त नहीं करता । तब 
बह प्रमादपाठ क्यों होगा ? बहुवचन-प्रयोग के सामर्थ्यं से सभी ऋत्विज्‌ सोम- 
भक्षण में प्रवेश पा रहे हैं। 'उद्गात्‌' पद का पाठ उसी अवस्था में प्रमाद कहा 
जा सकता था, जब उद्गाता का सोमभक्षण से बहिष्कार होता । उद्गाता आदि 
सभी ऋत्विज्‌ समान रूप से उद्गातृचमस-स्थित सोम के भक्षण में उपस्थित हैं । 
अतः सबका सोमभक्षण करना युक्त है ॥२४॥५८ 

प्रथम सन्देह प्रकट करने के अवसर पर दूसरा विकल्प बताया है--क्या 
सुब्रह्मण्य को छोड़कर शेष तीन --उद्गाता, प्रस्तोता, प्रतिहर्ता--ऋत्विज्‌ ही 
सोमभक्षण करें ? अथवा सुब्रह्मण्य के सहित सब भक्षण करें ? प्रतीत होता है, 
वाक्य में साक्षात्‌ उद्गातृ पद के प्रयोग से स्तोत्रकारी तीन ऋत्विजों को ही 
सोमभक्षण करना चाहिए, सबको नहीं । इसी अर्थ को आचार्य सूत्रकार ने पूर्व- 
पक्षरूप में सूत्रित किया-- 


स्तोत्रकारिणां वा तत्संयोगाद्‌ बहुत्वश्रृतेः ॥२५॥ 


[दा] “वा” पद पूवंसूतरोक्त 'चमस के साथ सबका सम्बन्ध होने से सब सोम- 
मक्षण करें” पक्ष की व्यावृत्ति का योतक है । [स्तोत्रकारिणाम्‌ ]स्तोत्रगान करने- 
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वाले ऋत्विजों का [तत्संयोगात्‌ ] चमस के साथ सम्बन्ध होने से चमस सोम- 
मक्षण तीन ऋत्विजों का ही कत्तव्य है; [बहुत्वशुतेः] बहुवचन के श्रवण से भी 
यह अथं पुष्ट होता है । 

मूल वाक्य में पद हैं--'प्रैतु उद्गातूणां चमसः' यहाँ उद्गाता का चमस के 
साथ सीधा साक्षात्‌ सम्बन्ध है। उद्गातृ पद गायतिःक्रिया के निमित्त से साम- 
गान करनेवाले तीन ऋत्विजों-उद्गाता, प्रस्तोता, प्रतिहर्ता का बोधक है। 
इन तीनों का ही सोमभक्षण कत्तव्य है। इसमें बहुवचन का प्रयोग भी उपपन्न 
हो जाता है। अन्य ऋत्विज्‌ सुब्रह्मप्प सामगान नहीं करता। वढू केवल 
'ुत्रह्मण्योमिन्द्रागच्छ' आदि निगद का उच्चारणमात्र करता है। निगद गद्यल्‍ूप 
होने से यजूरूप माने जाते हैं; उनपर गान सम्भव नहीं। इसलिए सुब्रह्मण्य 
ऋत्विक्‌ का न तो उद्गातृ पद से ग्रहण सम्भव है, और न बहुवचन उसके संग्रह्‌ 
में कोई सहयोग देता है, क्योंकि बहुवचन तीन ऋत्विजों के ग्रहण में चरितार्थ 
हो जाता है। ज॑से उद्गातृ पद का गायति-क्रिया के कारण तीनों ऋत्विजों के 
साथ साक्षात्‌ सम्बन्ध है, सुब्रह्मण्य के साथ बहुवचन का ऐसा साक्षात्‌ सम्बन्ध 
भी नहीं है। अनुमानमात्र से ग्रहण करना व्यथं है, क्योंकि प्रत्यक्ष अनुमान से 
बलवान्‌ होता है । फलतः उद्गातृ-चमस के सोम का भक्षण तीन ऋत्विजों का 
कत्तव्य है। सोममक्षणकर्त्ताओं में सुब्रह्मष्य का प्रवेश नहीं ॥२५॥ 

आचार्य सूत्रकार ने इस पूर्वपक्ष का समाधान प्रस्तुत किया -- 


सर्वे तु वेदसंयोगात्‌ कारणादेकदेशे स्थात्‌ ॥२६॥ 


[सूत्र में 'तु' पद गत सूत्रोक्त पक्ष की निवृत्ति का द्योतक है । तात्प है-- 
सुब्रह्मण्य को छोड़कर तीन उद्गाता, प्रस्तोता, प्रतिहर्ता, ऋत्विज्‌ सोमभक्षण करें, 
यह पक्ष युक्त नहीं है। [सर्वे ] सुब्रह्मण्य-सहित सभी सामवेदी ऋत्विज्‌ सोमभक्षण 
करें, [वेदसंयोगात्‌ ] सामवेद में कहे कर्म के साथ समी का सम्बन्ध होने से। 
[एकदेञचे ] एकदेश = सुब्रह्मण्य को छोड़कर शेष तीन ऋत्विजों के विषय- में 
उद्गातृ पद का व्यवहार [कारणात्‌] कारणविशेष से [स्यात्‌] होता है। वह्‌ 
कारणविशेष है-“उद्गातारो निषद्य साम्ना स्तुवते’ उद्गाता ऋत्विज्‌ बैठकर 
सामगान द्वारा स्तुति करते हैं--बैठकर सामगान द्वारा स्तुति करना। 

गत सूत्र में जो यह कहा गया कि गायति-किया के कारण तीन ऋत्विज 
उद्गाता पद से व्यवहृत होते हैं, सुब्रह्मण्य की गणना उनमें नहीं होती, क्योंकि 
चह गान में सम्मिलित नहीं होता । इसलिए उद्गातृ-चमस का सोममक्षण उन्हीं 
तीन ऋत्विजो का कतेव्य है । सुम्रह्मण्य उसमें नहीं आता । 

यह सब कथन युक्त नहीं है, क्योंकि गायति-क्रिया के आधार पर उद्गातृ पद 
से तीनों ऋत्विजों का ग्रहण नहीं हो सकता । साघारण लौकिक-वैदिक गान अलग 
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है, उद्गान अलग है । वह साम का एक भाग उद्गीय --उत्‌ उपसर्गपूवेंक गायति 
क्रिया का वाच्य प्रसिद्ध है । उद्गीथ-पाठ एक ही ऋत्तविजू करता है; तब गायति 
क्रियानिभित्तक उद्गाता एक ही ऋत्विज्‌ कहा जायगा, सब नहीं। 

उद्गातु पद से सब ऋत्विजों के ग्रहण करने में कारण- वेदसंयोग- है, 
सामवेदके साथ सम्बन्ध होना । औद्गात्र सामवेद का नाम है, तथा सामवेद-प्रति- 
पादित कर्मे का नाम औद्गात्र है । जो व्यक्ति उसका अध्ययन करता, उसको 
जानता एवं उसका अनुष्ठान करता है, वह उद्गाता नाम से व्यवहृत होता है, यह 
सब जानते हैं। यदि किसी समय वह अपने कर्म में व्यापुत न भी रहे, तब भी वह 
उसी नाम से व्यवहृत होता रहता है। जैसे लकड़ी का शिल्पी शिल्प-व्यापार में न 
लगा हुआ भी तक्षा कहा जाता है, ऐसे ही सामकर्म के अध्येता-ज्ञाता-अनुष्ठाता 
सभी ऋत्विज्‌ उद्गाता नाम से व्यवहृत होते हैं । सुब्रह्मण्य-सहित सभी ऋत्विज्‌ 
साम-कर्मानुष्ठान में माग लेने के कारण उद्गाता माने जाते हैं, इसलिए उद्गातृ- 
चमस-स्थित शेष सोम के भक्षण में सबका समान अधिकार रहता है, यह निश्चित 
सिद्धान्त है ॥२६॥ (इति उद्गातृणां सह सुब्रह्मण्येन भक्षाऽधिकरणम्‌--८) । 


(ग्राबस्तुतोऽपि सोमभक्षाऽधिकरणम्‌--९) 


ज्योतिष्टोम याग में होता का सहयोगी एक ग्रावस्तुत्‌ नाम का व्यक्ति रहता 
है। उसके विषय में सन्देह है--क्या बह सोम का भक्षण करे? अथवा न करे? 
आचार्य सूत्रकार ने इस विषय में प्रथम पूर्वपक्ष प्रस्तुत किया-- 


ग्रावस्तुतो भक्षो न विद्यतेऽनाम्नानात्‌ ॥२७॥ 


[ग्रावस्तुतः] ग्रावस्तुत्‌ नामक व्यक्ति का [भक्षः] सोमभक्षण [न विद्यते] 
नहीं है, [अनाम्नानातू | ऐसा उल्लेख कहीं न होने से 
ग्रावस्तुत्‌ सोममक्षण करे, ऐसा उल्लेख कहीं नहीं है। हारियोजन ग्रह में 
चमसियों को ही सोमभक्षण का अधिकार है । ग्रावस्तुत्‌ का वहाँ कोई निर्देश नहीं । 
तैत्तिरीय संहिता [ १।४॥२८] में प्रसंग है, 'हरिरसि हारियोजनः' मन्त्र पढ़ते हुए 
ग्रहसंञ्चक पात्र में सोम भरकर आहुति दी जाती है, इस कारण यह पात्र 'हारि- 
योजन ग्रह' कहा जाता है। शतपथ ब्राह्मण [४।४।३।१०] में कहा है, अपने-अपने 
चमस को होता आदि भक्षण करते हैं, और हारियोजन ग्रहपात्र-स्थित शेष सोम 
के भक्षण की सभी लालसा रखते हैं। यहाँ चमसियों के ही सोमभक्षण का उल्लेख 
है। ग्रावस्तुत्‌ व्यक्ति का न अपना चमस होता है और न 'सर्बे” पद से सबमें 
उसकी गणना की गई है । अतः ग्रावस्तुत्‌ सोममक्षण में अधिकारी नहीं है ॥२७॥ 
आचाय सूत्रकार ने समाधान प्रस्तुत किंया-- 
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हारियोजने वा सर्वसंयोगात्‌ ॥२८॥ 


[वा] “बा पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का योतक है। तात्पर्य है--हारियोजन 
ग्रहपात्र-स्थित शेष सोमभक्षण में ग्रावस्तुत्‌ अनधिकारी है, यह कथन युक्त नहीं 
है; [हारियोजने] हारियोजन ग्रहपात्र-सिथित शेष सोमभक्षण में | सवंसंयोगात्‌ | 
सबका सम्बन्ध होने से ग्रावस्तुत्‌ सोममक्षण का अधिकारी है। 

शतपथ ब्राह्मण के उक्त सन्दर्भ में वाक्य है--'अथैषः (==हारियोजनः) 
सर्वेषामेव भक्षः' हारियोजन ग्रहृपात्र-स्थित सोम सबका भक्षण है। यहाँ 'सवं' पद 
के प्रयोग से चमसी और चमसहीन सब उन व्यक्तियों का ग्रहण हो जाता है, जो 
उस याग से सम्बद्ध हैं। ग्रावस्तुत्‌ व्यक्ति होता का सहयोगी रहता है। भले ही 
वह चमसहीन हो, पर हारियोजन ग्रह के सोमभक्षण में अन्यों के समान उसका भी 
पूर्ण अधिकार है, यह वाक्य में 'सबं' पद के प्रयोग से निश्चित होता है ॥२८॥ 

“स॒वं? पद के प्रयोग को लक्ष्य कर शिष्य जिज्ञासा करता है, इस पद का प्रयोग 
प्रसंग में उन्हीं चमसियों के लिए माता जाना चाहिए, जिनके समीप में बह पठित 
है। ग्रावस्तुत्‌ का ग्रहण--उसके चमसहीन होने से--नहीं किया जाना चाहिए! 

आचार्य ने शिष्य-जिज्ञासा को पूवेपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


चमसिनां वा सन्निधानात्‌ ॥२६॥ 


[वा]'वा! पद -हारियोजन सोम के भक्षण में ग्रावस्तुत्‌ अधिकारी है--इस 
कथन की व्यावृत्ति का द्योतक है। तात्पर्यं है--हारियोजन सोम के भक्षण में 
ग्रावस्तुत्‌ अधिकारी नहीं है, क्योंकि वहाँ 'सवं' पद [चमसिनाम्‌] चमसियों के 
[सन्निधानात्‌ | सन्तिधान==समीप में पठित होने से उन्हीं का ग्रहण कर सकता 
है, अन्य का नहीं । 

हारियोजन सोमभक्षण के विधायक वाक्य में जहाँ सबकी लालसा का उल्लेख 
किया है, उसके समीप प्रथम पाठ है--'यथा चमसमन्यांश्चमसांश्चमसिनो मक्ष- 
यन्ति? अपने चमस के क्रमानुसार अन्य चमसों को चमसवाले भक्षण करते हैं। 
इन बाक्यों का--सन्तिधान के कारण--परस्पर सम्बन्ध है। इस एकवाक्यता से 
स्पष्ट होता है, सन्दर्भ के अगले भाग में 'सबं' पद का प्रयोग चमसबाले उन होता 
आदि के लिए किया गया है, जिनका सन्दर्भ के प्रथम भाग में निर्देश है। क्योंकि 
ग्रावस्तुत्‌ चमसहीन व्यक्ति है, उसका ग्रहण 'सवं' पद से नहीं किया जाता चाहिए। 
इसलिए हारियोजन सोम में चमसहीन ग्रावस्तुत्‌ को भक्षण-अघिकार प्राप्त नहीं 
होता ॥२६॥ 


आचार्य सुत्रकार ने समाधान किया-- 


५४५ मीसांसा-दर्शन 


सर्वषां तु विधित्वात्‌ तदर्था चमसिश्ुतिः ॥३०॥ 


[तु ]तु' पद इस कथन की व्यावृत्ति का योतक है कि हारियोजन सोमभक्षण 
में केवल चमसी लालसा रखते हैं । [सर्वेषाम्‌ ] सबके सम्बन्ध का [विघित्वात्‌ ] 
विघायक वाक्य होने से, [चमसिश्रुति:] सन्दर्भे के प्रथम भाग में चमसियों का 
श्रवण [तदर्था] हारियोजन सोम के स्तुतिरूप प्रयोजन के लिए है। 

शतपथ ब्राह्मण [४।४।३।१०] गत सन्दर्भ का प्रथम भाग अनुवादमात्र है, 
जिसमें होता आदि द्वारा अपने-अपने चमस-सोमभक्षण का निर्देश है--'यथाचमस- 
मन्यांशचमसांशचमसिनो भक्षयन्ति'। सन्द का अगला भाग--'हारियोजनस्य 
सर्ज लिप्सन्ते’ सबके लिए हारियोजन सोमभक्षण का विघान करता है। चमसी 
अपने चमसों से सोमभक्षण करते ही हुं, उनके विधायक वाक्य अन्य हैं। यहाँ 
उनका कथन हारियोजन सोमभक्षण की स्तुति के लिए है । अपने-अपने चमस का 
सोमभक्षण उसी एक का कल्याण करता है, जो उसे खाता है; पर हारियोजन 
सोममक्षण की सभी लालसा रने हैं, वह सबका कल्याण करने से महाकल्याण- 
कारी है, यह्‌ उसकी स्तुति है। इस वाक्यांश के सर्व” पद को केवल चमसियों के 
लिए एकदेश में सीमित करना निष्प्रयोजन होगा, क्योंकि वे तो अपने चमसगत 
सोम का भक्षण करते ही हैं। इस प्रकार एक ही वाक्य में दो अपूर्व विधियों के 
अशास्त्रीय कथन से भी बचा जा सकेगा । उक्त ब्राह्मण-सन्दर्म इस अर्थ को स्पष्ट 
कर देता है। पाठ है--यथाचम- वा अन्ये भक्षा अर्थषः (= हारियोजनः) अति- 
रिक्तः, तस्मादेतस्मिन्त्सवेषामेव भक्षः' अन्य चमस-सोमभक्षण चमसों के अनुसार 
होते हैं। पर यह हारियोजन सोम उनसे अतिरिक्त है । इसलिए इसमें सबका ही 
अक्षण-अधिकार है, चाहे वह चमसी हो, अथवा चमसहीन । फलतः हारियोजन- 
सोमभक्षण में ग्रावस्तुत्‌ का अधिकार अक्षुण्ण है ॥३०॥। (इति ग्रावस्तुतोऽपि सोम- 
भक्षाऽधिकरणम्‌-९) । 


(वषट्कारस्य भक्षिमित्तताऽधिकरणम्‌-१०) 

केवल सामाख्या ( ==नामनिर्देश) ही सोमभक्षण का निमित्त नहीं, अन्य भी 
निमित्त हैं । सूत्रकार वषट्कार को निमित्त बताता है--- 

वषट्काराच्च भक्षयेत्‌ ॥३१॥ 


[वषट्कारात्‌ ] वषट्कार से [च] भी [भक्षयेत्‌ ]मक्षण करे । तात्पयं है-- 
जो 'वषट्‌' पद का उच्चारण करते हुए आहुति देता है, वह भी सोमभक्षण करता 


है। 


होता ऋत्विक्‌ 'वघट्‌' पद के उच्चारण के साथ होमाग्नि में आहुति प्रदान 
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करता है। उस विषय में वाक्य है--“वषट्कत्तुं: प्रथममक्ष?” वषट्‌ उच्चारण कर 
आहुति देनेवाले का प्रथम सोमभक्षण होता है। यहाँ वषट्कार सोमभक्षण का 
निमित्त है । 

यद्यपि 'होतुरुचमसः' वाक्य के अनुसार होता का सोमभक्षण प्राप्त है, तब 
प्रस्तुत कथन में भक्षण को अनुवाद मानकर केवल प्राथम्य का विधान इस वाक्य 
से मानना चाहिए। ऐसी स्थिति में यह अपूवेबिधि न होकर अनुवाद होने से सोम- 
भक्षण का विधायक नहीं माना जाना चाहिए। परन्तु यह कथन युक्त नहीं है, 
क्योंकि इससे वाक्यभेद-दोष उपस्थित होता है। एक ही वाक्य में एक अंश अनुवाद 
और अन्य अंश विधायक हो, यह अशास्त्रीय है। इसलिए “वषट्कर्तुः प्रथमभक्ष: 
वाक्य प्राथम्य विशिष्ट सोमभक्षण का विधायक होने से अपूर्व विधि है। इस प्रकार 
वषट्कार को सोमभक्षण में स्वतन्त्र निमित्त मानना युक्त है ॥३१॥ (इति वषद्‌- 
करणस्य भक्षनिमित्तताईघिकरणम्‌--१० )। 


(होमाभिषवयोरपि भक्षनिमित्तताइधिकरणम्‌--११) 

सोमभक्षण में-सोम के होम और सोम के अभिषव को भी सूत्रकार ने-- 
निमित्त बताया-- 

होमाभिषवाभ्यां च ॥३२॥ 

“भक्षयेत्‌' क्रियापद की यहाँ गतसूत्र से अनुवृत्ति है । [ होमाभिषवाम्याम्‌ ] होम 
और अभिषव करने से [च] भी [भक्षयेत्‌ ] भक्षण करे। 

होम और अभिषव मी सोमभक्षण में निमित्त हैं। वाक्य है--'हविर्धाने ग्राव- 
मिरमिषुत्याहवनीये हुत्वा प्रत्यञ्चः परेत्य सदसि मक्षान्‌ भक्षयन्ति? ह॒विर्धानों 


१. तुलना करें--'पात्रे समवेतानां वषट्कर्ता पूर्वो भक्षयति' आप० श्रौ० 
१२।२४।६॥ 

२. अभिषव कर्मं होम से प्रथम होता है। तब सूत्र में 'अभिषव” का पाठ प्रथम 
होना चाहिए था, पर पाथिनि-नियम [२।२।३४] के अनुसार द्वन्द्व समास 
में 'होम' पहले पढ़ा जाता है । यद्यपि सूत्ररचना के समय 'पाणिनि व्याकरण' 
नहीं था, तथापि पदनियोजन में लोकव्यवहार व पूर्ववर्ती व्याकरणों की 
निश्चित यह व्यवस्था रही होगी। उसी का अनुकरण पाणिनि ने अपने 
व्याकरण में किया । आज उसी के आघार पर पदनियोजन-निर्देश संभव है। 

३. तै» सं० [६।२।११] के पाठ से तुलना करें---'हविर्धाने चर्मेन्नघि ग्रावभि- 
रभिषृत्याहवनीये हुत्वा प्रत्यञ्चः परेत्य सदसि भक्षयन्ति । 

४. यज्ञमण्डप में 'हविर्धात' वह स्थानविशेष है, जहाँ होम के लिए 'हवि' तैयार 
किया जाता है । तंत्तिरीय संहिता के उक्त प्रसंग [ ६।२।११] में इसका बहुत 
आकर्षक वर्णन है। 
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नामक स्थान में पत्थरों सेसोम को कूट-पीस-छानकर, तैयार कर, जाहवनीय अग्नि 
में होम करके, वापस लौटकर सदोमण्डप में शेष सोम का भक्षण करते हैं। इस 
वाक्य में अभिषव-होम न भक्षण-क्रियाओं के कम का विधान अभिप्रेत नहीं है, 
क्योंकि क्रियाओं की स्थिति के कारण क्रम स्वत:सिद्ध है । सोम तैयार हुए विना 
होम नहीं हो सकता । सोम की आहुति देने के लिए सोम को प्रथम तैयार करना 
होगा। होम सम्पन्न हुए बिना सोम का भक्षण नहीं हो सकता, क्योंकि सोम का 
शेष रहना तभी सम्भव है, जब सोम की अपेक्षित आहुति देकर होम सम्पन्न कर 
लिया जाय। ऐसी स्थिति में स्वतःप्राप्त क्रम का विधान करना अनावश्यक है। 

क्रम का विघान मानने पर वाक्यभेद-दोष भी प्रसक्त होता है। क्रम का 
विधान कहने से दो क्रियाओं का कथन प्राप्त होता है--अभिषुत्य' अभिषव करके 
भक्षण करते हैं; तथा 'हुत्वा' होम करके भक्षण करते हैं; एक वाक्य में वाक्यभेद 
की प्राप्ति शास्त्र में दोष माना गया है । इसलिए भी उक्त वाक्य में क्रम का विधान 
मानना संगत नहीं है । 

यह कहना भी युक्त न होगा कि अभिषव और होम भक्षण के अङ्ग हैं, अर्थात्‌ 
मक्षण के लिए अभिषव और होम किया जाता है। भक्षण मुख्य अङ्ग है, और ये 
उसके अङ्ग हैं। इस कथन की अयुक्तता का कारण यह है कि अभिषव ==सोम का 
तैयार करना मुख्यतः होम के लिए किया जाता है, और होम स्वर्गादपि फलप्राप्ति 
के लिए किया जाता है । इसलिए इनको भक्षण का अङ्ग नहीं माना जा सकता। 
अतः भक्षण अप्राप्त है। प्रस्तुत वाक्य उसी का विधान करता है; यह अपूर्वविधि है। 

द्वादशाह सत्र में दीक्षा-वाक्य है-“अध्वर्युमृहपति दीक्षयित्वा ब्रह्माणं दीक्ष- 
यति, तत उद्गातारम्‌' [आप०श्रौ० २१।१।१६।२०]अघ्वर्यु गृहपति को दीक्षित 
कर ब्रह्मा को दीक्षित करता है, तदन्तर उद्गाता को । इस वाक्य में जाचायों ने 
क्रम का विघान माना है । इसी के समान 'हविर्घाने' आदि वाक्य में भी क्रम का 
विघान मानना चाहिए । यह कथन भी युक्त नहीं है, क्योंकि प्रस्तुत प्रसंग में क्रम 
प्रयोजनवश स्वत:सिद्ध है; उसका विधान अनावश्यक व व्यर्थ है । क्योंकि अभिषव 
के बिना होम सम्भव नहीं, होम से पूवे अभिषव करना ही होगा। ऐसे ही होम 
के बिना शेष सोमभक्षण सम्भव नहीं, भक्षण से पूर्व होम करना ही होगा । इसमें 
व्यतिक्रम जसम्मव है। न सोम के पश्चात्‌ अभिषच सम्भव है, न भक्षण के परचात्‌ 
होम । ऐसी स्थिति द्वादशाह सत्र के दीक्षा-प्रसंग में नहीं है, वहाँ व्यतिक्रम सम्भव 
है; इसलिए वहाँ क्रम का विधान आवश्यक है। 

प्रस्तुत वाक्य के “प्रत्यञ्च: परेत्य' पदों के आधार पर वाक्य का विनियोग 
'वीछे की ओर घूमकर' आने में मानना चाहिए, अर्थात्‌ यह वाक्य 'पीछे की ओर 
घूमकर आने का' विधान करता है। यह कथन भी युक्त नहीं है, क्योंकि आहव- 
नीय में सोमाहुति देकर भक्षण-निमित्त सदोमण्डप में जाने के लिए 'पीछे की ओर 
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लौटना” अनिवार्यं है । अतः बह स्वतःसिद्ध है, उसका विधान करना अनावश्यक 
है। 

फलतः उक्त वाक्य शेष सोमभक्षण का विधान करता है, यही मान्यता निर्दोष 
है। जो होता आदि अभिषव करते हैं, एवं होम करते हैं, वे शेष सोम का भक्षण 
करते हैं। इस प्रकार अभिषव और होम भक्षण में निमित्त हैं ॥३२॥ (इति होमा- 
भिषवयोरपि भक्षनिमित्तताऽधिकरणम्‌--११) । 


(वषट्कर्त्रादीनां चमसे सोमभक्षाधिकरणम्‌--१२) 


ज्योतिष्टोम प्रसंग में बाक्य है--्रैतु होतुरचमसः प्र ब्रह्मणः प्रोद्गातृणा प्र 
यजमानस्य' [श० ब्रा० ४।२।१।२६॥ कात्या० श्रौ० १०११०] इत्यादि? । 
प्रस्तुत वाक्य में बताया गया है, होता आदि चमसोंवाले सोमभक्षण अपने चमसों 
में करें। यहाँ सन्देह है--क्या वषट्कार, अभिषव व होम करनेवाले चमसों में 
भक्षण करें ? अथवा न करें ? शिष्य जिज्ञासा करता है-प्रैतु होतुशचमस:' इत्यादि 
वाक्य में होता आदि के चमसों में सोमभक्षण का प्रत्यक्ष निर्देश है, पर प्रस्तुत 
वाक्य में ऐसा नहीं है, इसलिए यह क्यों न माना जाय कि वषट्कार, अभिषव 
च होम करनेवाले चमस में सोमभक्षण न करें? 

आचार्य ने शिष्यजिज्ञासा को पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया--- 


प्रत्यक्षोपदेशाच्चमसानामव्यक्तः शेषे ॥३३॥ 


[चमसानाम्‌ ] चमसों के 'प्रैतु होतुश्चमसः? इत्यादि वाक्य में [प्रत्यक्षोप- 
देशात्‌ ] प्रत्यक्ष ==स्मष्ट उपदेश -- कथन होने से जिनके चमस हैं, उन्हीं को चमसों 
में सोमभक्षण प्राप्त होता है, [अव्यक्तः] जहाँ व्यक्त --स्पष्ट चमसनिदेंश नहीं 
है, वहाँ [शेषे ] चमसियों से अन्यत्र = भिन्न पात्र में सोमभक्षण होना चाहिए । 

“वषट्कत्तुः प्रथममक्षः' तथा “हविर्घाने ग्रावभिरभिषुत्य' आदि वाब्यों में 
चमस का स्पष्ट कथन नहीं है, अतः वषट्कार, अभिषव व होम करनेवालों का 
सोमभक्षण चमसों में न होकर अन्य पात्र में होना चाहिए । 

यहाँ वषट्कर्त्ता आदि के सोमभक्षण में कोई सन्देह नहीं है। वह गत अघि- 
करण में निश्चित कर दिया गया है । हविर्धाने '' "सदसि भक्षान्‌ भक्षयन्ति' वाक्य 
सोमभक्षण का स्पष्ट निर्देश है । सन्देह पात्र के विषय में है । वषट्कर्त्ता आदि को 
चमस में सोमभक्षण कराया जाय ? अथवा अन्य पात्र में ? क्योंकि 'वघट्कत्तुं:' 
एवं 'हचिर्थाने' आदि वाक्यों में सोममक्षण का स्पष्ट कथन होने पर भी चमस का 
स्पष्ट निर्देश नहीं है, इसलिए वषट्कर्ता आदि को चमस में सोमभक्षण न कराकर 


१. द्रष्टव्य-¬(३२।५।२२) सुत्र का माष्य । 
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अन्य पातर में कराना चाहिए, पूर्वपक्ष का यही आशय है ।।३३॥ 

आचायं सूत्रकार ने उक्त जिज्ञासा का समाधान करते हुए सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत 
किया 

स्पाह्य कारणभावाद्‌ अनिर्देशश्चससानां 

कर्तुस्तद्तचनत्वात्‌ ॥३४॥ 

[वा | वा पद पूर्वेपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है। [स्यात्‌ |वषट्कर्त्ता आदि 
का भी सोमभक्षण चमस में होता चाहिए, क्योंकि वहाँ [कारणमावात्‌ ] सोम- 
भक्षण के कारण विद्यमान होने से; [चमसानाम्‌ ] चमसों का [अनिर्देश: | स्पष्ट 
निर्देश न होना भले हो, पर [कर्तुः] वषट्कर्त्ता आदि के [तद्वचनत्वात्‌ ] सोम- 
भक्षण का स्पष्ट कथन होने से, उनका भी सोमभक्षण चमसों में होगा । 

यह कहना किसी अंश में ठोक है कि 'प्रैतु होतुश्चमसः' वाक्य में चमस का 
स्पष्ट निर्देश है, वह--जिसका जो चमस है, उसके---चमस में सोमभक्षण का 
विक्षान करता है; परन्तु वषट्कर्त्ता आदि के चमस में सोमभक्षण का निषेध नहीं 
करता । जैसा सोमभक्षण का विधान 'प्रैतु' आदि वाक्य में है, वैसा ही 'वषट्कर्त:, 
हविर्धाने’ आदि वाक्यों में है। सोमभक्षण प्रत्येक दशा में चमसों में ही होगा, भले 
ही कहीं चमस का स्पष्ट निर्देश न हुआ हो ॥३४।। 

सूत्रकार ने इसी की पुष्टि में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


चमसे चान्यदर्शन'त्‌ ॥३५॥ 


[चमसे] चमस-प्रसंग में | अन्यदर्शनात्‌] अः जिनके चमस नहीं कहे 
उनके देखे जाने से [च] भी, बपट्कर्ता आदि का सोमभक्षण चमस में होता है। 

'ब्रैतु' वाक्य में जो चमस जिसके लिए निर्दिष्ट है, बही उसमें सोमभक्षण करे, 
अन्य न करे,--ऐसा नियम नहीं है। इसके अतिरिक्त अन्य वाक्य उन्हीं चमसो में 
अन्यो के सोमभक्षण का निर्देश करता है--'चमसांदचमसाध्वर्यवे प्रथ च्छति, तान्‌ 
स॑ वषट्कर्त्रे हरति' चमसाध्वयुँ के लिए चमसों को देता है, चमसाध्वयुं उनको 
वषट्कर्त्ता के लिए पहुँचाता है। यदि 'होतृचमस' नाम से एक ही हारा नमस में 
सोमभक्षण हो, तो वाक्य में 'तान्‌' बहुवचन का प्रयोग उपपन्न नहीं होता। इसकी 
उपपत्ति तभी सम्भव है, जब वषट्कर्ता आदि चमसों में भक्षण करें । इससे स्पष्ट 
होता है, जहाँ सोमभक्षण है, वह चमसों में ही है, अन्य पात्रों में नहीं । 

इस प्रसंग में यह भी ध्यान देने योग्य है कि 'होतृचमस' नाम से चमस पर 
होता का स्वामित्व स्थापित नहीं हो जाता । चमस तथा अन्य सभी यज्ञिय पात्रों 
पर स्वामित्व यजमान का रहता है ! जैसे होता या उद्गाता चमस का यज्ञकाल में 
उपयोग करने के लिए अधिकृत हुँ, बसे ही वषट्कर्त्ता आदि भी पूर्णरूप से अधि- 
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कृत हैं, भले ही कतिपय वाक्यो में उनके सोमभक्षण-निर्देश के साथ चमस का 
उल्लेख न हुआ हो । 

जिज्ञासा होती है--चमस में ही सोमभक्षण किया जाय, इसके लिए इतना 
आग्रह या दृढ़ नियम क्यों है ? ज्ञात होता है, चमस का निर्धारित माप = परिमाण 
होने के कारण यह व्यवस्था की गई, जिससे यागशेष सोम सब अधिकृत याज्ञिकों 
को पूर्णतया रामानरूप में वितरित किया जा सके । अन्य यज्ञिय पात्रों के परिमाण 
न्यूनाधिक हो सकते हैं। उनमें सोमभक्षण होने पर किसी को अधिक सोम मिले, 
किसी को न्यून, यह उचित व न्याय्य प्रतीत नहीं होता । इसी लिए नियत परिमाण 
के पात्र चमस में सोमंभक्षण की व्यवस्था की गई ॥३५॥ (इति वषट्‌कर्त्रादीनां 
चमसे सोमभक्षाधिकरणम्‌--१२) । 


(होतुः प्रथमभक्षाधिकरणम्‌ --१३) 

शिष्य जिज्ञासा करता है-जब एक चमस पात्र में अनेक ऋत्विक्‌ सोमभक्षण 
करते हैं, तब वहाँ क्रम क्या होना चाहिए ? सूत्रकार ने इस विषय में पूर्वपक्ष प्रस्तुत 
किया-- 


एकपात्रे क्मादध्वर्यूः पूर्वो भक्षयेत्‌ ॥३६॥ 


[एकपात्रे | एक पात्र में सोमभक्षण के अवसर पर [अध्वर्षु: ] अध्वर्यू [ पूर्व: ] 
प्रथम [भक्षयेत्‌ | भक्षण करे, [ क्रमात्‌ ] क्रम से; होम के समय सोमपांत्र क्योंकि 
अध्वर्यु के हाथ में होता है, इसलिए सर्वप्रथम सोमभक्षण उसी को करना चाहिए, 
क्योकि क्रम वहीं से प्रारम्भ होगा, जिसके सान्निध्य में सोम है। याग के समय 
श्रतिप्रस्थाता' नामक ऋत्विक्‌ सोमपात्र को भरकर अध्वर्यु के हाथ में देता है। 
अध्वर्यु का कार्ये हैँ--आहवनीय अग्नि में सोम की अपेक्षित आहुतियाँ देना । याग 
के अनन्तर शेष सोम का भक्षण सब ऋत्विक्‌ करते हैं । एक पात्र में भक्षण होने से 
सबको बारी-बारी से भक्षण करना होगा। ऐसी स्थिति में सर्वप्रथम भक्षण का 
वही ऋत्विक्‌ अधिकारी है, जिसके समीप सोम अवस्थित है। अतः अध्वर्युं का क्रम 
सबसे पहले है ॥।३६।। 

सूत्रकार ने सिद्धान्त-पक्ष प्रस्तुत किया-- 


होता वा मन्त्रवर्णात्‌ ॥३७॥ 

[वा] वा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है । तात्पर्य है--'अध्वर्म प्रथम 
सोमभक्षण करे! यह कथन युक्त नहीं । [होता] तब होता को सर्वप्रथम भक्षण 
करना चाहिए, [मन्त्रवर्णात्‌ ] मन्त में ऐसा कथन होने से । Re 

ऋग्वेद[ १०।६४।२]मे मन्त्र है-'होतुश्चित्‌ पूर्वे हवि रद्यमाशत' है ग्रावाओ! 
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कदाचित्‌ तुम होता से' पहले ही मक्षणयोग्य हवि->सोम का रसास्वादन करते हो । 
यह आलङ्कारिक वर्णन है। सोमलता को पत्थरों से कूट-पीसकर सोम तैयार 
किया जाता है । पत्थरों में वह अनिवायं रूप से लग जाता है, उसी को उत्प्रेक्षा- 
लङ्कार से भक्षण के रूप में कहा गया है। कहने की पद्धति है--सम्भवतः तुम 
होता से पहले ही सोमभक्षण करते हो। इसका तात्पर्यं है--यज्ञश्ञेष सोम का 
भक्षण करनेवाला सबसे पहला अधिकारी होता नामक ऋत्विक्‌ है। ऋग्वेद 
[५४॥४३॥३ ] में अन्य मन्त्र है---'होतेव न: प्रथमः पाहि' हे वायो ! उस मधुर रस- 
पूर्ण सोम का हमारे लिये तुम देवताओं में सबसे पहले ऐसे ही पान करो, जैसे 
ऋत्विजों में होता यज्ञशेष सोम का सबसे पहले पान करता है। सोम तैयार होने 
पर तत्काल उसके साथ वायु-संस्पर्श अनिवार्यं है। उसीको “वायु द्वारा भक्षण' के 
रूप में वर्णन किया है। वह प्राणिजीवन के लिए अनुकूल स्थिति में सहयोग प्रदान 
करता है। उसके अनन्तर अध्वर्यू द्वारा सोम की आहुति आहवनीय अग्नि में दी 
जाती है। इससे प्राणियों के लिए अनुकूल जीवनीय तत्त्व और भी सूक्ष्म होकर 
वायु में मिल जाते हैं । यहाँ देवताओं में अग्नि से पहले वायु का सोमभक्षण है। 
उसी के लिए मन्त्र में 'होतेव' दृष्टान्त दिया गया है । जैसे ऋत्विजों में होता यज्ञ- 
शेष सोम का सर्वप्रथम भक्षण करता है, ऐसे ही देवताओं में वायु । मन्त्र में पद 
है नः --हमारे लिए, यह सब हमारे अर्थात्‌ प्राणियों के अभ्युदय के लिए होता है। 

मन्त्रों ने! उक्त वर्णन से स्पष्ट हो जाता है--यज्ञशेष सोम के भक्षण का सवं- 
प्रथम अधिकारी होता ऋत्विक्‌ है। अतः पूर्वपक्ष का यह कथन युक्त नहीं कि 
सान्निध्य से अध्वर्यु को सोमभक्षण प्रथम करना चाहिए ॥३७॥ 

इसी की पुष्टि के लिए सूत्रकार अन्य हेतु प्रस्तुत करता है-- 


वचनाच्च ॥ ३८ 


[बचनात्‌] वचन से [च] भी बषट्कर्ता का प्रथम भक्षण जाना जाता है। 

वचन है-“वषट्कत्तुँ: प्रथम भक्षः' वषट्कर्त्ता --वौषट्‌ उच्चारण करनेवाले 
को सोमभक्षण प्रथम है। वौषटू का उच्चारण होता करता है, उसके अनन्तर 
अध्वर्यु सोम की आहुति आहवनीय अग्नि में छोड़ता है । इस प्रत्यक्ष कथन से वषटू- 
कर्ता होता ऋत्विक्‌ का सर्वप्रथम सोमभक्षण होना स्पष्ट है। इसी अर्थे का उप- 
पादक वाकय आपस्तम्व श्रौतसूत्र | १२।२४।६]में है--'पात्रे समवेतानां वषट्कर्त्ता 
पूर्वो भक्षयति’ जहाँ एक पात्र में अनेक ऋत्बिक्‌ सोमभक्षण करनेवाले हों, वहाँ 
बषट्कर्त्ता होता ऋत्विक्‌ सर्वप्रथम सोमभक्षण करता है । 

इस विषय में यह कहना युक्त न होगा कि उक्त वाक्य केबल भक्षण का 
विधान करते हैं; यहाँ प्राथम्य अविवक्षित है। कारण यह है कि प्राथम्य अन्य किसी 
वाक्य से प्राप्त नहीं है, इसलिए उसे अनुवाद कहकर अविवक्षित नहीं माता जा 
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सकता। बह अपूर्वविधि है, उसकी उपेक्षा शक्य नहीं; अन्यथा 'प्रथम' पद का 

निर्देश व्यर्थं मानना होगा । एकसाथ अनेक गुणों का बिधान करनेवाला वाक्य 

अशास्त्रीय नहीं है । अतः उक्तबाक्य भक्षण के साथ प्राथम्य के विधायक हैं॥। ३८॥ 
सूत्रकार उक्त अर्थ की पुष्टि में अन्य हेतु प्रस्तुत करता है-- 


कारणानुपु्व्याच्च ।३६॥ 


[कारणानुपूर्व्यात्‌ | कारण की आनुपूर्वी से [च] भी होता का प्रथम सोम- 
भक्षण सिद्ध है। 

सोमभक्षण के निमित्त हैं-वषट्कार और होम । पहला निमित्त वषट्कार है, 
अनन्तर होम। वषट्कार होता करता है, होम अध्वर्यु । होता प्रथम "वौषट्‌? 
उच्चारण करता है, अनन्तर अध्वर्यु आहुति देता है । अनुष्ठान का यह नैमित्तिक 
कम होता के कार्य को प्रथम और अध्वय के कायं को उसके पश्चात्‌ रखता है। 
कर्मानुष्ठान की इस आनुपूर्वी से भी होता का सोमभक्षण सर्वप्रथम होना निश्चित 
है। फलतः एक पात्र में अनेक ऋत्विजों के सोमभक्षण के अवसर पर उस 
पात्र में सवंप्रथम सोममक्षण होता करता है ॥३६॥ (इति होतुः प्रथमभक्षाधि- 
करणम्‌--१३}) । 

(भक्षस्याुज्ञापूर्वंकत्वाधिक रणम्‌-- १४) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--एक पात्र में अनेकों द्वारा जो सोमभक्षण किया 
जाता है, वहाँ सन्देह है--क्या अनुज्ञापत करके या बिना अनुज्ञापन के ही सोम- 
मक्षण करना चाहिए ? अथवा आवश्यक रूप से अनुज्ञापनपूवंक सोमभक्षण करना 
चाहिए? पहले पक्ष में अनुज्ञापन का अनियम है, करे या न करे। दूसरे पक्ष में 
अनुज्ञापन आवश्यक है। 

'अनुज्ञा' पद का अर्थ है--अनुमति, सहमति, स्वीकृति । अनुज्ञापन है-- 
अनुमति एवं स्वीक्रति लेता । एक व्यक्ति अन्य व्यक्ति को किसी विशिष्ट कार्य के 
हेतु आमन्त्रित करता है, और उसमें अन्य व्यक्ति की अनुमति या स्वीकृति जानना 
चाहता है। यह सब भाव अंनुज्ञापन में आ जाता है। पहले विकल्प में कहे-सुने 
बिना या कभी कह-सुनकर भी अनियम से सोमभक्षण में लाघव प्रतीत होता है। 
नियम मानने घर व्यवस्था करनी पड़ती है। इसलिए पहला पक्ष मानना युक्त 
होगा; ऐसा प्राप्त होने पर सूत्रकार ने सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत किया-- 


वचनादनुज्ञातभक्षणम्‌ ॥४०॥ 
[वचनात्‌ ] शास्त्रीय वचन से ज्ञात होता है, [अनुज्ञातमक्षणम्‌ ] अनुज्ञापत- 
पूर्वक ही सोमभक्षण करना चाहिए। 
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काठक संहिता [ ११।१] में बचन है--'इन्द्रो वे त्वष्टु: सोममनुपहतोऽपिबत्‌ 
स विश्वक्‌ सोमपीथेन व्याघ्यंत, तस्मात्‌ सोमो नानुपहूतेन पातवे” इन्द्र ने एक 
बार त्वष्टा के सोम को बिना बुलाए पिया; उस सोमपान से बह पूर्णरूप में 
तिरस्कृत हुआ, अतः सोमपान के लिए बिना बुलाये उपस्थित नहीं होना चाहिए । 

बचन में 'अनुपहूतः' पद है । उपहूत बुलाया हुआ, अनुपहूत न बुलाया हुआ। 
उपह्वान व अनुज्ञापन पद एक ही अर्थ को कहते हैं । यह एक साधारण व्यवहार 
की बात है, खाने-पीने आदि के अवसर पर बिना बुलाये उपस्थित होना प्रायः 
तिरस्कार का कारण हो जाता है। यजमान ऋत्विजों को सोमभक्षण के लिए 
आमन्त्रित करता है, तब ऋत्विज्‌ स्वीकृति देकर उपयुक्त अथवा पूर्व निर्धारित 
स्थान में उपस्थित हो जाते हैं। इसी आशय को सूत्र प्रकट करता है ॥४०॥ 
(इति भक्षस्यानुज्ञापूरवेकत्वाधिकरणम्‌--१४) । 


(वेदिकवचनेनानुञ्ञापनाधिकरणम्‌- १५) 


अनुमति प्राप्त होने पर सोगभक्षण के लिए उपस्थित होना चाहिए, ऐसा 
निश्चय हो जाने पर भी यह सन्देह रह जाता है कि अनुज्ञापन लौकिक वाक्य से 
किया जाय ? अथवा वैदिक वाक्य से ? इसके लिए कोई नियत व्यवस्था न होने 
के कारण साधारणतया लौकिक वाक्य से अनुन्नापन करे, ऐसा प्राप्त होने पर 
सूत्रकार ने व्यवस्था की-- 


तदुपहृत उपद्वयस्वेत्यनेनानृज्ञापयेल्लि ङ्गात्‌ ॥४१॥ 


[तत्‌] उस सोमभक्ष के लिए ['उपहृत उपह्वयस्व' इति ] “उपहृत उपह्वयस्ब' 
[अनेन] इस वैदिक वचन से [ अनुज्ञापयेत्‌ ] भनृज्ञापन करे[लि ङ्गात्‌ ] उक्त वचन 
में अनुज्ञापत का सामथ्यं देखे जाने से । 

“उपहूत उपह्व्यस्व' यह वचन शतपथ ब्राह्मण [२।४।४।२५] में पठित है। 
“यजुर्वेद [ २।११]में 'उपहुत उपह्वयताम्‌' पद पठित हैं । 'उपह्वयताम्‌' के आधार 
पर शतपथ में 'उपह्वयस्व' की ऊहा की गई प्रतीत होती है । यजुर्वेद में संत्र जहाँ 
“उपहूतः पद प्रयुक्त है, प्राशन व भक्षण का निर्देश है। इससे "उपहूत, उपह्वयस्व” 
वचन में अनुज्ञापन का सामर्थ्य निहित है, यह ज्ञात होता है। इस वेदिक वचन से 
अनुज्ञापन का प्रयोजत सिद्ध हो जाने पर इस कार्य के लिए लौकिक वचन की 
निवृत्ति हो जाती है ॥४१॥ (इति वँदिकवघनेतानुज्ञापनाधिकरणम्‌-१५) । 


(वैदिकवाक्येन प्रतिवचनाधिकरणम्‌- १६) 


यह निश्चित हो गया कि “उपहूत उपह्वयस्व' इस वेदिक वचन से अनुज्ञापन 
करे, पर यह सन्देह अभी बना है कि प्रतिवचन--प्रत्युत्तर में लौकिक वाक्य का 
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प्रयोग किया जाय ? अथवा वह भी वैदिक वचन द्वारा हो ? वैदिक वाक्य का 
विनियोग प्रश्‍न में किया गया है; प्रतिवचन में लौकिक वाक्य का प्रयोग क्‍यों न 
नाना जाय ? 

आवार्य सूत्रकार ने सिद्धान्त स्थिर किया-- 


तवरार्थात्‌ प्रतिवचनम्‌ ॥४२॥ 


[तत्र] उस अनुज्ञापन में [अर्थात्‌ ] अर्थ-सामथ्यें से 'उपहृतः' यह पद [ प्रति- 
वचनम्‌ ] प्रतिवचन होता है। 

अनुज्ञापन के लिए बताये गये वैदिक वचन में दो पद हैं-एक--'उपहूतः' 
दूसरा 'उपह्वयस्व'। दूसरा क्रियापद है। यजमान इसका उच्चारण करता है, 
ऋत्विक्‌ का उपह्वान करता है, उसे आमन्त्रित करता है, बुलाता है-आओ, 
सोमभक्षण करो । यह प्रथम कहे जाने से प्रश्‍नरूप है। आमन्त्रण को स्वीकार कर 
ऋत्विक्‌ "उपहूतः उच्चारण करता हुआ सोमभक्षण के लिए सदःस्थान में उप- 
स्थित हो जाता है। तात्पर्य है--मैं उपहूत हूँ, आमन्त्रित हू, सोमभक्षण के लिए 
मुझे बुलाया गया है, वह स्वीकार है। वह सदोमण्डप में पहुंच जाता है। 

इस प्रसंग में यह कहना संगत न होगा कि प्रदवरूप में कहा गया वचन पहले 
पढ़ना चाहिए, उत्तररूप में कहा गया अनन्तर; पर मूल ग्रन्थ [श० ब्रा०] में 
इनका विपर्यय क्यों है? वस्तुतः कोई भी पद अपने अर्थ-सामर्थ्यं से उपयुक्त अवसर 
पर प्रयुक्त किया जाता है; उनकी आनुपूर्वी अर्थबोधन में आाधक नहीं होती । 
शास्त्र का यह सर्वंसम्मत सिद्धान्त है--'यस्य येनार्थेसम्बन्धो द्वरस्थस्यापि तस्य 
सः -अर्थ-सामरथ्यं से पद का प्रयोग वहीं होगा, जिसके साथ उसका सम्बन्ध है, 
भले ही वह पाठ में पहले-पीछे कहीं पढ़ा गया हो । फलतः 'उपहत उपह्वयस्व' इस 
वैदिक वचन के दूसरे पद का उच्चारण यजमान प्रथम करता है । उसके प्रतिवचन 
में अधिकृत ऋत्विक्‌ 'उपहुतः' उच्चारण करता है। इस प्रकार प्रइत-प्रतिवचन 
दोनों बैदिक वचन द्वारा किये जाते हैं। यज्ञ-प्रसंग में लौकिक वाक्य प्रयुक्त नहीं 
होने चाहिए, यही इसका तात्पर्य है । आपस्तम्ब श्रौतसूत्र [ १२।२४।१५ व ४४] 
में उक्त आधार स्पष्ट लिखा है--'उपहूत इति प्रतिवचनः' ॥४२॥ (इति वैदिक- 
वाक्येन प्रतिवचनाधिकरणम्‌--१६) । 


(एकपात्राणामनुज्ञापनाधिकरणम्‌--१७) 
वैदिक वचन से अनुज्ञापन किये जाने का निश्चय होने पर भी यह सन्देह है 
कि क्या जहाँ अनेक व्यक्ति एक पात्र में सोमभक्षण करते हैं, वहीं अनुशापन होना 


चाहिए ? अथवा सर्वत्र सोमभक्षण के अवसर पर ? इस विषय में कोई विशेष 
कथन न होने से सवत्र सोमभक्षण के अवसर पर अनुज्ञापन किया जाना प्राप्त 


अधण सीमांसा-इशंसं 


होता है। 


आचायं सूत्रकार ने इसे ब्यवस्थित किया-- 


तदेकपात्राणां समवायात्‌ ॥४३॥ 

[तत्‌] बह्‌ अनुज्ञापन [एकपात्राणाम्‌ | एक पात्र में सोमभक्षण करनेवाले 
व्यक्तियों का करना चाहिए, [समवायात्‌ | अनेक व्यक्तियों का सोमभक्षण एक 
पात्र में इकट्ठा होने से । 

जहाँ एक पात्र में अनेक व्यक्तियों ने सोमभक्षण करना हो, वहीं अनुज्ञापन 
(= अनुमति) आवश्यक है । अनुज्ञापन का स्वरूप है--जहाँ कोई कायं एक 
व्यक्ति करता है, वहीं अन्य व्यक्ति कार्थ करना चाहे, तो दूसरे की भावना को 
अनुकूल बनाने के लिए अनुज्ञापन अपेक्षित है । जहाँ एक पात्र में अनेक व्यक्तियों 
ने सोमभक्षण करना है, वहाँ एक-दूसरे की अनुमति से कार्य करने में संघर्ष की 
आशंका या सम्भावना टल जाती है। अपने-अपने भिन्त पात्रों में सोमभक्षण के 
अवसर पर ऐसी स्थिति आने की सम्भावना ही नहीं रहती, क्योंकि वहाँ एक के 
द्वारा प्रयोग किये गये पात्र में अन्य कोई भक्षण नहीं करता। 

संघर्ष के दो आधार हो सकते हैं--एक, क्रम या आनुपूर्वी, अर्थात्‌ पात्र का 
पहले प्रयोग कौन करे ? दूसरा, भक्ष्य पदार्थ की न्यूनाधिकता का होता । संघर्ष के 
पहले आधार को टालने के लिए व्यवस्था की गर्डै है- सर्वप्रथम सोमभक्षण होता 
ऋत्विक्‌ करेगा, अनन्तर निर्धारित क्रम से अन्य ऋत्विक्‌ । एक पात्र में भरा 
सोम समान भागों में बाँटा नहीं जाता । यथाक्रम उसी पात्र से चुल्लू में अन्दाज़ा 
के साथ सोम भक्षणार्थं दिया जाता है। उसमें स्वभावतः कुछ-न-कुछ न्यूनाधिकता 
सम्भव है । ऐसी स्थिति में परस्पर किसी के चित्त को ठेस न लगे, अनुञ्ञापन 
आवश्यक होता है। कदाचित्‌ भूल से न्यून या अधिक सोमभक्षण किसी के द्वारा 
हो जाय, तो उसमें कोई भी अन्य सदस्य अपने चित्त की प्रसन्नता नष्ट न होने दे; 
इसी भावना से अनुज्ञापन एक पात्र में अनेकों के द्वारा सोममक्षण में सम्भव है, 
सर्वत्र सोमभक्षण में नहीं ॥४३॥ (इति एकपात्राणामनुज्ञापनाधिकरणमु--१७ yt 


(स्वयं यष्टुर्येजसानस्य भक्षास्विताधिकरणम्‌-१८) 


ज्योतिष्टोम प्रकरण में ऋतुयाग” पठित हैं। वहाँ वाक्य हैं--'यजमानस्य 
याज्या, सोऽभिप्रेष्यति, होतरेतद्‌ यज' इति । यजमान की याज्या है, प्रशास्ता द्वारा 
प्रेरित यजमान होता को परष देता है-हे होतः ! यह पढ़कर यजन करो। 


१. इस विषय में द्रष्टव्य हैं--कात्या० श्रौ० ६।१३।१-१६॥ तथा आफ? श्रौ० 
१२२६ ११ एवं १२।२७।१२॥ 


अथ तृतीयाध्याये पञ्चमः पादः ५६६ 


प्रधान याग के प्रारम्भ में जिन ऋचाओं से आहुतियाँ दी जाती हैं, उनका नाम 
'्याज्या' है । वे सव ऋचाएँ होत्रकाण्ड में पठित हैं, इसलिए होता ऋत्विक्‌ उनका 
पाठ करता है, पाठ के अनन्तर 'वषट्‌' शब्द का उच्चारण करने पर अध्वर्यू 
आहवनीय अग्नि में सोम की आहुति देता है। प्रशास्ता से प्रेरित यजमान इसी 
यजन के लिए होता से कहता है--'एतद्‌ यज' इति । 
अन्यत्र पाठ है-- स्वयं वा निषद्य यजति' अथवा यजमान होता को यजन के 
लिए न कहकर स्वयं बैठकर यजन करता है । तात्पर्य है--यजमान स्वयं याज्या 
ऋचा का पाठ कर वषट्‌ शब्द के उच्चारणपुर्वेक आहवनीय अग्नि में सोम की 
आहुति देता है। यहाँ सन्देह है-क्या इस प्रसंग में सोमभक्षण यजमान को करना 
चाहिए ? अथवा नहीं ? 
वाक्य में 'पठति' पद है, इससे यजमान के लिए केवल याज्या के पाठ का 
विधान विदित होता है। होता से याज्या-पाठ का अपनय (दूर हटाना) किया 
गया; मक्षण का अधिकार तो होता का रहेगा ही। 
आचार्य सूत्रकार ने इसी अर्थं को पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


याज्यापनये नापनीतो भक्षः प्रवरवत्‌ ॥४४॥ 


[याज्यापनय] होता का याज्या से अपनय== सम्बन्ध-विच्छेद होने पर 
[भक्षः] होता का सोमभक्षण [न-अपनीतः] दूर नहीं होता, अर्थात्‌ सोममक्षण 
होता का ही रहता है, [प्रवरवत्‌] याग के प्रारम्भ में होता के वरण के समान। 

याग के प्रारम्भ में यजमान 'होता'-रूप में एक ऋत्विक्‌ का वरण करता है 
सम्पूर्ण अनुष्ठान में वह्‌ एक कमं है। होता द्वारा याज्या-पाठ न किये जाने पर भी 
उसका होता-पन बना रहता है । इसी प्रकार घाज्यापाठ एक कर्म है, सोमभक्षण 

अन्य कमं है। याज्यापाठ के अपनय से भक्षण का अपनय नहीं होगा । अत: सोम- 
मक्षण होता का होना चाहिए । 

आशंका होती है--'याज्याया अघि वषट्‌ करोति' याज्या-पाठ के अनन्तर 
वषट्कार करता है,--इस वाक्य के अनुसार जो याज्या का पाठ करता है, वही 
वषट्कार करता है । यजमान ने याज्या-ऋचाओं का उच्चारण किया है, तब वही 
पाठ के अनन्तर वषट्‌ का उच्चारण करेगा । इस विषय में शास्त्रीय व्यवस्था है 
किं जो वषट्कार करता है, वही सोमभक्षण करता है। इस व्यवस्था के अनुसार 
सोमभक्षण यजमान का होना चाहिए, होता ऋत्विक्‌ का नहीं । 

यह आशंका वस्तुतः निराधार है; क्योंकि वषट्कार याज्या का अवथव या 
अङ्गखूप नहीं है, जो याज्या के साथ अनिवाये रूप से बंधकर रहे । याज्या अपनी 
जगह है, वषट्कार अपनी जगह है । 'माज्याया अधि वषट्‌ करोति'- “याज्या के 
अनन्तर 'वषट्‌' करता है' वाक्य के साथ उक्त स्थिति का कोई विरोध नहीं है। 


५७० मीमांसा-दर्शन 


यजमान हारा याज्या-पाठ किये जाने के अनन्तर होता वषट्कार करेगा । वषट्‌- 
कर्ता ही सोमभक्षण का अधिकारी है, इस प्रकार होता का सोमभक्षण सिद्ध है। 
स्वयं वा निषद्य यजति’ वाक्य यजमान द्वारा याज्या-पाठ किये जाने का विधान 
करता है। यह वचन होता से याज्या का अपनय भले ही करे, इससे वषट्कार का 
अपनय नहीं होता, वषट्कार होता करेगा ही । वाक्य से जो अर्थ अभिव्यक्त होता 
है, उतना ही ग्रहण करना चाहिए । स्वयं वा निषद्य यजति' वाक्य केवल याज्या- 
विषयक है । अतः यजमान द्वारा याज्या-पाठ में सोमभक्षण होता का होता 
चाहिए॥४४॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का निराकरण करते हुए सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत 
किया 


यष्टुर्वा कारणागमात्‌ ॥४५॥ 


[वा] 'वा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है । तात्पर्य है--होता का 
याज्या से अपनय होने पर भी सोमभक्षण से अपनय नहीं होगा' यह कथन युक्त 
नहीं है। अतः [यष्टु:] यजन करनेवाले यजमान का सोमभक्षण निश्चित है, 
[कारणागमात्‌ | कारण =-सोमभक्षण कारण के आगम = प्राप्त होते से; तात्पर्य 
है--जो यजन करता है, उसी का सोमभक्षण होता है। 

“स्वयं वा निषद्य यजति’ बानय में 'यजति' का अर्थ है--यजन करता है। 
देखना चाहिए, 'यजन' का स्वरूप बया है? याज्या-फऋचाओं का पाठ करना, 
उसके अनन्तर 'वषट्कार'-उच्चारणपूर्वक आहवनीय अग्नि में सोम की आहुति 
देना, यह सब व्यापार 'यजति' क्रिया के पेटे में आता है । वषट्कार का उच्चारण 
सोमभक्षण का कारण है; जो उच्चारण करेगा, उसी का सोमभक्षण है । याज्या- 
ऋचाओं के पाठ के अनन्तर यजमान वषद्कार-उच्चारणपूर्वक अग्नि में आहुति 
प्रदान करता है, अतः सोमभक्षण यजमान का है। 

गत सूत्र की व्याख्या में जो यह कहा गया कि यजमान द्वारा याज्या-पाठ के 
अनन्तर वषट्कार का उच्चारण होता करेगा, यह कथन अशास्त्रीय है । यजन 
के विषय में शास्त्र का निर्देश है-'अनवानता यष्टव्यम्‌ बीच में इवास लिये 
बिना यजन करना चाहिए । याज्या ऋचा के अन्त में वषट्कार-उच्चा रणपूर्वक 
अग्नि में आहुति देना, यह सब एक श्वास में होना चाहिए । यह तभी सम्भव है, 
जब स्वयं यजमान याज्या-पाठ के अन्त में 'वषट्‌' उच्चारण करता हुआ आहुति 
देता है। मध्य में होता द्वारा वषट्कार का उच्चारण मानने पर एक श्वास में 
यजन का होना असम्भव है | इसलिए स्वयं बा निषद्य यजति' द्वारा विहित यजन- 
कमं के मध्य में श्वास न लेने का [अतवानता यष्टव्यम्‌] विधान है। यजमान 
द्वारा स्वयं बैठकर यजन करने का विधान केवल याज्यामात्र-उच्चारण में 


अथ तृतीयाध्याये पञ्चमः पादः ५७१ 


पर्यवसित नहीं है । यह साङ्ग कमं के पूर्ण अनुष्ठान का विधान है, अतः इसमें 
यजमान का सोमभक्षण निश्चित है ॥४५॥ 

गत सूत्र में जो यह कहा गया कि स्वयं यजमान द्वारा यजन करने पर भी 
जैसे ऋत्विक्‌ रूप में होता का वरण अपचीत नहीं होता, बैसे ही होता का सोम~ 
अक्षण भी अपनीत नहीं होगा । इस विषय में सूत्रकार ने बताया-- 


प्रवृत्तत्वात्‌ प्रवरस्यानपायः ॥४६॥ 


[प्रवृत्तत्वात्‌] प्रारम्भ से होता का वरण होकर याग की सम्पन्नता तक 
होता-पन प्रवृत्त=चालू रहने के कारण [प्रवरस्य |वरण का | अनपायः ]अपतय == 
दूर होना=उच्छेद नहीं होता। 

यजमान द्वारा होता ऋत्विक्‌ का वरण याग के प्रारम्भ में हो जाता है। होता 
की यह स्थिति याग सम्पन्न होने तक सम्पूर्ण यागकाल में बनी रहती है। यदि 
विधान के अनुसार यजमान स्वयं याज्या का यजन करता है, तो इससे वरण किये 
होता का होतृभाव समाप्त नहीं हो जाता । ज्योतिष्टोम प्रकृतियाग है; प्रकतियागों 
में जो विधि जहाँ कहा है, वहाँ उसी प्रकार उसका अनुष्ठान होना चाहिए । ऐसा 
न करने पर कर्म विगुण हो जाता है। विगुण कर्म अभीप्सित फल देने में असमर्थ 
रहता है। विक्कतियागों में ऐसा होता है कि जहाँ जो कर्म अपेक्षित है, पर कथित 
नहीं है, उसका 'प्रकृतिवद्‌ विक्कति: कत्तंव्या' वचन के अनुसार प्रकृतियाग में उस 
अवसर पर जैसा कहा है, वेसा अनुष्ठान कर लिया जाता है। पर ज्योतिष्टोम 
प्रकृतियाग है; यहाँ जो विधान जहाँ है, वह सब अपूर्व विधि है। यदि यजमान के 
द्वारा स्वयं याज्या-होम से होता का वरण उच्छिम्न माना जाय, तो आगे होम के 
लिये उसका पुनः वरण करना होगा । यह नितान्त विधिहीन हो जायगा, क्योंकि 
इस अवसर पर वरण का विधान नहीं है । ऐसा करने से समस्त कर्म विगुण व 
निष्फल हो जायगा । अतः यजमान के याज्या-होम से होता का होतृभाव अपनीत 
नहीं होता। याज्या-ऋचा के उच्चारणपूर्वेक यजमान वषट्कार करता है, और 
आहवनीय अग्नि में सोम की आहुति देता है । 'यत्र वपट्कारस्तत्र भक्षणमपि' इस 
व्यवस्था के अनुसार सोमभक्षण यजमान का ही होगा । फलतः इस अनुष्ठान में 
होता से सोमभक्षण का अपनय है, होतु-वरण का नहीं,--यह्‌ सिद्धान्त निदिचत 
होता है ॥४६।। (इति स्वयं यष्टुर्येजमानस्य भक्षास्विताधिकरणम्‌--१८) । 


(फलचमसस्य इज्याविकारताध्षिकरणम्‌--१६) 


ज्योतिष्टोम-प्रसंग में सन्दर्भ पठित है--“स यदि राजन्यं वा वदय वा याज- 
येत्‌, स यदि सोमं विभक्षयिषेत्‌, न्यग्रोधस्तिभीराहत्य ताः सम्पिष्य दधनि उन्मृज्य 


५७२ मीमांसा-द्शन 


तमसौ भक्षं प्रयच्छेन्न सोमम्‌”°-यदि ज्योतिष्टोम याग करनेवाला क्षत्रिय अथवा 
वैश्य है, और वह सोमभक्षण करना चाहता है, तो उसको बट वृक्ष की कोंपल- 
कलियों का रस दही में मिलाकर भक्षण करावें, सोमभक्षण न करायें । यहाँ सन्देह 
है--क्या गह फलचमस (बड़ की कलियों के दधिमिश्रित रस से भरा चमस) भक्ष 
का विकार है? अथवा याग का विकार ? तातपर्य है--तया यह केवल भक्षण के 
लिए है ? और आहुति सोम की ही दी जायगी ? अथवा आहुति भी फलचमस की 
दी जायगी ? 

सन्दर्भ-पदों के आधार पर ज्ञात होता है कि फलचमस का सम्बन्ध भक्षण के 
साथ है, इसलिए यह भक्ष का विकार होना चाहिए। इसी अर्थ को पु्वेपक्षरूप में 
सूत्रकार ने कहा-- 


फलचमसो नैमित्तिको भक्षविकारः शुतिसंयोगात्‌ ॥४७॥ 


[नैमित्तिकः] निमित्तविरेष से प्राप्त हुआ [फलचमसः] फल-रसोंबाला 
चमस [भक्षविकारः] सोमभक्षण का विकार हैँ; अर्थात्‌ केवल सोमभक्षण के 
स्थान पर इसका प्रयोग करना चाहिए, क्योंकि [श्रृतिसंयोगात्‌ ] श्रुति-पदों से 
भक्षण के साथ इसका सम्बन्ध ज्ञात होता है। 

श्रुति-सन्दर्भ में पद हुँ--'तमस्मं भक्ष प्रयच्छेत्‌' क्षत्रिय या बैश्व यजमान के 
लिए उस फलचमस को सोममक्षण के स्थान में भक्षणरूप प्रदान करे। भक्षं 
प्रयच्छेत्‌? पद हैं, 'यजेत्‌' अथवा 'इज्या कुर्यात्‌’ यजन करे, ऐसा उल्लेख नहीं है। 
इसलिए फलचमस को भक्ष का विकार मानना चाहिए। आहुति सोम की दी 
जानी चाहिए ।।४७॥ 

पूर्वपक्ष का निवारण करता हुआ आचार्य सूत्रकार सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत 
करता है-- 


इज्याविकारो वा संस्कारस्य तदर्थत्वात्‌ ॥४८॥ 


[वा] 'वा' पद पूर्वेपक्ष की निवृत्ति का योतक है। तात्पर्य है--फलचमस 
भक्षविकार नहीं है, [इज्याविकारः] याग का विकार है, [संस्कारस्य] संस्कार 
के [तदर्थत्वात्‌] याम के लिए होने से । 

बट वृक्ष की घुंडियों और कोंपल-पत्तों को पीस-छानकर निकाले गये रस में 
दही मिलाकर संस्कार किया गया याग-साधनद्रव्य याग के लिए है। आहुति के 
लिए जिस चमस में यह संस्कृत द्रव्य भरा जाता है, वह 'फलचमस' है। जंसे-- 


१. इसका उल्लेख सुत्र [३।५।२२] पर भी हुआ है । वाक्य तुलना करें, आप० 
० [११२४५ |, तथा सत्पा० (हिरण्य) श्रौ० [८।७।४३] 
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सन्दर्भ के उपसंहार में फलचमस का 'भक्षति' के साथ सम्बन्ध है, ऐसे ही सन्दर्भे 
के उपक्रम में उसका 'यजति' के साथ सम्बन्ध है। प्रारम्भ में स्पष्ट कहा है-- 
“क्षत्रियं वा वैश्यं वा याजयेत्‌’ क्षत्रिय अथवा वंश्य को जब ज्योतिष्टोम यजन 
कराये। इस याग का साघन-दव्य क्या होगा ? यह अगले पदों से स्पष्ट है-- 
'न्यग्रोघस्तिभी राहत्य ताः सम्पिष्य दधनि उन्मृज्य' वट वृक्ष को ताज़ा घुंडियों, 
कोंपल पत्तों व फलों को तोड़, उन्हें पीस-छानकर तैयार किये फलरस में दही 
मिलाकर सम्पन्न हुआ द्रव्य-याग का साधन है। 

ज्योतिष्टोम में क्षत्रिय अथवा वेश्य यजमान होने पर उन्हीं के निमित्त से यह्‌ 
फलरस सोम के स्थान में याग-साधन होने के कारण यद्यपि नैमित्तिक है, तथापि 
ब्राह्मण यजमान होने पर जो कर्म सोम द्वारा सम्पन्न होता है, वह सब कर्म क्षत्रि 
यादि यजमान होने पर फलरस द्वारा सम्पन्न होगा । नैमित्तिक होने से फलचमस 
का 'यजति' से सम्बन्ध तोड़ा नहीं जा सकता । जैसे भक्षण के साथ फलचमस का 
सम्बन्ध श्रुत है, ऐसे ही 'याजयेत्‌' यह 'यजति' के साथ सम्बन्ध शरुत है। इससे 
उपक्रम और उपसंहार दोनों का सामञ्जस्य अबाधित रहता है। भक्षति के साथ 
फलचमस का सम्बन्ध तभी सम्भव है, जब पहले यजति के साथ सम्बन्ध हो। 
भक्षण यागकाल में यागशेष का ही माना गया है। 

सन्दर्भ के अन्तिम पद 'न सोमम्‌” क्षत्रियादि यजमान होने पर “सोम का 
निषेध' यह स्पष्ट करते हैं कि ऐसी स्थिति में सोम का पूरा प्रतिनिधित्व फलचमस 
ग्रहण करता है। यदि फलचमस का सम्बन्ध केवल भक्षण से माना जाय, तो प्रश्न 
होगा--ऐसे याग में आहुति किस द्रव्य की दी जाय ? यदि आहुति सोम की मानी 
जाती है, तो भक्षण में सोम का निषेध अनुपपन्न होगा, क्योंकि मक्षण यज्ञशेष का 
ही होता है, और वह सोम होगा । इसलिये भक्षण में सोम का निषेध तभी उपपन्न 
होगा, जब फलचमस का 'यजति' से सम्बन्ध माना जाता है। इससे स्पष्ट हो जाता 
है, फलचमस इज्या (व्याग) का विकार है; याग =यजन से सम्बद्ध है ॥४८॥ 

आचाय सूत्रकार ने इसी अर्थ की पुष्टि में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


होमात्‌ ॥४७॥ 


[होमात्‌] होम का निर्देश पाये जाने से सिद्ध होता है कि फलचमस इज्या 
का विकारं है । 

फलचमस से होम किये जाने का निर्देश पाया जाता है । वाक्य है--'यदान्यां- 
पचमसान्‌ जुह्वति अथैतस्य दर्भतरुणकेनोपहत्य जुहोति'' जब ऋत्विज्‌ अन्य चमसों 


१. तुलना करें-'यदान्यांस्चमसान्‌ जुह्नत्ययैतस्थ दर्भतरुणेनोपहत्यान्तः परिध्या- 
हृवनीयादङ्कारं निवत्यं अहं त्वदस्मि इति जृहोति' सत्या० (हिरण्य०) श्रौं 
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का होम करते हैं, तब इस फलचमस को--दर्म की दृढ़ डण्ठी अथवा दर्भमुष्टि 
[दाभ घास के अनेक तिनकों को मिलाकर बनाई कूंची ] से हिलाकर होम करता 
है। फलचमस के होम का यह स्पष्ट निर्देश सिद्ध करता है कि फलचभस इज्या का 
विकार है, अर्थात्‌ वह याग के लिए तैयार किया जाता है; केवल भक्षण के लिए 
नहीं । यागशेष का भक्षण तो स्वतः प्राप्त होता है ॥४६॥ 

इसी अर्थ की पुष्टि के लिए सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


चमसश्च तुल्यकालत्वात्‌ ॥५०॥ 


[चमसँः ]अन्य चमसों के साथ [तुल्यकालत्वात्‌ ]फलचमस को होम. के लिए 
उठाने का समानकाल होने से [च] भी जाना जाता है किं यह इज्या का विकार 
है, अर्थात्‌ याग से सम्बद्ध है। 

वाक्य है--'यदाच्यांचमसानुन्नयम्ति, भर्थेतं यजमानचमसमत उन्नयति’ 
[सत्या० श्रौ०, ८७४३] जब अन्य चमसों का प्रोणकलश से उन्नयन करते हैं, 
तब इस यजमान-चमस (फलचमस) का उपपात्र से उन्नयन करता है, जिसमें 
न्यग्रोघस्तिभियों का रस भरा रक्खा है । द्रोणकलश में सोमरस भरा है। होम के 
लिए चमसों से मरकर जैसे वह उठाया जाता है, ऐसे ही वट वृक्ष की घुंडियों व 
कोंपल-पत्तों का दघिमिश्चित रस जिस पात्र में भरा रहता है, वहाँ से होम के लिए 
उसको यजमान-चमस (फलचमस) में भरकर उठाया जाता हैं । इससे स्पष्ट होता 


(५।७।४३) वाक्य के 'द्मेतरुणेन' पद के स्थान पर शतSब्रा० (३। १।२।७) 
में 'दर्भतरुणकेनादघाति' पाठ है। तरुण पद से ह्वस्व गर्थे में [अष्टा० 
५।३।८६] 'क' प्रत्यय होने से पद का अर्थ होगा--दाभ घास के तिनको से 
बनाया गया छोटा-सा गुच्छा, न अधिक लम्बा हो न अधिक मोटा । तिनके 
केवल इतने होने चाहिएँ कि बंधकर जिनमें दृढता आ जाय । लम्बाई छह 
अंगुल और मोटाई कनिष्ठिका अंगुली के अग्रभाग के बराबर पर्याप्त है । यह 
इसीलिये है कि फलचमस में भरे रस को गुच्छे के अग्रभाग से हिलाये जाने 
पर तिनके मुड़न जायें तथा रस गुच्छे के अग्रभाग में इतना लग जाय, जिससे 
आहवनीय में आहुति दी जा सके, अथवा आहवनीय से अंगारा निकालकर 
उसी परिधि (सीमा) में उसे रखकर गुच्छे से रस को उसपर छिटका जा 
सके । 

उक्त सन्दर्भ में यही निर्देश है--जब अन्य चमसों को होमते हैं, तब 
इस फलचमस के रस को दभं के लघु गुच्छे के अग्रभाग से हिलाकर एवं 
आहवनीय की परिधि में ही आहवनीय से अलग रक्खे अंगार पर गुच्छे में 
लगे रस को 'अहं त्वदस्मि यह उच्चारण करता हुआ होमता है। 


अंथ तृतीयाध्याये पञ्चमः पादः ५७% 


है, फलचमस याग से सम्बद्ध है, केवल भक्षण से नहीं ॥ ५०॥ 
इसी अर्थ की पृष्ट में सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


लिद्गदशनाच्च ॥५१॥ 


[लिङ्गदशेनात्‌] लिङ्ग=हेतु के देखे जाने से [च] भी फलचमस इज्या- 
विकार सिद्ध होता है। 

चालू अधिकरण के विवेचनीय प्रारम्भिक वाक्य के उपसंहार में कहा है-- 
'तमस्मै भक्षं प्रयच्छेन्न सोमम्‌' अस्मै --इस क्षत्रिय व वैश्य यजमान के लिए उस 
भक्ष को देवे, सोम न देवे। सोमभक्षण का निषेध इस तथ्य का प्रयोजक है कि 
आहवनीय में आहुति न्यग्रोधस्तिभियों के दधिमिश्रित रस की दी गई है। यदि 
उसकी आहुति न दी जाती, तो सोम की दी जाती। उस अवस्था में सोमभक्षण 
का निषेध सम्भव न था, क्योंकि मक्षण हुतशेष का ही होता है। इससे सोमभक्षण- 
निषेध इस बात का प्रयोजक है कि क्षत्रियादि यजमान होने पर आहवनीय में 
आहुति च्यग्रोधरितिभियों के दधिमिश्चित रस की दी गई है । उसी का शेष, भक्ष के 
लिए प्रस्तुत किया गया। आइवनीय में जिसकी आहुति दी जाती है, उसे याग से 
असम्बद्ध कौन कह सकता है ? इसके परिणामस्वरूप फलचमस इज्या का विकार 
है, यह निश्चित है ॥५१॥ (इति फल चमसस्य इज्याविकारताऽधिकरणम्‌-१६}। 


(ब्राह्मणानामेव राजन्यचमसानुसर्षणाध्षिकरणम्‌--२०) 


राजसूय याग के अन्तर्गत 'दशपेय' नामक एक यागविशेष है। उस प्रसंग में 
वाक्य है--“शतं ब्राह्मणाः सोमान्‌ भक्षयन्ति; दशदशैकैकं चमसमनुसर्पन्ति' सौ 
हा सोम का मक्षण करते हैं; दश-दश एक-एक चमस के प्रति अनुसपंण करते 

t 

राजसूय याग के अनुष्ठान का अधिकार राज्याभिषिक्त राजा का माना गया 
है। इस याग के पूर्ण होने में एक वर्ष से कुछ अधिक दिन लग जाते हैं। इसका 
आरम्भ फाल्गुन शुक्ला प्रतिपदा से होता है । एक वषं और एक मास तक विभिन्न 
कर्म होते रहते हैं, तत्पश्चात्‌ अगते वर्ष चैत्रशुक्ला प्रतिपदा के दिन अभिषेचनीय- 
संज्ञक सोमयाग होता है; वह पाँच दिन साध्य है। इसमें प्रथम दिन दीक्षा, अगले 
तीन दिन उपसत्‌, तत्पश्चात्‌ एक दिन सुत्या == सोमयाग होता है । तदनन्तर दश 
संसूप' हवियों का याग। इनका विवरण है--षष्ठी, सप्तमी, अष्टमी, नवमी, 
दशमी और एकादशी के छह दिनों में छह संसृप हविष्क याग होते हैं । तत्पश्चात्‌ 


१. संसृप हविन्=तरल हवि आज्य, सोम तथा न्यग्रोधस्तिभियों का दधिमिश्रित 
स्वरस। 
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द्वादशी के दिन शेष चार संसूप हविष्क याग। द्वादशी से ही 'दशपेय' याग का 
आरम्भ होता है। दशपेय के प्रथम दिन का दीक्षा-कमे अभिषेचनीय में हो जाता 
है, अतः द्वादशी, त्रयोदशी और चतुर्दशी में तीन उपसत्‌, और चौथे यूणिमा के 
दिन सुत्या = सोमयाग होता है।* 

इसी अवसर पर “शतं ब्राह्मणाः आदि वाक्य श्रुत हैं, यद्यपि ये वाकय वर्तमान 
बैदिक बाङ्मय में उपलब्ध नहीं हैं। 'दशपेय' नास का निमित्त बनाने के लिए 
वाक्य का उत्तरांश शतपथ ब्राह्मण | ५४।५।३] में निम्नांकित रूप से उपलब्ध 
हे--“अथ यद्दशमेऽहन्‌ प्रसुतो भवति तस्माद्वशपेयः, अथो यह्हदश्षैकैकं चमसमनु- 
सुप्ता भवन्ति तस्माद्वेव दशपेयः' दशपेय नाम के दो निमित्त बताये : एक--दसवें 
दिन अनुष्ठित होना; दूसरा--दस-दस की एक संख्या भें एक-एक चमस के लिए 
अनुसपंण करना । 

यहाँ चमस दस हैं--एक यजमान का राजन्यचमस, नौ चमस ब्राह्मण ऋत्विजो 
के । एक-एक चमस के शेष हवि को दस-दस व्यक्तियों ने भक्षण करना है । यहाँ 
'राजन्य चमस में सन्देह है-उसका भक्षण दस राजन्य करें ? अथवा उसका भक्षण 
भी दस ब्राह्मण करें ? यजमान राजन्य है, इसलिये उस चमस का भक्षण दस राजन्य 
व्यक्तियों द्वारा किया जाना प्राप्त होता है। इसी अर्थ को सूत्रकार ने पूर्वपक्षरूप 
में प्रस्तुत किया-- 

अनुप्रसपिषु सामान्यात्‌ ॥५२॥ 

[अनुप्रसपिष्‌ ] राजन्यचमस सोम का अनुसर्पणपर्वेक भक्षण करनेवालों में 
[सामान्यात्‌ | वर्णसाम्य से राजन्य ही अनुसर्पण करे, ऐसा जाना जाता है। 

दस व्यक्तियों का एक-दूसरे के पीछे धीरे-धीरे सरकना अनुसपंण है। यह्‌ 
सोममक्षण के लिए होता है । अत: वरणे की समानता के आधार पर राजन्यचमस- 
सोमभक्ष ण के लिए दस राजन्य व्यवितयों का अनुसपेण समञ्जस प्रतीत होता है। 

शंका है---वाक्य में "शतं ब्राह्मणा:” पठित है, यदि राजन्यचमस का दस 
राजन्य भक्षण करते हैं और शेष नो चमसों का नववे ब्राह्मण, तो वाक्य में ब्राह्मणों 
की शत संख्या का कथन असंगत हो जाता है । अत: राजन्यचमस के भक्षण के लिए 
दश ब्राह्मणों का ही अनुसपंण मानना चाहिए। यद्यपि आपाततः यह कथन युक्त 
प्रतीत होता है, पर वास्तविकता यह्‌ नहीं है। शत संख्या का असामञ्जस्य उस 
दशा में कहा जा सकता है जब शत संख्या का यहाँ विधान किया गया हो । वस्तुतः 
शतसंख्य 'दशदशैकैक' से ही प्राप्त है । यहाँ "शतं ब्राह्मणाः” में शतसंख्या अनुचाद- 
मात्र है । ब्राह्मण पद अधिक संख्या होने से दिया गया है । ग्राम में सभी वर्णों के 


१. द्रष्टव्य--यूधिष्ठिर मीमांसककृत शाबरभाष्य, हिन्दी व्याख्या, पृष्ठ ६६४॥ 
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लोग रहते हैं, पर यह ब्राह्मणों का ग्राम है, यह ठाकुरों का, ऐसा व्यवहार उस 
वर्ण की अधिक संख्या होने के कारण लोक में देखा जाता है। फलतः 'शरतं ब्राह्मणाः” 
में सौ संख्या राजन्य मिलकर अभिप्रेत है। इसके अनुसार राजन्यचमस के राजन्य 
व्यक्तियों का अनुसपंण चिर्बाघ है। 

इसके अतिरिक्त यह मी ध्यान देने योग्य है कि राजन्यचमस न्यग्रोघस्ति- 
भियो से तैयार किया जाता है। वह सो मचमस नहीं है। सोमचमस उच्छिष्ट नहीं 
माना गया; पर राजन्यचमस में उच्छिष्टता-दोष होगा, जो ब्राह्मण के लिए अग्राह्य 
है। इसलिये राजन्यचमस में राजन्य का ही अनुसपंण युक्त प्रतीत होता है ॥५२॥ 

आचायं सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का निराकरण करते हुए सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत 
किया-- 

ब्राह्मणा वा तुल्यशब्दत्वात्‌ ॥५३॥ 


[वा ]'वा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है । तात्ययें है--राजन्यचमस- 
मक्षण के लिए राजन्य ही अनुसपंण करें, यह कथन युक्त नहीं है; [ब्राह्मणाः] 
राजन्यचमस में ब्राह्मण अनुसपंण करें, [तुल्यशब्दत्वात्‌ | उक्त वाक्य में एकमात्र 
ब्राह्मण शब्द का प्रयोग होने से । 

एक पद के अर्थ में जैसे 'समान' शब्द का प्रयोग होता है, ऐसे ही सूत्र में 
'तुल्य' शब्द का प्रयोग एकार्थवाचक है । 'शतं ब्राह्मणा: इत्यादि वाक्य में 'ब्राह्मणा:” 
यही एक झब्द वर्णेवाचक प्रयुक्त है; राजन्य या क्षत्रिय आदि अन्य कोई पद पठित 
नहीं है । साक्षात्‌ श्रुति-पठित पद को बाधित नहीं किया जा सकता । ब्राह्मणग्राम 
आदि न्याय से ब्राह्मणों की अधिक संख्या के कारण ब्राह्मण पद का प्रयोग है, यह 
कहकर ब्राह्मणों के अनुसपंण में राजन्य व्यक्तियों का प्रवेश असंगत है। राजन्य- 
चमस-समेत दस चमस हैं, दस-दस के समूह के लिए एक-एक चमस विभक्त है। 
दस-दस के दस समूहों में सौ पूरे होते हैं। वे सौ ब्राह्मण हैं। इस प्रकार पूर्वापर 
वाक्यों का परस्पर सामञ्जस्य स्पष्ट है। सौ की संख्या में राजन्यसमुह के प्रवेश 
का कोई संकेत यहाँ नहीं है, अन्यथा ब्राह्मण पद बाधित होगा । “भक्षयन्ति' और 
'अनुसपेन्ति' दोनों क्रियापदों का कतुंपद 'ब्राह्मणा:' है । तब राजन्यचमस के 
भक्षण के लिए दप ब्राह्मण ही अनुसपंण करेंगे। 

“शतम्‌' पद का सीधा सम्बन्ध 'ब्राह्मणा:' के साथ है। यहाँ सत ब्राह्मणों का 
सोमभक्षणाथं अनुसपंण विहित है । उसी 'शत' को आगे दस-दस के दस समूहों में 
विभक्त किया है। इस विभाग के आधार पर 'शतम्‌' को अनुवाद कहना, उलटी 
गंगा बहाने अथवा वस्तुस्थिति का शीर्षासन कर देने के समान है। फलतः दस 
चमसों के भक्षण-निमित्त में सौ ब्राह्मणों का दस-दस के दस समूहों के रूप में अनु- 
सपंण निश्‍चित है। दस चमसों में एक राजन्यचमस है। उसके भक्षण-निमित्त भी 
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ब्राह्मणसमूह का अनुसपंण मान्य है । 

यहाँ यह कहना भी संगत न होगा कि अन्य सोमर्चमस विभिन्न व्यक्तियों 
द्वारा भक्षण किये जाने पर भी उच्छिष्ट नहीं माने जाते । पर राजन्यचमस सोम- 
चमस न होकर न्यग्रोधस्तिभियों का रस है। उसमें उच्छिष्टता-दोष रहने से वह 
ब्राह्मण के अयोग्य है। इस कथन की असंगति का कारण ब्राह्मण आचार्यों ने बताया 
है--च्यग्रोधस्तिभियों का रस राजन्य के लिए सोमस्थानीय है । सोम के धर्म उसमें 
भी मान्य होंगे । तब सोम के समान उच्छिष्टता-दोष उसमें भी मान्य न होगा। 
इसलिये राजन्यचमस में भी ब्राह्मण द्वारा भक्षण निमित्त अयोग्यता नहीं है।' फलतः 
शत ब्राह्मणों में दश ब्राह्मण राजन्यचमस के प्रति अनुसपंण करते हैं, यह सिद्धान्त 
निश्चित होता है ॥५३।। (इति ब्राह्मणानामेव राजन्यच्ममसानुप्रसपंणाऽधि- 
करणम्‌-२०) । 

इति जैमिनीयमीमांसासूत्राणां विद्योदयभाष्ये 
तृतीयाध्यायस्य पञ्चमः पादः। 


१. इस निर्णय से प्रतीत होता है, मक्षण के विषय में ब्राह्मण सदा सबसे आगे रहा 
है। भक्ष्य उत्तम होना चाहिए, भले ही वह उच्छिष्ट आदि दोषयुक्त हो। 


तृतीयाध्याये षष्ठः पादः 


(सुवादिषु खादिरतादिविधेः प्रकृतिगामिताऽधिकरणम्‌-१) 
अथवा 
(अनारभ्याधीतविधीनां प्रक्ृतिगामित्वाधिक रणम्‌) 


कतिपय विधिवाक्य ऐसे हैं, जो किसी विशेष प्रकरण का आरम्भ करके नहीं 
पढ़े गये । तैत्तिरीय संहिता [३।५।७।१] में ऐसा एक वाक्य है--'यस्य खादिरः 
खुबों भवति (स) छन्दसामेव रसेनावद्यति । सरसा अस्य आहुतयो भवन्ति' जिस 
यजमान का सुव-पात्र खैर की लकड़ी का बना होता है, वह मानो छन्दों के रस 
से ही अवदान करता है । तात्पर्य है--ऐसा करना पूर्ण वेदोक्त कमं है। खैर लकड़ी 
के बने सुव-पात्र से दी हुई आहुतियाँ फलवती--अभ्युदय को देनेवाली--होती 
हैं। 

इसी के आगे संहिता में अन्य वाक्य है--'यस्य पर्णमयी जुहुमंवति न स पापं 
इलोक शृणोति जिस यजमान का जुहु नामक यज्ञिय पात्र पलाश (ढाक) की 
लकड़ी का बना होता है, वह निन्दायुक्त वचन नहीं सुनता । 

इनके विषय में सन्देह है--क्या खैर की लकड़ी से खुव-पात्र बनाने का 
विधान तथा ढाक की लकड़ी से जुहु-पात्र बनाने का विधान प्रकृतियाग के साथ 
सम्बन्ध रखता है ? अथवा प्रकृति और विकृति दोनों प्रकार के यागों के साथ ? 
प्रतीत होता है--उक्त विधि का दोनों प्रकार के यागों के साथ सम्बन्ध होना 
चाहिए, क्योंकि इन पात्रों का दोनों प्रकार के यागों में समानरूप से उपयोग 
होता है। इसी अथं को आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्षरूप में सूचित किया-- 


सर्वार्थमप्रकरणात्‌ ॥१॥ 


उक्त विधान [सर्वार्थम्‌] सभी प्रकृति एवं विकृति यागों के लिए है, 
[अप्रकरणात्‌ ] किसी विशेष याग के प्रकरण में पठित न होने से। 

जो विधिवाक्य किसी विशेष (= एक) याग का आरम्भ न करके--बिना 
बिशेष प्रकरण के--पठित होते हैं, उन्हें 'अनारम्याधीत' (= भनारम्य-अघीत) 


शरद भीमांसा-दशेत 


कहा जाता है। उक्त वाक्य इसी प्रकार के हैं। बह विधान प्रकृति-विकति दोनों 
प्रकार के यागों से सम्बद्ध मानना चाहिए, क्योंकि ये किसी एक के प्रकरण में 
पठित नहीं हैं ॥१।। 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वेपक्ष का निवारण करते हुए सिद्धान्त-पक्ष बताया-” 


प्रकृतौ वा अद्विस्क्तत्वात्‌ ॥२॥ 

[वा] 'वा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है। अभ्रकरणपठित बिघि- 
वाक्य दोनों प्रकार के यागो से सम्बद्ध माने जायें, यह कथन युक्त नहीं दै। 
[प्रकृतौ] वे वचत प्रकृतियाग में सम्बद्ध रहते हैं, [अद्विसक्तत्वात्‌ | दो बार 
कथन न हो जाय, इस कारण । 

तात्पय है--अप्रकरणाधीत विधिवाक्य यदि प्रकृति-विकृति दोनों में सम्बद्ध 
माने जाएँ, तो विकृति में इस विधि का दो बार कथन हो जायगा। एक--प्रथम 
साक्षात्‌ विधान; दूसरा--प्रकृतिवद्‌ विकृतिः कत्त॑च्या' इस व्यवस्था के अनुसार 
प्रकृतिगत खादिरतादि धर्म विकृति में पुनः प्राप्त होंगे । इस प्रकार खुव खदिर का 
और जुहू पलाश का होना चाहिए, यह द्विरुक्त हो जायगा। एक ही कर्मे का दो 
बार विधान व्यर्थ होने से अशास्त्रीय है। इसलिए खादिरता आदि का विधान 
केवल एक प्रकृतियाग से सम्बद्ध मानना चाहिए। इससे विकृतियागों में खादिर 
सुव आदि के प्रयोग में कोई बाधा न होगी । अतिदेश-बाक्य (प्रकृतिवद्‌ विकृतिः 
कर्तव्या) से वह विक्ृतियागों में अनिर्बाध प्राप्त है। इस कारण विकृतियाग 
अप्रकरण-पठित विधि की आकांक्षा नहीं रखता, अतः बह विधिवाक्य विकृति में 
विधान नहीं करेगा । इसलिए अनारम्याधीत विधिवाक्यो का सम्बन्ध व सन्निवेश 
केवल प्रकृतियागों में मानना युक्त है ॥२॥ 

पूर्वपक्षवादी सिर उठाकर पुनः कहता है--अनारभ्याधीत विधिवाक्यों का 
विकृतियाग में सम्बन्ध मानने पर भी दविरुक्तता-दोष प्राप्त नहीं होगा । आचाय 
सूत्रकार ने पूर्वपक्ष के आशय को सूत्रित किया 

तद्वेन्तु वचनप्राप्ते ॥३॥ 

[ठु] 'तु! पद पूर्व-सूत्रोक्त अर्थ की व्यावृत्ति का द्योतक है । तात्पर्य है-- 
अनारम्य-अघीत अथवा अप्रकरण-पठित विधियों का विकृतियागों में निवेश 
मानने से द्विरक्ति-दोष आता है, यह कथन ठीक नहीं है। क्योंकि अतिदेशवाक्य 
की प्रवृत्ति [तदजंम्‌] अप्रकरण-पठित विधियों के विकृतियाग में निवेश-प्रसंग 
को छोड़कर [वचनप्राप्ते] वचनत्राप्त विधि में होती है। तात्पर्य है--जो विधि- 
प्रकरणपठित हैं, उन्हीं में अतिदेश-वाक्य प्रवृत्त होता हैं । 

“प्रकृतिवद्‌ विक्ृतिः कत्तैव्या' जो धर्म प्रकृतियागों में विहित हैं, उनका नति- 


अथ तुतीयाध्यागे षष्ठः पाद; ५६ 


देश विङृतियागों में कर लेना चाहिए, यदि उन धर्मो का विकृतियागों में 
अनुष्ठान अपेक्षित है, और बिधान वहाँ हुआ नहीं । यह अतिदेश उन्हीं स्थलों में 
प्रवृत्त होता है, जहां प्रकृतियागों में अनुष्ठेय धर्म विहित हैं, और विकृतियागों 
में वे अपेक्षित हैं । इसलिए अप्रकरण-पठित वचन से प्रकृति-विकृति उभयविध 
यागों के लिए खादिरतादि धर्मों का विधान है। 

यह कहना भी ठीक नहीं है कि विकृति में खादिरतादि धमं-चोदक वाक्य 
(प्रकृतिवद्विक्ृति: कत्तंव्या ) से श्राप्त होते हैं। क्योंकि अत्रकरण-पठित विधि से 
विक्कतियाग में उन धर्मो के प्राप्त हो जाने पर विकृतियाग चोदक वाक्य की 
आकांक्षा ही नहीं रखता, इसलिए अप्रकरण-पठित विधि को छोड़कर चोदक 
वाक्य अन्यत्र उन धर्मों को प्राप्त करायेगा । अप्रकरण-पठित वाक्य से खुव में 
खादिरता-धमं प्रत्यक्ष है । विकृति में चोदक वाक्य से खादिरता आदि की प्राप्ति 
आनुमानिक है। आनुमानिक वाकय से प्रत्यक्ष वाक्य बलवान्‌ होता है। इसलिए 
अप्रकरण-पठित विधि प्रक्कति-विकृति दोनों के लिए मानी जानी चाहिए॥ ३ 

पूर्वपक्षवादी द्वारा सिद्धान्त-पक्ष की ओर से प्रस्तुत आशंका को सूत्रकार ने 
सूचित किया 


दर्शनादिति चेत्‌ ॥४॥ 


[दर्शनात्‌ | विकृतियागों में प्रयाज आदि के देखे जाने से अप्रकरण-पठित 
विधि चोदकवाक्य की अपेक्षा बलवान्‌ नहीं है [इति चेत्‌ ] ऐसा यदि कहो तो, 
(वह युक्त नहीं; अगले सूत्र के साथ सम्बन्ध है) । 

गत सूत्र में पूर्वपक्षवादी ने कहा है कि अप्रकरण-पठित विधि की अपेक्षा 
चोदक वचन दुर्बल है, अत: अप्रकरणपठित विधि को छोड़कर चोदक वाक्य 
प्राप्त होता है । इसमें केवल दुर्बलता के अंश को लेकर सिद्धान्त-पक्ष की ओर 
से आशंका व्यक्त की गई है--यदि चोदक वाक्य दुर्बल है, तो विकृति में प्रयाजों 
का देखा जाना उपपन्न होगा । प्रायः समस्त इष्टि दर्शपूर्णमास यागों के विकृति 
हैं । ब्रह्मवर्चस कामनावाले के लिए विहित सौयेष्टि में वाक्य पठित है, प्रयाजे 
प्रयाजे कृष्णलं जुहोति ।” प्रत्येक प्रयाज में कृष्णल का होम करता है । गुञ्जा, 
घोंगची या चौटली का नाम 'कृष्णला' है । उतने परिमाण की सुवर्णेगुटिका के 
लिए 'कृष्णल' पद का प्रयोग है । सौर्येष्टि में प्रयाज होम का दर्शन तभी उपपन्न 
हो सकता है, जब चोदक वाक्य को बलवान्‌ माना जाय। इसलिए अभ्रकरण- 
पठित विधिवाक्यों का निवेश प्रक्रति-विकृति उभयविध यागों में न मानकर केवल 
प्रकृतियागों में मानना चाहिए। विकृतियाग में उन विधियों का अपेक्षित 


१, द्रष्टव्य--तैत्तिरीय संहिता, २।३।२॥ 
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प्रयोग चोदक वाक्य के आधार पर होगा ॥४॥ 
सिद्धान्तवादी की इस आशंका के समाधान को पूवंपक्षवादी की ओर से सुत्र- 
कार ने सूत्रित किया-- 


न चोदनैकार्थ्यात्‌ ॥५७ 


[न] विकृतियाग में प्रयाजो के देखे जाने से चोदक == अतिदेश-वाक्य 
अप्रकरण-पठित विधिवाक्य से बलवान्‌ नहीं है, [चोदनैकार्थ्यात्‌] चोदनवाक्य 
का अन्यत्र प्रयोजन होने से। तात्पर्य है-जहाँ अप्रकरण-पठित विधिवावय से 
विक्कति में कर्मे-प्राप्ति होती है, उससे अन्य स्थलों में चोदक वाक्य विधियों की 
प्राप्ति के लिए चरितार्थ है । 

अग्रकरण-पठित और प्रकरणविशेष में पठित विधिवाकयों के अपने-अपने 
कार्यक्षेत्र हैं । प्रकरणविशेष में पठित विधिवाक्य उसी ग्रकृतियाग से सम्बद्ध हैं, 
जिसके प्रकरण में वे पठित हैं। विकृतियाग में उन विधियों की प्राप्ति चोदक- 
वाक्य से होती है। इससे विपरीत जो अप्रकरण-पठित विधिवाक्य हैं, उनका 
सम्बन्ध किसी एक प्रकृतियाग से न होकर दोनों प्रकार के प्रक्कति-विक्कति यागों 
में उनका निवेश मानना युक्त है; क्योंकि वे किसी विशेष प्रकृतियाग के श्रकरण 
में पठित नहीं है। फलतः 'यस्य खादिरः सुबो भवलि' आदि अध्रकरण-पठित 
ब्रिधिवाकय प्रकृति-विक्ृति दोनों यागो में खुव की खादिरता एवं जुहू की पाला- 
शता के प्रत्यक्ष विधायक हैं। चोदक वाक्य का कार्थकषेत्र इनको छोड़कर अन्यत्र 
है। इसलिए अध्रकरण-पठित विधिवाक्यों का प्रकृति-विक्ृति दोनों में निवेश 
मानना चाहिए ॥५॥ 

पूर्वपक्षवादी द्वारा सिद्धान्तपक्ष की ओर से उद्भावित अन्य आशंका को 
आचार्य सूत्रकार ने सूजित किया-- 


उत्पत्तिरिति चेत्‌ ॥६॥ 


[उत्पत्तिः] सभी विधिवाक्यों की उत्पत्ति प्रकृतियागों में होती है, इसलिए 
खादिरत्वादि विशिष्ट खुव आदि के विधायक वाक्यो का प्रकृतियाग में विवेश 
मानना चाहिए; [इति चेत्‌] ऐसा यदि कहो, तो-- (बह ठीक नहीं, अगले सूत्र 
के साथ सम्बन्ध है ।) 

कोई भी विधिवाकय-चाहे अप्रकरणपठित हो अथवा प्रकरणविशेष में-- 
प्रकृतियाग में ही उत्पन्न माना जाता है। उसका उत्पत्ति-स्थान प्रकृतियाग है। 
प्रत्येक विधिवाक्य प्रथम प्रकृतियाग का निर्देश करता है। 'यस्य खादिरः छुवो 
अवति’ वाक्य भी खादिरत्वादि विशिष्ट खुव का विधान प्रथम प्रकृतियाग से 
सम्बद्ध ही कहता है। विकृतियाग अनन्तर-काल में आता है । उस अवसर पर 


अथ तृतीयाध्याये षष्ठः पादः ५८३ 


अतिदेश-वाक्य प्रकृतिगत विहितधर्मा को विक्रति में प्राप्त करा देता है। विकृति 
सदा प्रकृति की अपेक्षा व आकांक्षा रखती है । प्रकृतिगत अपेक्षित धमं को विकृति 
में प्राप्त कराने का सामर्थ्यं केवल अतिदेश-वाक्य को है; विधिवाक्य में यह 
सामथ्यं नहीं । कारण है---विधि का विकृति से सीधा सम्बन्ध न होना । इसलिए 
अप्रकरण-पठित विधियों का निवेश केवल प्रकृतियाग में मानना युक्त है; प्रकृति- 
विकृति उभय में नहीं ॥६॥ 

सिद्धान्तपक्ष से उद्भावित उक्त आशंका के समाधान को पुवंपक्षवादी की 
ओर से सूत्रकार ने सूत्रित किया -- 


न तुल्यत्वात्‌ ॥७॥ 

[न] गत सूत्र में कहा यह कथन ठीक नहीं है कि अप्रकरण-पठित विधि का 
केवल ग्रकृतियाम से सम्बन्ध है, क्योंकि [तुल्यत्वात्‌ ] प्रकृति-विक्ृति दोनों में 
विधेय अर्थ के समान होने से। 

जानना चाहिए--'उत्पत्ति' का स्वरूप क्या है ? विधि की उत्पत्ति है-- 
विधि-बोधित अर्थ का प्रयोगात्मक रूप से प्रकाश में आना, अर्थात्‌ विघेय कर्म का 
अनुष्ठान । यद्यपि वह अनुष्ठानस्वरूप का लाभ प्रथम प्रकृति में करता है, पर 
विकृति में भी उसका रूप पूर्णतया वही रहता है, जो प्रकृति में है। प्रकृति-विक्ृति 
दोनों में विधेय अर्थ की यह समानता इस तथ्य का प्रमाण है कि अप्रकरण-पठित 
विधिवाक्य का प्रकृति-विकृति दोनों में निवेश मानना कोई आपत्तिजनक नहीं है । 
अनुष्ठान का पहले या पीछे होना इस स्थिति में कोई बाधा नहीं डालता। इस- 
लिए अप्रकरण-पठित विधिवाक्यों का प्रक्रति-विकृति दोनों में निवेश मानना युक्त 
है। इससे अतिदेश-वाक्य निरवकाश हो जायगा, यह कहना भी संगत नहीं है। 
अतिदेश-वाक्य उन स्थलों में चरितार्थ है, जहाँ विधिवाक्य प्रकरणविशेष में पठित 
हैँं। 

प्राचीन व्याख्याकारों ने इन दो (६-७) सूत्रों का अर्थ निम्न प्रकार से 
किया है-- 

६--यदि यह समभते हो--इन खुव आदि की अनारभ्यविधि' से उत्पत्ति 
प्रकृतिगत विधियों के तुल्य है । प्रकृति में अङ्गो का विधान संक्षेप और विस्तार से 
कहा जाता है। 'पञ्च प्रयाजान्‌ यजतिः पाँच प्रयाजों का यजन करता है, यह 
संक्षेप से विधान है। 'समिघो यजति' इत्यादि से विस्तार से। इसी प्रकार यहाँ 
भी 'यस्य खादिरः खुवो भवति' इत्यादि से विस्तार से और 'यस्यैवंरूपाः सरुचः 


१. अनारभ्य विधि, अनारम्याधीत विधि, अप्रकरणपठित-बिधि--इन तीनों का 
एक ही अर्थ है। 


शरदं मीमांसा-दशँन 


जिसकी इस प्रकार की खच्‌ होती है, से संक्षेप से विधान है। इस प्रकार क 
संक्षेप-विस्ता ररूप विधि प्रकृति में देखी गई है; यह अनारम्म-विधि इसी प्रकार 
की है। इसलिए अनारभ्य-विघि प्रकृति में उपविष्ट है, यह सामान्यतोदृष्ट अनु- 
मान है। इस कारण अनारभ्यविधि प्रकृति के लिए है। (शबरस्वामी) 

७--शेसा नहीं है । इस प्रकार का सामान्यतोदुष्ट साधक नहीं होता है । 
यहाँ --अनारभ्यविधि में केवल प्रकृतिगत विधि से साछूप्यमात्र है; प्रकृति में यह 
अनारभ्यविधि होती है, इसमें कोई प्रमाण नहीं है। और भी, विकृति में भी 
संक्षेप और विस्तार से अङ्गों का विधान किया जाता है। “तिस्र आहुतीर्जुहोति” 
तीन आहुतियाँ देता है, यह संक्षेप है। 'आमनमस्यामनस्य देवा: आमनमस्या- 
मनस्य देवाः से आहुति देता है, यह विस्तार है। अतः वकृत विधियों से भी 
अनारभ्य विधियाँ तुल्य हैं। इसलिए यह अनारभ्य विधि के प्रकृति में निवेश होने 
का हेतु नहीं है। (शबरस्वामी) 

सुबोधिनी-वृत्ति में इन दोनों सूत्रों का अर्थ इस प्रकार किया है-- 

६--[ उत्पत्ति:) अनारम्याधीत विधि से विकृति में स्रुच्‌ आदि की उत्पत्ति 
भी होवे, [इति चेत्‌ | ऐसा मानें तो। इसका भाव यह है कि सुच्‌ आदि की प्राप्ति 
के लिए चोदक को आकांक्षा नहीं है। (रामेश्वर सूरि) 

७--(न) "बिकृति में चोदक की अपेक्षा नहीं है' ऐसा नहीं है, (तुल्य- 
स्वात्‌) अनारम्थ-विधि के तुल्यत्ववाचक एवंरूपा:' से युक्त होने से। इसका 
भाव यह है कि “यस्यैवंरूपा: खुचो भवन्ति' में 'एवंरूप' शब्द पूर्व-विद्यमान सुच्‌ 
का निर्देश करता है । अत: चोदक से ही जुह की प्राप्ति होगी । ( रामेश्वर सुरि) 

इन व्याख्याओं में 'विधि की उत्पत्ति' का अर्थ “विधि का उपरी विवरण' 
किया गया ज्ञात होता है। वस्तुतः बह विधि की 'उत्पत्ति' नहीं है। “उत्पत्ति! का 
अर्थ है-आत्मलाभ, विधि के स्वरूप का प्रकाश में आना। वह विधिका 
अनुष्ठानात्मक रूप है, जो प्रह्ति-बिकृति दोनों में पूर्ण त: समान रहता है । प्रस्तुत 
प्रसंग में उत्पत्ति का यह अर्थ अधिक सूत्रातुसारी है। सूत्रव्याख्या प्रथम कर दी 
गई है ॥७॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का निराकरण करते हुए सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत 
किया-- 


चोदनार्थकार्त्स्यात्‌ तु मुख्यविप्रतिषेधात्‌ प्रकृत्यर्थः ॥८॥ 

[तु] 'तु' पद अप्रकरणपठित-विधि के प्रकृति-विकृति उभय में निवेश की 
निवृत्ति का द्योतक है । [चोदनार्थकालस्न्यात्‌ | विकृति में चोदक वाक्य से सम्पूर्ण 
अर्थो ==अनुष्ठेम कर्मों की प्राप्ति होने से, एवं [मुख्यविप्रतिषेधात्‌] मुख्य = 
प्रत्यक्षपठित अनारभ्य (= अप्रकरणगत) विधि के विप्रतिषेध -- विरोध में चोदक- 
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वाक्य के प्रथम प्रवृत्त होने से [प्रकृत्यर्थः] अप्रकरण-पठित विधि प्रकृति के लिए 
है। 

यद्यपि अप्रकरण-पठित विधि से विकृति में खादिरतादि विशिष्ट स्रुव का 
विधान प्राप्त होता है, तथापि विकृति में खुव आदि की प्राप्ति के लिए अतिदेश- 
वाक्य प्रथम उपस्थित रहता है। पूर्वपक्षवादी द्वारा अप्रकरण-पठित विधि का 
निवेश प्रकृति-विक्रति उभय में मानने पर प्रथम प्रकृति में निवेश मानना आव- 
श्यक है। विकृति का अवसर प्रक्ृति-निवेश के अनन्तर ही आता है। जैसे ही 
विधि का निवेश प्रकृति में होता है, अतिदेश-वाक्य वेसे ही विकृति में खुव आदि 
के विधान के लिए तत्पर हो जाता है । अनारभ्य-विधि को विकृति में निवेश के 
लिए वह अबसर ही नहीं आने देता । वस्तुतः उसकी आवश्यकता ही नहीं रहती 
कि अनारभ्य-विधि विक्कति में खुव आदि का विधान करे। प्रकरणविशेष में 
पठित विधियों के विक़्ति में प्राप्ति के लिए अतिदेश-वाक्य का अस्तित्व अत्या- 
बश्यक है । उसकी उपेक्षा नहीं की जा सकती । तव अनारभ्य-पठित विधियों की 
विकृति में प्राप्ति भी अतिदेश-वाक्य से हो जायगी। अनारभ्य-विधियों का 
विकृति में तिवेश मानना अनावश्यक है। फलतः ध्रकरणविशेष-परित विधियों के 
समान अनारभ्य-विधि का निवेश भी प्रकृति में मानना युक्त है। 

इस विषय में यह भी ध्यान रखने की बात है कि अनारभ्य-विथि का 
विकृति से सम्बन्ध मानने पर भी विकृतियाग निराकाङ्क्ष नहीं होता, क्योंकि 
खादिरता आदि पात्र धर्म हैँ, याग ध्म नहीं । अनारम्य-विधि केवल उसी को 
बिकृति में प्राप्त करा सकेगा । इसलिए विक्ृतियाग अतिदेश-वाक्य के सम्बन्ध से 
से ही प्रकृति की अपेक्षा रखते हैं, और उसी के सहारे प्रकृति के साथ एकवाक्यता 
को प्राप्त होते हैं । इसी स्थिति में याग से अपूर्व सिद्ध होता है। प्रक़्तियाग के-- 
विकृतियाग में अपेक्षित समस्त अर्थ--पात्र, पात्रधर्म, अङ्गभुत कमे आदि अति- 
देश-वावय के सहयोग से ही विकृति में प्राप्त होकर उसे निराकाङ्क्ष बनाते हैं। 
अनारभ्य-विधि का विक्कतियागो के लिए कोई प्रयोजन ही नहीं रहता । इसलिए 
प्रकरण-अप्रकरणपठित सब विधियों का निवेश प्रकृतियागों में होता है, यह 
सिद्धान्त निदिचत है ॥८॥ (इति लुवादिषु खादिरतादिविधेः प्रकृतिगामिताधि- 
करणम्‌ --१) । 


(सप्तदशसंख्याया विकृतिगामिताधिकरणमू २) 


शिष्य आशंका करता है--कतिपय सामिधेतियों का परिमाण अप्रकरण- 
पठित सुना जाता है--'सप्तदश सामिधेनी रनुब्र्यात्‌' सत्रह सामिधेनियाँ बोले; 
यद्यपि यह बचन वर्तमात बैदिक वाङ्मय में उपलब्ध नहीं है। शतपथ ब्राह्मण 
[१।३।५।१० ] में 'सप्तदश सामिधेनीः? पाठ उपलब्ध है, पर वह दशं-पौर्णमास्‌ 
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प्रकरण में पठित है, अप्रकरणपठित नहीं । तथापि, भाष्य-परम्परा में प्राप्त है। 
इसके विषय में सन्देह है-क्या सत्रह सामिधेनियों का निवेश प्रकृतियाग में माना 
जाय ? अथवा विकृतियाग में ? पूर्व-अधिकरण में उपपादित प्रक्रिया के अनुसार 
इसका निवेश प्रकृति में मानता चाहिए। पर प्रकृति में पन्द्रह सामिधेनियाँ कही 
हैं, उसके साथ इसका विकल्प मान लिया जायगा । आचार्य सुत्रकार ने आशंका 
का समाघान किया-- 


प्रकरणविशेषात्तु विकृतो विरोधि स्यात्‌ ॥७॥॥ 


[उ] “तु' पद पूर्व -त्याय की व्यावृत्ति का द्योतक है। तात्पये है-पूर्वाधि- 
करण निर्दिष्ट पद्धति के अनुसार अनारम्याधीत सत्रह सामिधेनियों का निवेश 
प्रकतियाग में हो, यह कथन युक्त नहीं है, [प्रकरणविशेषात्‌ ] प्रकृतियाग = दर्श- 
पूर्णमास के प्रकरण में पन्द्रह सामिधेनियों के स्पष्ट कथन से; अतः [विकृतो] 
विकृतियाग में सत्रह सामिधेनियों का निवेश मान्य है, अन्यथा [विरोधि ] प्रकृति 
में पन्द्रह सामिधेनियों के साथ सत्रह का विरोध [स्यात्‌] प्राप्त होगा । 

प्रकृतियाग दशं-पूर्णमास में पन्द्रह सामिधेनियों का स्पष्ट विधान है । पन्द्रह 
सामिधेनी आहुतियाँ देने के लिए ऋचा केवल ग्यारह हैं। उनमें पहली और 
अन्तिम ऋचा को आहुति के अवसर पर तीन-तीन बार बोलकर पन्द्रह आहुतियाँ 
पुरी की जाती हैं ।? अन्य आकांक्षा न रहने से प्रकृति में सत्रह का निवेश न 
होगा। 

प्रकृति या विङृति में दोनों का विकल्प कहना भी युक्त नहीं है । दो विरोधी 
विधियों का विकल्प उसी दशा में माना जाता है, जब समानबल दो विधियां एक 
कमं में प्राप्त हों । यहाँ ऐसा नहीं है । पनरह सामिधेनी केवल प्रकृतियाग में हैं, 
सत्रह केवल विकृतियाग में। 'सम्तदश सामिवेनीरनुनूयात्‌' विधि अप्रकरणपठित 
होने मे विकृतियाग में निविष्ट होने वे कारण प्रकृतिगत पञ्चदशत्व के साथ 
इसके विकल्प का अवसर ही महीं है । अवसर तब हो, जब दोनों विधियाँ एक कर्म 


१. ऋग्वेद, मं० ३, सू० २७ की ग्यारह ( १-११) ऋचाएँ सामिधेनी कही जाती 
हुँ । प्रथम और अन्तिम ऋचा को तीन-तीन बार पढ़कर पन्द्रह सामिधेनी 
आहुतियाँ प्रकृतियाग में दी जाती हैं। उन्हीं दो ऋचाओं को चार-चार बार 
पढ़कर सत्रह सामिधेनी आहुतियाँ विकृतियाग में दी जाती हैं । प्रकृतियाग में 
पन्द्रह और विकृति में सत्रह आहुति निर्धारित हैं। किसी का कहीं अन्यन्न 
निवेश नहीं । श०्ब्रा० [ १।३।५।५--७] के दर्श-पुर्णमास प्रकृतियाग में स्पष्ट 
निर्देश है--निः प्रथमामस्वाह, किरुत्तमाम्‌।' ताः पञ्चदश सामिधेन्यः 
सम्पद्चन्ते (! । 


अथ तृतीयाध्याये षष्ठः पादः ५७ 


में प्राप्त हों । प्रकृतियाग का पञ्चदरत्व अतिदेश-वाक्य के आधार पर विकृति- 
याग में प्राप्त होने से वहाँ उसकी प्राप्ति आनुमानिक होगी । विकृति में प्रत्यक्ष- 
पठित सप्तदशत्व-विधि बलवान्‌ होने से विक्रति में पञ्चदशत्व को बाधित कर 
देगी। तब वहाँ भी दोनों विधियों के एकत्र प्राप्त न होने से विकल्प का अवसर 
नहीं आता । फलतः सप्तदशत्व का विधान केवल विङृति में मान्य है, वह भी 
कतिपय सीमित यागों में । इसका कथन आगे [१०।८।१६-१६ सूत्र; अधि० 
& में] किया जायगा ॥६॥ (इति सामिधेनीनां सप्तदशसंख्याया विकृतिगाभिता- 
घिकरणम्‌--२) । 

(गोदोहनादीनां प्रकृतिगामिताधिकरणम्‌-३) 

दशं-पूर्णमास प्रसंग [आप० श्रौ० १।१६।२] में पाठ है--'गोदोहनेन पशु- 
कामस्य प्रणयेत्‌? पशु की कामनावाले यजमान का जलसम्बन्धी कार्य गोदोहन 
पात्र से कराया जाय । गोदोहन पात्र वह है, जिसमें गायों का दूध निकाला जाता 
है । इसी प्रकार एक अन्य वाक्य अग्नीषोमीय याग में पशु-युप के सम्बन्ध में पढ़ा 
है---बैल्बो ब्रह्मवर्चसकामेन कत्तव्य: ब्रह्मवचंस की कामनावाले यजमान को 
बिल्व (बेल) वृक्ष की लकड़ी का पशु-यूप (पशु को बाँधने का खूंटा) बनाना 
चाहिए । निमित्तविशेष से बताये गये इस प्रकार के द्रव्यों के विषय में सन्देह है-- 
क्या इनका प्रकृतियाग में निवेश माना जाय ? अधवा विकृतियाग में ? प्रतीत 
होता है, इनका निवेश विकृतियाग में होना चाहिए, क्योंकि प्रकृति में चमस आदि 
पात्र से यजमान का अपःप्रणयन हो जाने के कारण अन्य पात्र की आकांक्षा नहीं 
रहती । इसी प्रकार अग्नीषोमीय पशु-याग में यूय का निर्माण खादिर, पलाश 
(= खैर, ढाक) आदि की लकड़ी से किये जाने के कारण अन्य किसी लकड़ी की 
आकांक्षा नहीं रहती । इसलिए इनका निवेश विकृति में ही माना जाना चाहिए । 
ऐसी स्थिति में आचार्य सूत्रकार ने मान्य सिद्धान्त प्रस्तुत किया-- 


नेमित्तिकं तु प्रकृतौ तद्विकारः संयोगविशेषात्‌ ॥१०॥ 


[ठु] 'तु पद सिद्धान्त-प्रस्तुति का द्योतक है [नैमित्तिकं तु] निमित्तविशेष 
से कहे गये द्रव्यादि का तो [प्रकृतौ] प्रकृतियागों, में ही निवेश माना गया है, 
क्योंकि [संयोगवियेषात्‌ | कामना के सम्बन्धविशयेष के कारण बह्‌ [तद्विकारः] 
प्रकृति में सामान्यरूप से विहित का ही विकार = अङ्क है। 

अग्नीषोमीय पशुयाग में सामान्य रूप से खादिर, पलाश और रोहीजक वृक्ष 
की लकड़ी से पूप बनाने का विधान है, इसी प्रकार दर्श पूर्णमास में अपःप्रणयन 
के लिए सामान्य रूप से चमस का विधान है । परन्तु पशु कामनावाले यजमान के 
लिए--अपःप्रणयन गोदोहन पात्र से करे, यह विशेष विधान है। इसी प्रकार 
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सामान्य रूप से विहित खादिर आदि यूप के साम्मुख्य में ब्रह्मवर्चस कामनावाले 
के लिए बिल्ववृक्ष की लकड़ी से निमित यूप का विशेष विधान है। विशेष विधि 
श्रुतिबोधित होने से प्रत्यक्ष है; इसके सामने सामान्य विधान परोक्ष-जैसा हो 
जाता है, प्रत्यक्ष के सामने आते लजाता है, छिप जाता है। तात्पर्य है, विशेष 
विधान सामान्य को बाधित कर देता है । तब दर्श-पूर्णंमास प्रकृति में यजमान के 
अपःप्रणयन के लिए चमस तिरोहित हो जाता है, गोदोहन-पात्र सामने आ जाता 
है। इसी प्रकार अग्नीषोमीय पशुयाग प्रकृति में यूपनिर्माण के लिए सामान्यविहित 
खदिर आदि तिरोहित हो जाते हैं, विशेष विहित बिल्व उपस्थित होता है। 
इसलिए गोदोहन आदि द्रव्यं का प्रकृतियाग में निवेश मानना आवश्यक है, 
अन्यथा सामान्य विधान फे तिरस्कृत हो जाने से अप:प्रणयत व यूपनिर्माण न होने 
पर कर्म विगुण हो जायगा ॥१०।। (इति गोदोहनादीनां प्रकृतिगामिताधिकर- 
णम्‌-३})। 
(आधानस्य पवमानीष्टचन ङ्गताधिकरणम्‌--४) 


्राह्मणग्रन्थों में पवमान आदि इष्ट्यां पठित हैं--'अग्नये पवमानायाष्टा- 
कपालं निवपेत्‌, अन्तये पावकाय, अग्तये शुचये'-पवमान अग्नि के लिए अष्टा- 
कपाल पुरोडाश का निर्वाप करे, पावक अग्नि के लिए, शुचि अग्नि के लिए । 
इन्हीं के प्रकरण में पाठ है--'वसन्ते ब्राह्मणोऽग्निमादधीत' [ते ब्रा» १।१।२।६] 
ब्राह्मण वसन्त में अग्नि का आधान करे। यहाँ सन्देह है--क्या अग्न्याधान पवमान 
आदि इष्टियों के लिए है? अथवा नहीं ? अग्न्याधान इष्टियों के लिए होना 
चाहिए,-इस अर्थे को आचाये सूत्रकार ने पुर्वपक्षरूप में प्रस्तुत किया-- 

इष्टधर्थमग्न्याधेयं प्रकरणात्‌ ॥११॥ 

[अग्व्याधेयम्‌ ] अस्त्याधान कर्म [इष्टचर्थम्‌ ] पवमान आदि इष्टियों के 
लिए है, [प्रकरणात्‌ ] एक ही प्रकरण में पठित होने से । 

पवमान आदि इष्टियों के प्रकरण में अर्याधान-कमं पठित है, इससे जाना 
जाता है, बह्‌ इष्टियों के लिए है । अग्न्याधान द्वोने पर उसी अग्नि में इष्टियों का 
अनुष्ठान किया जाता है, इससे स्पष्ट है, अग्ूयाधान इष्टियों के लिए है ॥ ११॥ 

आचार्य सुत्रकार ने सिद्धान्त-पक्ष प्रस्तुत किया-- 


न वा तासां तदर्थत्वात्‌ ॥१२॥ 
[त वा] सूत्र में न व यह निपात-समुदाय "अग्न्याधान कमे इष्टियों के 


लिए है' इस पूर्वेपक्ष की विवृत्ति के लिए है, अर्थात्‌ उक्त कथन युक्त नहीं; क्योंकि 
[वासाम्‌] उन पवमान आदि इष्ठियों के [तदर्थत्वात्‌ ] अग्न्याधेय के लिए होने 
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के कारण। 

आहवनीय आदि अग्तियों का आधानं ( == संस्थापन) फल देनेवाले करमा 
के अनुष्ठान के लिए किया जाता है। इष्टियों का कोई फल नहीं होता । यदि 
इष्टियों के लिए अग्न्याधान हो, तो वह भी निष्फल होगा। पर अख्नियों का आधान 
निष्फल न होकर फलवाला होता है। अतः अग्न्याधान इष्टियों के लिए है, यह 
कथन अगुक्त हैँ । वस्तुतः आहित अग्नि को सुरक्षित रखने के लिए इष्टियों का 
विधान है। आहित अग्नि में इष्टियों का अनुष्ठान इसलिए किया जाता है.कि 
अग्नि प्रज्वलित व जागृत बना रहें । इसलिए यह कहना चाहिए कि इष्टियाँ ही 
आहित अग्नि के लिए हुँ, अग्न्याधान इष्टियों के लिए नहीं ॥१२॥ 

इसी अर्थ को आचार्य सूनकार ने एक उपोइलक हेतु द्वारा स्पष्ट किया-- 


लिङ्गदशनाच्च ॥१३॥ 
[लिङ्गदशेनात्‌] लिङ्ग के देखे जाने से [च] भी यह ज्ञात होता है कि 
पवमात आदि इष्टियाँ अभ्नियों के लिए हैं। 
तीतो अग्नियों का प्रथम स्थापन करना अग्न्याधान कर्म है। उसके अनन्तर 
यथावसर पवमान आदि इष्टियों का अनुष्ठान किया जाता है, जिससे आहित 
अम्नियाँ ठण्डी न हो जाएँ । यह प्रतिपादय सन्दर्भ द्वारा स्पष्ट होता है। सन्दे 
+ 
जयेति व एष आहितः पशुर्येदर्निः, तदेतान्येव अन्त्याघेयस्य हवोंषि 
संवत्सरे संवत्सरे निवंपेत्‌ । तेन वा एष न जोयंति तेनेनं पुनर्भवं करोति, 
तन्त सूक्यंम्‌ ४ 
[मैत्रा सं० १।५१६] 
पशु के समान घर में स्थापना किया गया यह अग्नि निश्‍चय ही जीणे होता 
है। इन्हीं अग्त्याधेय की ह॒वियों का प्रत्येक संवत्सर के आरम्भ में निर्वाप करे। 
"निश्चित ही उससे यह जीण नहीं होता। उस निर्वाप (इष्टि-अनुष्ठान) से पुनः 
इसको नवीन करता है । इसकी उपेक्षा न करे। 
प्रत्येक संवत्सर के प्रारम्भ में इष्टियों के अनुष्ठान ढ्वारा--आधान किये गये 
आहवनीय आदि--अस्नियों को जीर्ण होने से बचाना यह स्पष्ट करता है कि 
पबमान आदि इष्टियाँ आहित अग्नियों के लिए हैं। फलतः अग्न्याधान को 
इष्टियों का अङ्ग मानना होगा ॥१३॥ (इति आधानस्य पवमानेष्टयनङ्गताघि- 
करणम्‌--४) । 
(आधानस्य सर्वार्थेताधिकरणम्‌--५) 
शिष्य जिज्ञासा करता है--यह जो आहृवनीय आदि अग्नियों का आधान 
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कहा है, क्या वह केवल दशं-पूर्णेमास प्रकृतियाग के लिए है ? अथवा सभी कर्मो 
के लिए है? प्रतीत होता है, अप्रकरण-पठित विधियों के समान यह केवल प्रकृति- 
याग के लिए होना चाहिए । 

आचार्य सूत्रकार ने शिष्य-सुझाव को पूर्वेपक्षरूप में सुत्रित किया--- 


तत्‌ प्रकृत्यर्थ यथाऽन्येऽनारभ्यवादाः ॥१४॥ 


[तत्‌] वह अग्न्याधान [प्रकृत्यर्थम्‌ ] प्रकृतियाग दशा-पूर्णमास के लिए है, 
[यथा | जैसे [अन्ये | अन्य [अनारभ्यवादाः ] प्रकरण का आरम्भ न करके कहे 
गये विधान हैं । 

जैसे खादिरतादि अन्य अप्रकरण-पठित विधान प्रकृतियागों के लिए स्वीकार 
किये गये हैं, ऐसे ही यह अप्रकरण-पठित अग्ब्याधात-विधान केवल प्रकृतियागों 
के लिए माना जाना चाहिए ॥ १४॥ 

आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 


सर्वां वाऽऽधानस्य स्वकालत्वात्‌ ॥१४॥ 


[बा] “वा” पद पूर्वसूत्रोक्त 'अग्त्याचान केवल प्रकृतियाग के लिए है' पक्ष 
की निवृत्ति का योतक है, [सर्वार्थम्‌ ] अस्न्याधान प्रकृति-बिकृति सभी कर्मों के 
लिए है। [आधानस्य] अग्न्याधान के [स्वकालत्वात्‌ ] अपने-अपने कालवाला 
होने से । 

अग्न्याधान के सिए प्रत्येक वर्ण का अपना स्वतन्त्र काल है--“वसन्ते ब्राह्मणो- 
ऽग्निमादधीत, ग्रीष्मे राजन्यः, शरदि वैश्यः-वसन्त में ब्राह्मण अग्ति का आधान 
करे; ग्रीष्म में राजन्य =क्षत्िय; शरद्‌ में बैश्य । यह अग्न्याघान का अपना- 
जपना काल है। इसमें यह व्यवस्था समभनी चाहिए, जो व्यक्ति अग्नि का आधान 
करता हैं, उसी के द्वारा किये जानेवाते सब कर्मो के लिए वह आधान है, अन्य 
व्यक्ति के द्वारा किये जानेवाले कर्मों के लिए नहीं । जँसे अग्नि की प्राप्तिका 
उपाय आधान है, वैसे अन्य द्रव्यो के समान अग्नि की प्राप्ति का उपाय--किसी 
से अग्नि को माँग लेना या क्रय कर लेना आदि भी सम्भव है। आधान के विना 
अन्य उपाय से प्राप्त अग्नि कर्म को फलीभूत नहीं बनाता। स्वयं आधान किये 
अग्नि में ही अनुष्ठित कर्म फल देनेवाले होते हैं। याचना या क्रय से प्राप्त अग्ति- 
चाहे वह लौकिक हो अथवा वैदिक (--अन्य के द्वारा आहित), वह सफल कर्मा- 
नुष्ठान के लिए उपयुक्त नहीं । इस प्रकार अग्नि की सिद्धि के लिए आधान, और 
कर्मो की सिद्धि के लिए अग्नि है; इसी रूप में अग्न्याधान सब कर्मो के लिए है। 

अप्रकरण-पठित विधि का आधान के लिए इस रूप में, उदाहरण देना--- 
कि वह केवल प्रकृत्यर्थ है- युक्त नहीं; क्योकि उसका आधार भिन्न है, अप्रकरण 
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पठित विधि का प्रकृत्यर्थं कथन कमं की सिद्धि के लिए है । परन्तु आधान साक्षात्‌ 
अग्नि की सिद्धि के लिए है। अग्नि को सिद्ध कर आधान चरिताय है। आगे 
कर्मानुष्ठान आधेय अग्नि में होते हैं, आधान में नहीं । आधान को सर्वार्थं इसी रूप 
में कहा गया है कि उससे सिद्ध किये गये अग्नि में प्रकृति-विक्रति सभी यागों का 
अनुष्ठान होता है । 

“वसन्ते वसन्ते ज्योतिषा यजेत' प्रत्येक वसन्त में ज्योतिष्टोम याग करे; यहू 
विधान ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य सबके लिए समान माना गया है । पर क्षत्रिय, वैश्य 
का अग्न्याधानकाल ग्रीष्म व शरद्‌ निर्धारित है। यदि वे वसन्त में ज्योतिष्टोम 
करते हैं,तो उसी आहिंत अग्नि में-वसन्त आने पर--ज्योतिष्टोम करेंगे। इसमें 
कोई असामञ्जस्य नहीं है । ब्राह्मण भी ब्राह्मण से याचना आदि द्वारा प्राप्त अग्नि 
में कर्मानुष्ठान न करे; स्वयं आहित अग्नि में सभी प्रकृतियागों एवं उसके अङ्क- 
भूत विकृतियागों का अनुष्ठान करे। आधान के सर्वार्थे होने का यही तात्पर्य है। 
इसी प्रकार क्षत्रिय और वैश्य को स्वयं आहित अग्नि में अपने सब कर्मों का 
अनुष्ठान करना चाहिए। 

श्रौतयाग तीन रूपों में बताये जाते हैं-हविर्याग, सोमयाग, पशुयाग । 
हवियागों में प्रकृतियाग दशं-पूर्णेमास हैं, उनके अङ्ग विकृति हैँ। सोमयागों में 
ज्योतिष्टोम प्रकृति, तथा पशुयागों में अग्नीषोमीय पशु, इसी का अपर माम 
“पशुबन्ध? है। उनके अपने-अपने सब अजद्भभूत कर्म विक्रति हैं। ब्राह्मण आदि के 
द्वारा इन सब कर्मो का अनुष्ठान--स्वयं आधान किये अग्नि में--करना शास्त्रीय 
है॥१४॥। (इति आधानस्य सर्वॉर्थताधिक रणम्‌ --५) । 


(षवमानेष्टीनामसंस्कृतेऽग्नौ क्त॑व्यताधिकरणम्‌--६) 

पवमान आदि संज्ञक इष्टियों का अनुष्ठान असंस्कृत अग्नियों में किया जाना 
अधिक रण का विषय है । अग्नियों का 'संस्कृत-असंस्कृत' होना क्या है ? इसे स्पष्ट 
रूप में इस प्रकार समझना चाहिए 

प्रथम विधिपूर्वक आहवनीय आदि अग्नियों का आधान-स्थापन यागमण्डप 
के निर्धारित स्थान में किया जाता है। आधान के समय अग्नि मन्द रहता है। 
आगे प्रधानयाग के अनुष्ठान के लिए उसे प्रज्वलित व उत्तेजित करना है । यह 
कार्य पवमान आदि संज्ञक इष्टियों के अनुष्ठान से किया जाता है। इस प्रकार दी 
गईं आज्य आदि की आहुतियों से अग्नि उत्तेजित व प्रज्वलित हो उठता है । 
यही अग्नि का संस्कार है । अब अग्नि संस्कृत है। इस अनुष्ठान से पुवं आधान 
किया हुआ भी अग्नि असंस्कृत कहा जायगा। असंस्कृत अग्नि का तात्पर्य लौकिक 
अग्नि नहीं है । लौकिक अग्नि बह्‌ है, जो चूल्हे आदि अन्य स्यान से लाया गया 
हो, उसका आहवनीय आदि के रुप में आधान न किया गया हो। आधान हो 
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जाने पर अग्नि लौकिक नहीं रहता, वह यागीय हो जाता है; पर पबमानेष्टि- 
अनुष्ठान से पूवे वह 'असंस्कृत' कहा जाता है, जिसका तात्पर्य केवल यह है कि 
अभी मन्द होने से वह यागानुष्ठान के योग्य नहीं है। पवमानेष्टि-अनुष्ठान से 
उसे इस योग्य बनाया जाता है । अब उत्तेजित अग्नि 'संस्कृत' है। 

संस्कृत अग्नि में सर्वप्रथम प्रयाज अनुष्ठित होते हैं, तदनन्तर दर्श-पूर्णमास 
प्रकृतियाग । प्रयाज विकृति हैं, विकृतियाग की अनुष्ठान-प्रसंग में प्राप्ति अतिदेश- 
(प्रकृतिवद्‌ विकतिः कर्तव्या) वाक्य द्वारा होती है। क्योंकि प्रकृति दशं- 
पूर्णमास संस्कृत अग्नि में अनुष्ठित होते हैं, उसी के अनुसार विक्कति प्रयाज आदि 
इष्टियाँ संस्कृत अग्नि में की जाती हैं। इसी के अनुसार पूर्वपक्ष की ओर से यह 
आशंका उठाई गई है कि पवमान इष्टियाँ भी विकृति हैं; तब उनका अनुष्ठान 
भी प्रयाजों के समान संस्कृत अग्नि में प्राप्त होता है। 

इसी को आचायें सूत्रकार ने पूर्वेपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


तासामग्निः प्रकृतितः प्रयाजवत्‌ स्यात्‌ ॥१६॥ 


[तासाम्‌] उन पवमान आदि इष्ठियों का [अग्निः] अग्नि [प्रकृतितः] 
प्रकृति से अतिदेश-वाक्य दवारा प्राप्त होगा, [प्रयाजवत्‌ ] प्रयाजों के समान। 

लोक में कहावत है- “बादी भद्रं न पश्यति' आशंकावादी या आशक्षेपकर्ता 
अच्छाई को नहीं देखता, बुराई या दुब्रेलता पर उसकी दृष्टि जाती है। यदि 
अच्छाई अर्थात्‌ वास्तविकता को देखें, तो आशंका सिर उभार ही नहीं पायेगी । 
उसने यह तो देखा कि प्रथाज विकृति हैं। विकृति का अनुष्ठान अतिदेश- 
वाक्य के आधार पर प्रकृति के अनुसार होना चाहिए । दशं-पूर्णमासँ प्रकृति 
का अनुष्ठान संस्कृत अग्नि में होता है, इसलिए विकृतियाग प्रयाजों का अनुष्ठान 
संस्कृत अग्नि में किया जाता है। तब प्रयाजों के समान पवमान इष्टियाँ भी 
विकृति हैं, उनका अनुष्ठान भी संस्कृत अग्नि में होना चाहिए,--यह आशंका 
प्रस्तुत कर दी। पर उसने इस वास्तविकता पर दृष्टि नहीं डाली कि आहननीय 
आदि आहित अग्नियाँ पवमान आदि इष्टियों के अनुष्ठान द्वारा ही संस्कृत की 
जाती हैं, उससे पूर्व अग्नियाँ संस्कृत हैं कहाँ ? उनका अनुष्ठान तो अग्नियों 
को संस्कृत बनाने के लिए किया जाता है। यह प्रथम कहा जा चुका है, 
अग्नियों का संस्कार पवमानेष्टियों द्वारा उन्हें प्रज्वलित व उत्तेजित करना 
है। तब यह अनिवार्थं स्थिति है कि पवभानेष्टियों का अनुष्ठान असंस्कृत 
अग्नियों में किया जायगा । तात्पर्ये है, मन्द व अप्रज्वलित अग्नियों को उक्त 
अनुष्ठान द्वारा उत्तेजित किया जायगा; यह अनुष्ठान अग्नियों के संस्कार के लिए 
ही होता है। 


आाचायं सुत्रकार ने इसी वास्तविकता को आशंका के समाधान के रूप में 


अथ तृतीयाध्याये षष्ठः पादः २९३ 
प्रस्तुत किया-- 
न वा तासां तदर्थत्वात्‌ ॥१७॥ 


[नवा] १२वें सूत्र के समान 'न वा” यह निपात-समुदाय पूव-सूत्रोक्त 
'पवमानेष्टियों में पवमानेष्टि संस्कृत भग्नियाँ होनी चाहिए” पक्ष की निवृत्ति का 
द्योतक हैं, [तासाम्‌] उन पवमानेष्टियों के [तदर्थत्वात्‌] उन आहित आहवनीः 
यादि अम्नियों के संस्कार के लिए होने के कारण । 

ध्यान देने की बात है, जब पवमानेष्टियों के अनुष्ठान द्वारा अग्नियों को 
संस्कृत किया जा रहा है, तब प्रकृतियाग है कहाँ ? उसका अवसर अग्नियों के 
संस्कृत होने के अनन्तर आयेगा । उस समय विक्ृतियागों के अनुष्ठान के लिए 
अतिदेश-वाक्य प्रवृत्त होता है। पवमानेष्टियों के अनुष्ठान के समय तो वह सोया 
पड़ा है । तब अतिदेश-वाकय प्रवृत्त ही नहीं होता। विकृतियाग प्रकृति का उप- 
कारक होता है । प्रकृति का अङ्ग होने से विक्कति का अनुष्ठान प्रकृति की सर्वाङ्क- 
पूर्णता को सम्पन्न करता है । इसी कायं के लिए अतिदेश-वाक्य प्रवृत्त हुआ करता 
है । परन्तु पवमानेष्टियाँ विकृति होने पर भी कमं की उपकारक नहीं हैं, वे 
अग्नि की उपकारक हैं; अग्नि को संस्कृत कर वे चरितार्थ हो जाती हैं। अतिदेश- 
वाक्य की प्रवृत्ति उन्हीं विक्ृतियों के लिए होती है, जो कर्म की उपकारक हैं । 
इसलिए पवमानेष्टियों की संस्कृत अस्नि में प्राप्ति कराने के लिए अतिदेश-वाक्य 
वृत्त ही न होगा । फलतः पवमानेष्टियों का अनुष्ठान असंस्कृत अग्नि में होना 
ही सम्भव है ॥१७। (इति पवमानेष्टीनामसंस्कृतेऽनौ कत्तंव्यताधिकर- 
णम्‌--६)। 


(उपाकरणादीनामम्नीषोमीयपशुधरमेताधिकरणम्‌-७) 


तैत्तिरीय संहिता [६।१।१ १] के ज्योतिष्टोम प्रसंग में पाठ है--“यो दीक्षितो 
यदग्नीषोमीयं पशुमालमते' जो सोमयाग में दीक्षित यजमान जिस अग्नि और सोम 
देवतावाले पशु का आलभन --स्पश आदि करता है। यह अग्नीषोमीय पशु का 
विधान है, तथा सवनीय और अनुबन्ध्या पशु का विधान है। ऐसे ही उपाकरण, 
उपानयन, युप-नियोजन आदि पशु-धर्मों का विधान है । यहां सन्देह है--क्या ये 
पशु-घरमे सभी पशुओं के हैं? अथवा केवल सवनीय पशु के हैं? अथवा अग्नी- 
षोमीय और सवनीय दोनों के हैं ? अथवा केवल अग्नीषोमीय पशु के हैं ? अन्तिम 
सिद्धान्त-पक्ष है । 

प्रतीत होता है--समान प्रकरण में पठित होने और किसी विश्येष का कथन 
न होने से ये धर्म सभी पशुओं के हैं । 

इसी अर्थं को सूत्रकार ते पू्वक्षरूप में सूत्रित किया-- 


१३४ मीमांसा-दर्शन 


तुल्यः सर्वेषां पशुविधिः प्रकरणाविशेषात्‌ ॥१८॥। 

[प्रकरणाविशेषात्‌ ] प्रकरण के विशेष= भिन्न न होने से अर्थात्‌ ज्योति- 
हटोमरूप समान प्रकरण में पठित होने से [पशुविधिः] पशुधमों का विधान 
[सर्वेषाम्‌ ] सभी पशुओं का [तुल्यः] समान है । 

यह सूत्रार्थ प्रथम विकल्प की भावना से है। द्वितीय विकल्प की भावना से 
सुतार्थं निम्न प्रकार से किया गया है-- 

[्शुविधिः] उपाकरण आदि पशुधर्मो का विधान [सर्वेषाम्‌ ] सब पशुओं 
का [तुल्यः] समान हो, यदि [प्रकरणाविशेषात्‌] प्रकरण का विशेषः= भेद न 
हो, तो । परन्तु प्रकरण का भेद देखा जाता है। सवनीय पशुओं से प्रकरण में पशु- 
घर्मो का विधान विद्यमान है; अतः पशुधर्म सवनीय पशु के मानने चाहिएँ । 

यह अर्थ शाबर भाष्य में 'यदि पद का अध्याहार करके किया गया है।' 
मैत्रायणी संहिता [३।६।१] के सवनीय पशु-प्रकरण में पशुधर्मो का विधान 
निम्न प्रकार से है-- 

“आग्नेयः पञुरग्निष्टोभे आलभ्यः; आग्नेयो हि अग्निष्टोमः। ऐन्दराग्नः 

वशुरुकथ्ये आलस्यः, ऐन्दाग्नानि हि उक्थ्यानि । ऐन्द्रो वृष्णिः बोडशिलि 

आलभ्यः; ऐन्द्रो वे वृष्णिः, ऐन्द्रः घोडशी। सारस्वती मेषी अतिरात्र 

आलम्या; वाग्वं सरस्वती, वागनुष्टप्‌, आनुष्टुभी रात्रिः’ 

सोमयाग के अन्तर्गत ज्योतिष्टोम की सात संस्था मानी गई हैं--अग्निष्टोम, 
उक्थ्य, षोडशी, अतिरात्र, अत्यग्निष्टोम, वाजपेय, आप्तोर्याम । संहिता के उक्त 
सन्दर में पहली चार संस्थाओं को लक्ष्य कर सवनीय पशुप्रकरण में पशुधर्मों का 
विधान है। अग्निष्टोम संस्था में आग्नेय पशु आलभ्य है, क्योंकि अग्निष्टोम 
आग्नेय ही है। उक्थ्य संस्था में ऐन्द्राग्न पशु आलभ्य है, क्योंकि उक्थ्य संस्था 
ऐ्द्राग्न =इन्द्र-अग्नि देवतावाली ही है । षोडशी संस्था में ऐन्द्र वृष्णि--मेढ़ा 
आलम्य है; क्योंकि ऐन्द्र ही वृष्णि है, ऐन्द्र षोडशी है। अतिरात्र संस्था में सरस्वती 
देवतावाली मेषी==मेढ़ी आलभ्य है, क्योंकि वाक्‌ ही सरस्वती है, वाक अनुष्टुप 
है, अनुष्ट्प्‌-सम्बन्धी रात्रि है । सवनीय प्रकरण में इस प्रकार पशुधमों का ठथन 
किया गया है । इसलिए प्रकरण के आधार पर सवनीय पशु के ये उपाकरण आदि 
धर्मे ज्ञात होते हैं। 


१. युधिष्ठिर मीमांसक ने सुझाव दिया है-इस पक्ष का प्रतिपादक सूत्र प्रकरण- 
विशेषात्‌ सबनीयस्य' रहा होगा, जो त्रुटित हो गया है। इसी कारण द्वितीय 
पक्ष को उभारने के लिए मीमांसको को क्लिष्ट कल्पनाएँ करनी पड़ी हैँ। 


[पृष्ठ १०१४] 


अथ तृतीयाध्याये षष्ठः पादः ५९५ 


उपाकरण--मन्त्रोच्चारणपुर्वक हाथ से अथवा कुशाओं से पशु का स्पर्श 
करना 'उपाकरण” कहाता है। एक स्थान से अन्यत्र ले-जाते समय प्राय: प्रत्येक 
ले-जानेवाला व्यक्ति पशु की पीठ, पावे, सिर व पुट्ठे आदि पर हाथ फेरता है; 
मानो उसे प्यार देता हुआ अगले कार्य के लिए प्रेरित करता है । 

उपानयन- पशुशाला से यज्ञमण्डप की ओर पशु का लाया जाना “उपानयन' 
है। 

यूपनियोजन---यज्ञमण्डप के समीप पशु के सत्काराथं यूप (पशु को बाँधने 
के लिए गाड़े गये खूंटे) में रस्सी द्वारा पशु को बाँधा जाना 'यूपनियोजन' है। 
रस्से का एक सिरा थूप में और दूसरा पशु के अगले सीधे पैर में अथवा सींग की 
जड़ या गर्दन में रहता है" ॥१८॥ 

तीसरे विकल्प को स्पष्ट करने के लिए सुत्रकार ने उसे पूवंपक्षरूप में प्रस्तुत 
किया-- 

स्थानाच्च पुर्वस्य ॥१९॥ 

[स्थानात्‌ ] स्थान-प्रमाण से [पूर्वस्य] पूर्वे =पहले कहे गये अग्नीषोमीय 
पशु के [च] भी उपाकरण आदि घमं हैं, ऐसा जानना चाहिए । 

ज्योतिष्टोम क्रतु छह दिन में सम्पन्न होता है। प्रथम दिन दीक्षणीय इष्टि 
का है। इसमें यजमान ज्योतिष्टोम-अनुष्ठान के लिए दीक्षित किया जाता है। 
अगले दूसरे-तीसरे-चौथे दिन उपसद्‌ इष्टियों का अनुष्ठान होता है। पांचवें दिन 
प्रधान सोमयाग अनुष्ठित होता है। छठे दिन अवमृथ इष्टि, जो ऋतु की सम्पन्नता 
का प्रतीक है । अग्नि और सोम देवतावाले (= अगीषोमीय) पशु का विधान 
प्रायणीय इष्टि के दिन किया गया है, जो इष्टियों का दूसरा दिन है। ऋतु के चौथे 
दिन अग्नीषोमीय पशुसम्बन्धी अनुष्ठान किया जाता है। सवनीय पशु का 
विधान भी चौथे दिन है, और अनुष्ठान पांचवें दिन । इसलिए जो यह कहा कि 
प्रकरण के अनुरोध से उपाकरण आदि पशुधर्म सवनीय पशु के लिए हैं, वह ठीक 
है। परन्तु जहाँ सवनीय पश्‌ का विधान है, उसी करम में अग्नीषोमीय पशुसम्बन्धी 
अनुष्ठान है, अतः स्थान =क्रम-प्रमाण के अनुसार (३।३। १४) उपाकरण आदि 
पशुधर्मे सवनीय और अग्नीषोमीय दोनों के लिए हैं, ऐसा मानना युक्त प्रतीत 


१. इस प्रसंग में तथा अन्यत्र भी मध्यकालिक रसनालोलुष याज्ञिकों ने अग्नि 
में पशुमांस की आहुतियों का उल्लेख किया हैं, पर मूलतः वह नितान्त 
अवैदिक है। यज्ञों के प्रारम्भिक काल में यज्ञों में पशुओं की हिता नहीं होती 
थी। अपेक्षित सत्करण के अनन्तर विसर्जन कर दिया जाता था । द्रष्टव्य-- 
“श्रौत यज्ञ मीमांसा' (यु० मी०) । 


५६६ मौमांसा-दशन 


होता है॥१९॥ 


पुर्वोक्त सन्देह के चार विकल्पों में से तीन का पूरवपक्षरूप में उपपादन कर 
चौथे विकल्प को उत्तरपक्षरूप में सूत्रकार ने प्रस्तुत किया--- 

श्वरत्वेकेषां ततर प्राक्‌ श्रतिरगुणार्था ॥२०॥ 

[दु] 'तु' पद गत सूत्रों में कहे गये अर्थ की निवृत्ति का द्योतक है। तात्पर्य 
है उपाकरण आदि पश्चुधर्म न सब ( = अग्नीषोमीय, सवनीय, अनुबन्ध्य) पशुओं 
के हैं, न केवल सवनीय पशु के और न अग्नीषोमीय-सवनीय दोनों मिलित के, 
क्योंकि [एकेषाम्‌ | किन्हीं शाखावालों की शाखा में [रवः] औपवसथ्य चौथे 
दिन के अगले पाँचचें प्रधान सोमयाग के--दिन सवनीय पशुओं का विधान है; 
तात्पर्ये है, उनको ऋतु के पाँचवें दिन यज्ञमण्डप में उपस्थित किया जाता--या 
लाया जाता-है। [तत्र] उत शाखावालों के विचार में [प्राक्‌ श्रुतिः | पहले 
चौथे दिन पढ़ी गई सदनीय पशुसम्बन्धी श्रुति [गुणार्था] गौण प्रयोजनवाली है। 

गौण का अभिप्राय है--वहाँ वह कथन द्वितीय स्तर का है, उपेक्ष्य है; 
क्योंकि सवनीय पशुसम्बन्धी अनुष्ठान पाँचरवे दिन होना है, जिस दिन प्रधान 
सोमयाग अनुष्ठित किया जाता है। चौथे दिन अग्नीषोमीय पशुसम्बन्धी अनु- 
ष्ठान है, और वहीं उपाकरण आदि पशुघमं पठित हैं, इसलिए उन्हें केवल अग्नी- 
घोमीय पशुओं के लिए जानना चाहिए। पश्थाग में पशुसम्बन्धी मुख्य संस्कार 
अग्नीषोमीय पशुओं का है। पांचवें दिन सवनीय पशु और अन्तिम छठे अवमृथ- 
इष्टि के दिन अनुबन्ध्य पशुओं का संस्कार होता है ।' उपकरण आदि पशुधर्मो का 
विधान और अग्नीषोमीय पशुसम्बन्धी अनुष्ठान एक ही स्थान ( ८>क्रम) में 
शुत होने से यह निश्चित जाना जाता है कि उपाकरण आदि पशुधमो का विधान 
अग्नीषोमीय पशु के लिए है ॥२०॥ 

पुर्वपक्ष की ओर से सिद्धान्ती द्वारा उद्भावित आशंका को सूत्रकार ने 
सुत्रित किया-- 

तेनोत्कुष्टस्थ कालविधिरिति चेत्‌ ॥२१॥ 

[तिन] 'आश्विनं ग्रहं गृहीस्वा' आदि वचन से [उत्कृष्टस्य] चौथे दिन से 
पाँचवें दिनः में सींचे गये सवनीय पशु के [कालविधिः] संस्कार-सम्बन्धी काल 
का विधान है, [इति चेत्‌] ऐसा यदि कहो, तो- (अगले सूत्र के साथ सम्बन्ध है)। 

पूर्वेपक्ष का आवाय है, क्रम के आधार पर, उपाकरण आदि पशुभमं केबल 


१, पशुओं के तीन भेद किस आधार पर हैं ? विचारणीय है। भूमिका के पशु- 
याग प्रसंग में इसे समझने ब स्पष्ट करने का प्रयास किया गया है । 


अथ तृतीयाध्याये षष्ठः पादः ५२७ 


अन्नीषोमीय पशु के लिए हैं, ऐसा नहीं है । क्योंकि, प्रकरण के आधार पर बे 
सवनीय पशु के लिए हैं। चौथे दिन सवनीय पशुओं का पाठ उनका विधान करता 
है, और वहीं पशुधम पठित हैं। इससे पशुधर्म सवनीय पशुओं के लिए सिद्ध होते 
हैं। 'आश्‍्वितं ग्रहं गृहीत्वा निबुता यूपं परिवीमाग्नेयं सवनीयं पशुपुपाकरोति' 
आश्विन नामक पात्र को लेकर तीन लड़ में मानी हुई रस्सी से यूप को लपेटकर 
सवनीय पशु का उपाकरण संस्कार करता है; यह वाकय केवल पांचवें दिन संस्कार 
के काल का विधायक है। सवनीय पशु का विधान तो चोथे दिन है, वहीं पशुधमों 
का उल्लेख होने से सवनीय पशुओं के लिए उपाकरण आदि पशुधर्मो का मानना 
युक्त है । ऐसा यदि कहो, तो--॥२१॥ 

इस आशंका का निवारण सूत्रकार ने किया-- 

नैकदेशत्वात्‌ ॥२२॥ 

[न] उपाकरण आदि पशुधर्म सवनीय पशु के नहीं हैं, [एकदेशत्वात्‌] 
पुष्टि के एकदेश होने से। तात्प है, 'आरिबनं' आदि वाय सवनीय पशु के 
पुष्टिरूप संस्कार का उत्कर्ष करता है, उपाकरण आदि का नहीं । अतः क्रम से 
उपाकरण आदि पशुधमं अग्नीषोमीय पशु के लिए हैं। आश्विन काल का पाठ 
सवनीय पशु के विधान के लिए है, जो पांचवें दिन में साध्य है। इसको गुणार्थ 
(कालविधि ) मानने पर वाक्यभेद होगा। विधान मानने पर वाक्यभेद नहीं 
होगा । क्योंकि पुष्टि-वमं पशु का एकदेश है, एक देश के निर्देश से सम्पूर्ण पशु- 
द्रव्य का उत्कर्ष नहीं होगा, इसलिए पुष्टि-प्रचार अपने समीप में पढ़े गये पुष्टि- 
सम्बन्धी संस्कारों का उत्कर्ष करेगा; उपाकरण आदि पशुभर्मो का उत्कर्ष नहीं 
करेगा । आश्विन वाक्य में सवनीय पशु के रस्से को यूप में लपेटने का कथन 
अनुवाद-मात्र है । सवनीय पशु मेष आदि हैं। इनको रस्से में बांधा कहाँ जाता 
है? फिर इस यूपपरिनयन (+-नियोजन) को 'उपाकरोति' क्रिया से कहना 
उपलक्षणमात्र है। वस्तुतः उपाकरण आदि पशुधर्म मुख्य रूप से अग्नीषोमीय 
पशु के लिए विहित हैं। अन्यत्र इनका यथापेक्षित व्यवहार सम्भव है जो शास्त्रीय 
दृष्टि से अनुवाद कहा जाता है ॥२२॥ 

उपाकरण--पशुओं का बुलाया जाना आदि किसी विशेष प्रयोजन से निर्धा- 
रित दिन में होता है । प्रयोजन है--पदु ओं का निरीक्षण करना, स्वास्थ्य आदि 
की जाँच-पड़ताल करना । जिस दिन बुलाया गया है, उसी दिन अग्नीषोमीय 
पशु के समान सवनीय पशु का भी उसी दिन निरीक्षण होना चाहिए । 

इसी अर्थ को सूत्रकार ने सुत्रित किया-- 


अर्थेमेति चेत्‌ ॥२३॥ 
[अर्थेन] प्रयोजनविशेष से पशु एकत्रित किये गये हैं। बह्‌ निरीक्षण आदि 
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प्रयोजन उसी दिन सम्पन्न होना चाहिए। [इति चेत्‌ ] ऐसा यदि कहो, तो वह-- 
(अगले सूत्र से सम्बद्ध है) ॥२३॥ 
आशंका का सूत्रकार ने समाधान किया-- . 


न श्ुतिप्रतिषेधात्‌ ॥२४॥ ८ 


[न] उक्त कथन ठीक नहीं है । तात्पर्य है, जिस दिन पशुओं को यज्ञमण्डप 
के समीप एकत्रित होने की घोषणा की गई हो, उसी दिन सबका निरीक्षण कर 
लिया जाय, ऐसा नहीं है, [श्रुतिविप्रतिषेधात्‌ ] श्रुति द्वारा विप्रतिषेध से। 
तात्पर्य है, श्रुति उक्त अर्थ का विरोध करती है। 

प्रथम दिन अर्थात्‌ ज्योतिष्टोम के चौथे दिन केवल अग्नीषोमीय पशु का उपा- 
करण आदि रूप में पूर्णेनिरीक्षण कर पर्यग्निकरण के अनन्तर उनका उत्सर्जन 
कर दिया जाता है। सवनीय आदि पशुओं का उसी दिन निरीक्षण नहीं होता । 

सवनीय पशु के विषय में श्रुति है--'आशिवनं ग्रहं गृहीत्वा त्रिवृता यूपं 
परिवीय आग्नेयं सववीयं पशुमुपाकरोति’ अदिवनी देव चिकित्सक माने जाते हैं । 
आदिवन ग्रह का तात्पर्यं है--चिकित्सा-सम्बन्धी उपकरण । इस कार्य के लिए 
तियुक्त व्यक्ति चिकित्सा-उपकरणों को साथ लेकर सवनीय पशु का निरीक्षण 
करता है। मेष-मेषी, अज-अजा सवनीय पञ, हैं। इनको सवनीय पशु इस कारण 
कहा जाता है, क्योंकि इनका निरीक्षण तीतों सवनों के अनुष्ठान के दिन होता है । 
यह प्रधान सवनों के अनुष्ठान का पाँचवाँ दिन है। तीनों सवनों में प्रधान सोम 
हवि की आहुतियाँ दी जाती हैं । 

सवनों के साथ पशुओं का किस प्रकार का सम्बन्ध है? --+कथं सवनानि 
पशुमन्ति ?” इस शन का उत्तर दिया गया है-“वपया प्रातः सवने प्र चरन्ति, 
पुरोडाशेन माध्यन्दिने सबने, अङ्गैस्तृतीये सबने' याज्ञिक अर्थ है--प्रातः सवन में 
'र्बी से होम करते हैं, माध्यन्दिन सवन में पुरोडाश से, तृतीय सवन में पञषु- 
अङ्गों से ऐसा अथं करने पर भी तीनों सवतों के साथ पशु का सम्बन्ध नहीं 
बनता। माध्यन्दिन सवन पशु-सम्बन्ध के बिना रह जाता हैं। 

वस्तुतः वाक्य का 'वपा' पद पशु की पुष्टि का द्योतक है। लोक में हृष्टपुष्ट 
व्यक्ति को मनोरञ्जन की भावना से कहा जाता है--“चर्बी बहुत चढ़ गई दीखती 
है ! ' प्रात:सवन में पशु-सम्बन्धी यह कार्म है कि सबनीम पशुओं में से पुष्ट-स्वस्थ 
पशुओं को निरीक्षण कर अलग छाँट दिया जाय। यह काल का विधान है। प्ात:- 
सकन के समय पशु-सम्बन्धी यह कार्य किया जाय । यही सवन के साथ पशु का 
सम्बन्ध है। वपा से होम करना, अथवा वधा की आहुति देना, यह नितान्त 
निराधार कथन है । क्योंकि “प्र चरन्ति' क्रियापद का 'आहुति देना या होम करना” 
अर्थ के लिए कोई आधार नहीं है । नियुक्त व्यक्ति पशुनि रीक्षण कर पुष्टि-निमित्त 
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से यह प्रचारित करता है कि यह सवनीय पशु पुष्ट-स्वस्थ-नीरोग है। 

माध्यन्दिन सवन के अवसर पर सब आगत पशुओं को चारे पर बाँध दिया 
जाय। चारा पशु का खाद्य है। पुरोडाश पद इसी का प्रतीक है। “पुरोडाशेन 
माध्यन्दिने सवने प्र चरन्ति’ माध्यन्दिन सवन के साथ पशुऔं का यही सम्बन्ध है। 
तुतीय सवन के अवसर पर दुर्बल पशुओं की परीक्षा की जाती है। उनके प्रत्येक 
अङ्ग की जांच-पड़ताल कर उनकी दुर्बलता के कारण का पता लगाया जाता है, 
एवं उसे दूर करने के लिए उपाय सुभाये जाते हैं । 'अङ्गँस्तृतीये सवने प्र चरन्ति” 
का यही तात्पर्यं है। अङ्गों की आहुति देना नितान्त नृशंस कार्य है, निश्चित 
ही इन्द्रियाराम याज्ञिकों ने प्रस्तुत विषय में वास्तविकता का शीर्षासन कर 
दिया है। 

चालू प्रसंग में कहना यह है कि 'आश्विनं' बचन में सवनीय पशु क। उल्लेख 
कर उपाकरण पशुधमं का विधान किया है। उपाकरण अन्य पसुधर्मो का उप- 
लक्षण है । तात्पर्य है--यहाँ उपाकरण आदि पशुधम सवनीय पशु के लिए विहित 
हैं। यदि इसे न मौनकर पशुधमं अग्नीषोमीय पशु के लिए माने जाते हैं, तो इस 
श्रुति के साथ विरोध होगा । अतः सवनीय पशु के ये धर्म हैं, ऐसा मानना युक्त 
है॥२४॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 


स्थानात पूर्वस्य संस्कारस्य तदथत्वात्‌ ॥२५॥ 


सूत्र में 'तु' पद अवघारण अर्थ का वाचक है । [स्थानात्‌ ] स्थान = क्रम से 
[पूवस्य] पूर्वपठित अग्नीषोमीय पश्‌ के [तु] ही उपाकरण आदि धमं हैं, 
[संस्का रस्य] उपाकरण आदि संस्कारों के [तदर्थत्वात्‌] पशुओं के लिए होने के 
कारण । तात्पर्यं है, उपाकरण आदि संस्कारों का प्रयोग पशुयाग में होता है, 
ज्योतिष्टोम में नहीं । इसलिए स्थान = क्रम-प्रमाण से उपाकरण आदि पशुधमे 
अग्नीषोमीय पशु के ही हैं, सवनीय पशु के नहीं । 

उपाकरण आदि घर्म पशुयाग-प्रेरित हैं। सवनीय पशुओं का यह्‌ प्रकरण 
नहीं है। १8वें सूत्र के अनुसार स्थानरूप प्रमाण से प्रथम पठित अग्नीषोमीय 
पशु के ही उपाकरण आदि धमं हो सकते हैं। उपाकरण आदि पशु-संस्कार मुख्य 
रूप से पशुयाग में अपेक्षित हैं । वहाँ प्रथम अग्नीषोमीय पशु पठित है, अतः उसी 
के लिए उषाकरण आदि धर्मों का विधान है। सवनीय पशु ज्योतिष्टोम भें उप- 
स्थित होते हैं । वहाँ आश्विन" वचन के अनुसार उनके काल का विधान है। 
उपाकरण आदि घम वहाँ अपेक्षानुसार अनुवादमात्र हैं। ज्योतिष्टोम में सभी 
अकार के पशु उपस्थित होते हैं। यदि उपाकरण आदि धर्मो को ज्योतिष्टोम- 
प्रेरित माना जाय तो उपाकरण आदि धर्मों का विधान सभी पशुओं के लिए 
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अनिवार्यं माना जायगा, जो अनावश्यक है । इसलिए पशुयाग-बिहित उपाकरण 
आदि पशुधर्मो का सम्बन्ध क्रम-प्रमाण से प्रथम पठित केवल अग्नीषोमीय पशु के 
साथ है । अन्यत्र उनका अनुवादमात्र समभना चाहिए । 

इसी अर्थ की पुष्टि के लिए सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


लिङ्गदशनाच्च ॥२६॥ 


[लिङ्गदर्शनात्‌ | लिग-दशंन से [च] भी जाना जाता है कि उपाकरण आदि 
धर्मं अम्नीषोमीय पशु के हैं। 

ज्योतिष्टोम-प्रसंग में सवनीय पशु के (पुष्टि) वपा-प्रचार और पुरोडाश- 
संस्कार का उल्लेख है। यदि उपाकरण आदि संस्कार सब पञ्चुओं के लिए समान 
होते, तो वपाप्रचार, पुरोडाश-संस्कार की भी गणना पशुयाग के अग्नीषोमीय 
प्रसंग में की जाती; पर ऐसा नहीं किया गया । इससे ज्ञात होता है, उपाकरण 
आदि पशु-संस्कार केवल अग्नीषोमीय पशु के लिए विहित हैं। अपेक्षानुसार 
सवनीय पशु के लिए उनका उपयोग अतिदेश-वाक्य द्वारा प्राप्त हो जाता है। 
सवनीय पशु-संस्कारों के काल का विधान 'वपया प्रातः सबने” तथा 'आदिवनं ग्रहं 
आदि वचनों द्वारा किया गया है। इससे ज्ञात होता है, सवनीय पशु के ये ही 
संस्कार हैं, उपाकरण आदि नहीं ॥२६॥ 

सवनीय पशु-सम्बन्धी संस्कारों के कालविधायक वाक्य अन्य किसी गौण 
प्रयोजन से कहे जाने के कारण अर्थवादमात्र हैं, कालविधायक नहीं, इस आशंका 
का समाधात सूत्रकार ने किया-- 


अचोदना गुणार्थेन ॥२७॥ 


[गुणार्थेन] गौण प्रयोजन द्वारा उक्त वाक्य [अचोदना] अविधायक है । 
तात्पर्ये है--मुख्य प्रयोजन द्वारा विधायक हैँ । 

सवनीय पशु-संस्कारों के काल का विधान अन्य किसी वचन से प्राप्त नहीं 
है। यह अपूर्व विधान है । अन्य किसी गौण प्रयोजन से कहे जाने का बहाना लेकर 
इन्हें अर्थवाद बताना अप्रामाणिक होगा । फलतः प्रस्तुत अधिकरणगत समस्त 
विवेचना से यह परिणाम सामने आता है कि उपाकरण आदि पशुधमं अथवा पशु- 
संस्कार केवल अग्नीषोमीय पशु के लिए विहित हैँ । सम्मिलित अरिन और सोम 
कृषि के देवता हैं। कृषि का सर्वश्रेष्ठ बाह्मसाधन पशु वृष (बलीबदे=> बल) है। 
सोम और अग्नि देवताओं के साथ कृषि-उपादक मुख्य पशु होने के कारण उसके 
स्वास्थ्य व रक्षा आदि के निमित्त सर्वप्रथम उपस्थिति उस अवसर पर इसी की 
उचित है, जब पशुओं की स्वास्थ्य आदि की दृष्टि से जाँच-पड़ताल की जाय। 
उससे सम्बद्ध संस्कारों का विवरण उसी के लिए उपयुक्त हो सकता है । सवनीय 
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पशु मेष-अज आदि के संस्कार उनके प्रसंग में कहे गये हैं । आदिकाल में यश के 
अवसर पर पशुओं को मारा नहीं जाता था ॥२७॥ (इति उपाकरणादीनामग्नी- 
बोमीयपशुधर्मताऽघिकरणम्‌--७) । 

(शाखाहरणादीनामुभयदोहधमंताऽधिकरणम्‌--८) 

'दशं' इष्टि के प्रसंग में सायं और प्रातः गोदोहन का उल्लेख है.। दोहन- 
सम्वन्धी कुछ धर्मो का भी उल्लेख है, जैसे--शाखाहरण, गायों का प्रस्थापन, 
प्रस्मावन, गोदोहन आदि। यहाँ सन्देह है, क्या ये धर्म दोनों काल के दोहनों में 
से किसी एक काल के दोहन के लिए हैं? अथवा दोनों कालों के दोहन के लिए? 
सायंकाल के दोह में पठित होने से सायं-दोह के ही धर्म होने चाहिएँ । 

इस अर्थे को सूत्रकार ने पूर्वपक्षरूप में सुरित किया-- 

दोहयोः कालमेदादसंयुक्तं न्दुत॑ स्यात्‌ ॥ २८h 

[दोहयोः] दोनों दोहनों के [कालभेदात्‌ ] काल का भेद होने से [श्वतम्‌ ] 
प्रात: दुहा सद्चष्क दूध [असंयुक्तं स्पात्‌] दोद्दधमाँ से संयुक्त नहीं होता । 

«दशैं इष्टि के हविद्रव्य दो प्रकार के होते हैं, एक-सान्नाय्य; दूसरा-- 
पुरोडाश। सान्नाय्य हूनि दही और दूध को मिलाकर बनाया जाता है। अमावास्या 
के पहले दिन सायंकाल दूध दुहकर जमा दिया जाता है । अगले दिन प्रातः ताज़ा 
दूध सान्नाय्य हवि बनाने के लिए दुहा जाता है । शाखाहरण आदि धर्म सायं-दोह 
के साथ पठित हैं, इसलिए सायं-दोह के ध्म माने जाने चाहिएँ । दोनों दोहनों के 
काल का भेद होने से प्रातर्दोह शाखाइरण आदि धर्मों से संयुक्त नहीं होगा । 
शाखाहरण आदि धर्म निम्न प्रकार हैं-- 

शाखाहरण-- अमावास्या के दिन ढाक अथवा छोंकरे ( = सेजडे, शमी) की 
शाखा काटकर लाई जाती है, जिससे बछड़े को- गाय के पसवाने के लिए-- 
नीचे छोड़ने के पहले और पीते हुए बछड़े को हटाकर स्पश्ने किया जाता है । 

प्रस्तावन--गाय को पुरे पसवाने के लिए अर्थात्‌ स्तनों में पूरा दूध उतारने 
के लिए गाय के स्तनों पर पानी का छींटा देते हुए बारबार हाथ फेरना 'प्रस्नावन' 
है। 

गोदोहून--स्तनों से पात्र में दूध निकालना । 

प्रस्थापन--दूध निकालकर गाय को चर पर बांधने अथवा चरागाह में चरने 
के लिए भेजना। 

जिस दिन सायंकाल गोदोहन है, उसी के साथ झाखाहरण आदि धर्म पढ़े 
हैं; इसलिए क्रम --स्थान-प्रमाण से सायं-दोहन के लिए ये दोहधमं समझने 
चाहिएँ ॥२५॥ 
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आचाये सूत्रकार ते पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 

प्रकरणाविभागाद्वा तत्संयुक्तस्य कालशास्त्रम्‌ ॥२९॥ 

[वा] 'बा' पद पुसूत्रोक्त--दोहधमं सायं-दोह के हैं, प्रातदोंह के नहीं-- 
पक्ष की निवृत्ति का द्योतक है। [प्रकरणाविभागात्‌] प्रकरण के अविभाग = 
अलग न होने से [ततसंयुक्तस्य] हविद्रव्य दही-दूष रूप अङ्गों (सान्नाय) से 
सम्बद्ध प्रधान याग का, यह [कालशास्त्रम्‌ ] काल का विधायक शास्त्र है । तात्पर्य 
है, दश नामक इष्टि के प्रकरण में पठित दोहधम सायं-प्रात: दोनों दोह के लिए 
हैं; क्योंकि दही-दूध दोनों अङ्गं से संयुक्त प्रधान याग के काल का विधायक यह 
वचन है। 

दही-दूध दोनों का प्रकरण समान है; जहाँ सायं-दोइ है, उसी एक प्रकरण में 
प्रातर्दोह है। यद्यपि क्रम के अनुसार ये घमं सायं-दोह के साथ पठित हैं, परन्तु 
क्रम की अपेक्षा प्रकरण बलवान्‌ होता है। अतः प्रकरण-बल से ये दोहथमें दोनों 
दोहनों के लिए हैं । पहले-पीछे उल्लेख से कोई अन्तर नहीं आता । 

इसके अतिरिक्त वस्तुतः यदि ऐसा देखा जाय, तो दही और दूध दोनों 
अमावास्या के प्रात: एक ही क्रम पर होते हैं। दूध से दही बनने के लिए लगभग 
बारह घण्टा समय लग जाता है। इसी प्रयोजन की सिद्धि के लिए अमावास्या के 
पहले दिन सायंकाल में दूध निकालकर जमा दिया जाता है। दही का अपना 
अस्तित्व लाभ करना अमावास्या के प्रातः ही हो पाता है। इसी वास्तविकता को 
शास्त्र में बताया हैँ-'ऐन्द्र दध्यमावास्यायाम्‌, ऐन्द्रै पपोऽपावास्यायाम्‌' इन्द्र देवता- 
वाला दही अमावास्या में होता है; इन्द्र देवतावाला दूध अमावास्या में होता है। ये 
दोनों समान रूप से अमावास्या में कहे गये हैं। इसलिए प्रात:-सायं दोनों दोह के 
लिए दोहधमं माने जाने में क्रम बाधक नहीं है। सायं-दोह के समय लाई गई 
शाखा यदि प्रातः-दोह के समय तक कार्योपयोगी नहीं रहती है, तो प्रात:-दोह के 
समय अन्य नई शाखा लाई जा सकती है ॥२६॥ (इति शझाखाहरणादीनामुभय- 
दोहृधर्मताऽधिकरणम्‌--८) । 


सादनादिग्रहधर्माणां' सवनत्रयधर्मताऽधिक रणम्‌) 
ह्‌ म 


ज्योतिष्टोम का विधान किया है--'स्वर्गकामो ज्योतिष्टोमेन यजेत' स्वर्ग 
की कामनावाला ज्योतिष्टोम से यजन करे। ज्योतिष्टोम छह दिन साध्य है। 
पाँचवें दिन प्रधान सोमयाग तीन सवनों में सम्पन्न किया जाता है। प्रातःसवन 
में ऐन्द्रवायव आदि दश ग्रह पठित हैं। ग्रह उन पात्रों का ताम है, जिनमें सोमरस 


१. सम्मार्गादीतां गरहधर्माणां सवनत्रया्थ्वम्‌ ।-सुबोधिनीवृत्तिः। 


अथ तृतीयाध्याये षष्ठः पादः ६०३ 


भरकर विभिन्न देवताओं के उद्देश्य से आहवनीय अग्नि में आहुतियाँ दी जाती 
हैं। प्रातःसवन में ग्रहण किये जानेवाले दश ग्रह इस प्रकार हैं--(१) ऐन्द्रवायव, 
(२) मेत्रावरण, (३) शुक्र, (४) मन्थी, (५ ) आग्रयण, (६-७-५) अतिग्रह 
(+-आस्नेय-ऐन्द्र-सौय ), (९) उवध्य, (१०) भार्विन । उन ग्रहों के कुछ 
धर्मे कहे गये हैं--.ग्रहों का यथास्थान रक्खा जाना, तथा ऊन के छन्ने के छोर से 
सम्मार्जन करता आदि । सम्मार्जन का वाक्य है--'दशापवित्रेण ग्रहं सम्माष्टि' 
दक्शापवित्र से ग्रह का सम्मार्जन करता है। 'दश्ा' छोर का नाम है; पबित्र 
पुतने-छानने का ऊन का बना कपड़ा । अंगोछे के समान उस कपड़े के दोनों छोर 
आड़ी बुनाई न कर खुले छोड़ दिये जाते हैं। पात्र पर उस छन्ने को रखकर सोम 
छाना जाता है। छानते समय पात्र पर जो इधर-उधर सोमरस की बूंदें लग जाएँ, 
उन्हें छन्ने के छोर से पोंछ दिया जाता है, इसी का नाम सम्मार्जन है। इसी प्रकार 
माध्यन्दिन सवन के ग्रह अन्य हैं तथा तृतीय सवन के अन्य । माध्यन्दिन और 
तृतीय सबन में होनेवाले ग्रहों में सन्देह है-- क्या सादन, सम्मार्जन आदिधर्म सभी 
प्रहों में किये जाते हैं? अथवा केवल प्रातःसवन के ग्रहों में ? 

प्रातःसवन के ग्रहों के साथ पढ़े जाने के कारण उन्हीं ग्रहों के लिए इन घर्मो 
का उपयोग होना चाहिए । यह प्राप्त होने पर आचाय सूत्रकार ने सिद्धान्त-पक्ष 
प्रस्तुत 'किया-- 


तद्वत्‌ सवनान्तरे ग्रहाम्नानम्‌ ॥३०॥ 


[तद्वत्‌ ] गत अधिकरण में वणित दशैं इष्ट में सायं-प्रातः उभय गोदोह के 
शाखाहरण आदि धर्मों के समान [सवनान्तरे] अन्य माध्यन्दिन और तृतीय 
(सायं) सबन में भी [ग्रहाम्नानम्‌ ] ग्रहधर्मो-सादन, सम्मार्जन आदिका 
कथन जानना चाहिए। 

अद्यपि सादन आदि धर्म प्रातःसवन के ग्रहों के साथ पढ़े गये हैं, पर ज्योतिष्टोम 
का महाप्रकरण सभी सवनों ब ग्रहों के लिए समान है । सादन-सम्माजँन आदि 
धर्मों का विधान वाक्य द्वारा सभी सबनों के ग्रहों के लिए किया गया है, भले ही 
पाठ का स्थान या क्रम प्रातःसवन के साथ हो। क्योंकि, स्थान से प्रकरण और 
वाक्य वलवान्‌ होते हैं। इसलिए सभी सवनों के ग्रहों के लिए ये धर्म कहे हैं, 
यह्‌ निड्चित सिद्धान्त है ॥३०॥ (इति सादनादिग्रहधर्माणां सवनत्रयघ्मेताऽधि- 
करणम्‌ू--६) । 


(रशनात्रिवृत्त्वादीनां पञुधर्मताऽध्िकरणम्‌--१७) 


ज्योतिष्टोम में अग्नीषोभीय पशु की उपस्थिति का उल्लेख है---'यो दीक्षितो 
यदग्नीषोमीयं पशुमालभते'---जो दीक्षित यजमान अग्नीषोमीय पशु का आलभन 


६०४ मीमांसा-दर्शन 


करता है। उसी प्रकरण में पशु को बाँधने की रस्सी (--रशना) का उल्लेख है, 
और उसके धर्मों का भी । तात्पयं है, रस्सी कैसी होनी चाहिए ? उसकी कतिपय 
विशेषताओं को भी बताया गया है, जैसे--रस्सी तीन लड में भानी हुई होनी 
चाहिए, मृढु हो, प्रविष्टान्त हो, अर्थात्‌ दोनों किनारे रस्सी को भानते हुए अन्दर 
को मोड दिये गये हों । यदि ऐसा न किया जाय, तो रस्सी उधिड जायगी । यहाँ 
सन्देह है-क्या रशना के ये धर्म अग्नीषोमीय, सवनीय, अनुबन्ध्य सभी पशुओं की 
रशना के लिए साधारण हैं ? अथवा फेवल अग्नीषोमीय पशु की रशता के हैं ? 
अग्नीषोमीय पशु के प्रकरण में पठित होने से उसी की रशना के ये धर्म हों, ऐसा 
प्राप्त होने पर सूत्रकार ने सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत किया--- 


रशना च लिङ्गदर्शनात्‌ ॥३१॥ 


[रशना] पशु बाधने की रस्सी [च] तो अपनी विशेषताओं के साथ सब 
पशुओं के लिए साधारण है, [लिङ्गदशंतात्‌] इस विषय में साधक हेतु देखे 
जाने से । 

सवनीय पशु के विषय में स्पष्ट उल्लेख है--'आरिवनं ग्रह गृहीत्वा त्रिवृता 
यूपं परिवीयाग्नेयं सवनीयं पशुमुपाकरोति’ आश्विन ग्रह का ग्रहण कर तीन लड़- 
वाली रस्सी से यूप को लपेटकर आग्नेय सवनीय पशु का उपाकरण करता है । 
यहाँ तीन लड़वाली रस्सी का सवनीय पशु के लिए स्पष्ट उल्लेख है । इससे जाना 
जाता है कि अपनी विशेषताओं से युक्त रस्सी का उपयोग केवल अग्नीषोमीय 
पशु के लिए न होकर अपेक्षानुसार सभी पशुओं के लिए साधारण है। सन्दर्भ में 
'चरिवृत्‌' पद रशना के अन्य धर्मो--मुदुलता, प्रविष्टान्तता आदि--का उपलक्षण 
हैं । 'सवनीय' पद भी 'अनुबन्ध्य' पशुओ को उपलक्षित करता है । 

यद्यपि सप्तम अधिकरण में रशनाविषयक आंशिक विवरण आ गया है, 
पर वहाँ रशना की विशेषताओं का उल्लेख नहीं हुआ । उसी के लिए यह अधि- 
करण है। वहाँ निर्णय किया गया है, समस्त पशुधमो--उपाकरण आदि--का 
विधान केवल अग्नीषोमीय पशु के लिए है। शेष पशुओं के लिए उनकी प्राप्ति 
अतिदेश-वाक्य द्वारा होती है। उन घर्मो में शलक्ष्णया बन्धः? भी एक है। उसमें 
रशना के मृदुता-स्निग्धता आदि घम तो आ जाते हैं, पर अन्य धर्म त्रिवृत्‌ प्रवि- 
ष्टान्त आदि नहीं आते । उन्हीं के लिए प्रस्तुत अधिकरण का प्रारम्भ है ॥३१॥ 
(इति रशनात्रिवृत्वादीनां पशुधर्मताधिकरणम्‌--१०) । 


(अंश्वदाभ्ययो रपि सादनादिधर्मवत््वाधिकरणम्‌--११) 


तैत्तिरीय संहिता के तृतीय काण्ड में ज्योतिष्टोम-सम्बन्धी कुछ कमे पढे हैँ । 
वहाँ 'मंशु' और “अदाम्य' नामक ग्रह पठित हैं। उनमें सन्देह है--क्या 


अथ तृतीयाध्याये षष्ठः पादः ६०% 


ज्मोतिष्टोम में पठित ग्रहघर्म- सादन, सम्मार्जन आदि--अंशु और अदाभ्य 
ग्रहों में करने चाहिएँ ? अथवा नहीं करने चाहिएँ । ज्योतिष्टोम प्रकरण से दूर 
अन्यत्र पठित होने के कारण नहीं करने चाहिएँ । इस अर्थ को सूत्रकार ने पू्व- 
पक्षरूप में सूचित किया-- 


आराच्छिष्टमसंयुक्तमितरेरसन्निधानात्‌ ॥३२॥ 


[भारात्‌-शिष्टम्‌ ] दूर कहे गये ग्रह [इतरेः] अन्य ग्रहों के धर्मों से 
[असंयुक्तम्‌ ] संयुक्त = सम्बद्ध नहीं होते, [असन्निधानात्‌ ] पुवंपठित ग्रहधर्मो 
के समीप न होने के कारण । 

कोशकारों ने 'आरात्‌ दूरसमीपयोः' कहकर 'आरात्‌' पद के 'दूर' और 
“समीप दोनों अर्थ माने हैं। सूत्र के व्यास्थाकारों में से किसी ने समीप अर्थ मानकर 
व्याख्या की है, किसी ने दूर अथं मानकर । जब हम 'आरात्‌” पद से तृतीयकाण्ड- 
पठित अंश और अदाभ्य ग्रहों को. लक्षित करते हैं, तब 'आरात्‌' का अर्थ द्र 
अभीष्ट होगा । जब ज्योतिष्टोम के मुख्य प्रकरण में पठित ग्रहचमों को 'आरात्‌' 
पद से लक्षित करते हैं, तब 'आरात्‌' का 'समीप' अर्थ अभीष्ट होगा । इस व्याख्या 

“असन्निघात्‌' हेतुपद का पाठ “सन्निधानात्‌? अभीष्ट होगा । इस व्याख्या में 
भी इतर: पद से अंशु और अदाभ्य के लक्षित होने पर हेतुपद का पाठ तदवस्थ 
बनो रहेगा। इस रूप में आपाततः भिन्न अर्थ प्रतीत होने पर भी सूत्र के भावार्थ 
में कोई अन्तर नहीं आता । सादन, सम्मार्जन आदि जो ग्रहों के धर्म ज्योतिष्टोम 
के मुख्य प्रकरण में बताये हैं, वे उन्हीं ग्रहों के समझने चाहिएँ जो मुख्य प्रकरण 
में पठित है। 

यह ऐसा ही प्रसंग है, जैसा 'पयसा मैत्रावरुणं श्रीणाति' कहा है। मैत्रावरुण 
नामक ग्रह में स्थित सोम को दूध के साथ मिलाता है। इस बचन के अनुसार 
मैत्रावरुण ग्रह में विद्यमान सोम को ही दूध के साथ मिलाया जाता है; अन्य ग्रहों 
में विद्यमान सोम को दूध के साथ नहीं मिलाया जाता। इसी प्रकार सादन, 
सम्माजेन धर्म भी उन्हीं प्रहों के माने जाने चाहिएँ, जो वहीं प्रकरण में पठित 
हैं। अंशु-भदाभ्य ग्रह प्रकरण में पठित नहीं हैं, अतः उनके ये धमं नहीं माने 
जाएँगे ॥ ३२॥ 

इस पूर्वपक्ष का आचाये सूत्रकार ने समाधान किया-- 


संयुक्तं वा तदर्थ॑त्वाच्छेषस्थ तन्निमित्तत्वात्‌ ॥३३॥ 


[वा] 'वा' पद पूर्वसूत्र में कहे गये “अप्रकरणस्थित अंशु और अदाम्य ग्रहों 
के सादन-सम्माजंन ग्रह-धर्म नहीं होते' की निवृत्ति का द्योतक है। [संयुक्तम्‌ ] 
प्रकरण से अन्यत्र पठित भी अंशु मौर अदाम्य ग्रह भी सादन-सम्माजेन ग्रह-पर्मो 
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से सम्बद्ध होते हैं, क्योंकि इन ग्रहों के [तदर्थत्वात्‌ | ज्योतिष्टोम की सम्पन्नता 
के सिए होने के कारण [शेषस्य] कहे गये सादन आदि ग्रह-धर्मो के [तन्निमित्त 
त्वात्‌ ] ज्योतिष्टोम निमित्तक होने से । तात्पर्य है-- ग्रहों का कथन ज्योतिष्टोम 
थाग की सम्पन्नता के लिए है। अतः कोई ग्रह कहीं भो पढ़े गये हों, सम्मार्जन 
आदि ग्रह-धर्मो का सम्बन्ध सभी ग्रहों से होगा । अन्यथा, ज्योतिष्टोम याग विगुण 
हो जायगा । 

तैत्तिरीय संहिता का तृतीय काण्ड वस्तुतः प्रकीणंक काण्ड है। बिखरे हुए 
विभिन्‍न कर्मा का कथन उसमें हुआ है। किसी एक मुख्य कर्म का प्रारम्भ करके 
तत्सम्बन्धी अन्य कर्मो का कथन वहाँ किया गया हो, ऐसा नहीं है। इसलिए वे 
अनारभ्याधीत कर्म हैं। उनका जिस मुख्य क्म से सम्बन्ध हो, वहाँ उन्हें जोड़ 
लेना चाहिए । ग्रह उन पात्रों का नाम है, जिनमें आहुति के लिए सोम भरा जाता 
है । इनका उपयोग सोमयाग की संस्था ज्योतिष्टोम में होता है। अंशु और अदाभ्य 
नामक ग्रह भी ज्योतिष्टोम के उपकारक हैं। ज्योतिष्टोम प्रकरण में पठित ग्रह- 
धर्मों का सम्बन्ध उनके साथ भी होगा, भले ही वे प्रकरण से अन्यत्र पठित हों । 
आचार्यों का कथन है--'यस्य येनार्थसम्बन्धो दूरस्थस्यापि तस्य स:'--जिनका 
परस्पर अनिवार्य सम्बन्ध है, उनके दुरस्थित होने पर भी सम्बन्ध को हटाया नहीं 
जा सकता। फलतः ज्योतिष्टोम से सम्बद्ध अंशु ओर अदाभ्य ग्रहों को सादन- 
संम्माजेन आदि ग्रह-धर्मो से सम्बद्ध मानना ही होगा। 

ग्रहं सम्माष्टि' वाक्य में ग्रहमात्र को लक्ष्य कर सम्मार्जन का विधान किया 
है। प्रकरण से वाक्य बलवान्‌ होता है । प्रकरण-पठित ग्रहों के समान अंशु बौर 
अदाभ्य ग्रह्‌ भी उसी प्रकार ज्योतिष्टोम के उपकारक हैं। इसलिए सम्मार्जन आदि 
चमं जैसे प्रकरण-पठित ग्रहों में किये जाते हैं, बैसे ही अंशु और अदाभ्य ग्रहों में 
भी करने चाहिएँ ॥३३॥ 

मैत्रावरुण प्रहस्थित सोम में दूधमिश्रण का उदाहरण देकर जो यह कहा 
गया कि अंशु और अदाभ्य ग्रहों में ग्रह-धर्म नहीं होने चाहिएँ, आचार्य सूत्रकार 
ने उसका समाधान किया-- 


निर्देशाद्‌ व्यवतिष्ठेत ॥३४॥ 

मैत्रावहण ग्रहस्थित सोम में दूध मिलाना कार्य [निदेशात्‌] 'पयसा मैत्रा- 
वरुणं श्रीणाति’ वाक्य-निर्देश से [व्यवतिष्ठेत] एकमात्र मंत्रावरुण ग्रह में 
व्यवस्थित हो जाता है । तात्पयं है, दूध मिलाना कार्य अन्य अहो में स्थित सोम में 
प्रवृत्त नहीं होता । 

चालू प्रसंग में वस्तुतः यह उदाहरण विषम है । 'पयसा मँत्रावरुणं भ्ीणाति' 
वाक्यनिर्देश मैत्रावरुण ग्रह का नाम लेकर उसमें विद्यमान सोम के साथ दुधा 
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मिश्रण का कार्य एक विशेष कथन है, परन्तु ज्योतिष्टोम में ग्रहों के सादन और 
सम्मार्जन का कार्ये एक सामान्य कथन है। वहाँ किसी विशेष ग्रह का नाम लेकर 
सादन-सम्मार्जन नहीं कहे गये । 'उपोप्तेऽनये ग्रहाः साचन्ते' तथा 'दशापवित्रेण 
ग्रह सम्भाष्टि' वाक्यों में सामान्य ग्रह पद का निर्देश है। वह सभी ग्रहों में समान 
रूप से लागू होगा । ज्योतिष्टोम-सम्बन्धी ग्रह प्रकरण में या अन्यत्र कहीं पढ़ा 
गया हो, सादन-सम्मार्जन धर्म समानरूप से सभी ग्रहों के लिए माने जाएँगे। 
मैत्रावरुण विश्षेष निर्देश है, विपरीत होने ये वह्‌ प्रकृत प्रसंग में दृष्टान्त नहीं हो 
सकता। मँत्रावरुण ग्रह में स्थित सोम के साथ दूध के मिश्रण का जैसे विशेष कथन 
है, ऐसे ही मन्थी ग्रह में स्थित सोम के साथ सत्तू के मिश्रण का कथन है,“ 
“सक्तुभिः श्रीणात्येतम्‌” [कात्या० श्रौ० ६।६।१३] । ये विशेष कथन सामान्य 
स्थलों में लागू नहीं होते; अपने में सीमित रहते हैं, जो सवथा युक्त है । 

सादन- यज्ञमण्डप में विशेष स्थान होता है, जहाँ सोम से भरे ग्रह = पात्र 
उक्खे जाते हैं। 'उपोप्तेऽनये ग्रहाः साद्यन्ते अनुपोप्ते ध्रुव: वाक्य में स्थान के दो 
नाम कहे हैं--उपोप्त और अनुपोप्त । “उपोप्त' पूर्वनिर्धारित वह विशिष्ट स्थान 
है, जिसे जल से अच्छी तरह धोकर उसपर बालू की मोटी तह बिछा दी जाती 
है। यह छोटा-सा चौंतरा --घड़ा बन जाता है । इसपर सोम से भरे ऐन्द्रवायव ग्रह्‌ 
रक्खे जाते हैं। उपोप्त से भिन्न स्थान अनुपोप्त है, जहाँ धुवसंज्ञक ग्रह रकखे जाते 
हैं। यह ग्रहसम्बन्धी 'सादन' कमं है, अर्थात्‌ ग्रहों का यथास्थान रक्खा जाना । 
सभी ग्रहों के लिए यह समान है। सम्मार्जन का निर्देश प्रथम (सूत्र ३० की अव- 
तरणिका में) कर दिया है ॥३४॥ (इति अंश्वदाभ्ययोरपि सादनादिधर्मवत्त्वा- 
विकरणम्‌ ११) । 

(चित्रिण्यादीष्टकानामग्न्य ङ्गताऽधिकरणम्‌--१२) 


अग्निचयन कर्म का आरम्भ न करके कहा है--'चित्रिणीरुपदघाति' 
चित्रिणी नामक इष्टकाओं (ईंटों) को स्थापित करता है । “बज्जिणीरुपदधाति' 
वञ्चिणी नामक ईटों को स्थापित करता है। “भूतेष्टका उपदघाति' भुतेष्टक 
नामक इंटों को स्थापित करता है। ईंटों का उपयोग अग्निचयन-कर्म में 
होता है, पर उक्त कथन अग्निचयन-कर्म के बाहर किया गया है । अग्निचयन- 
प्रकरण में इष्टकाओं के कुछ कर्म बताये हैं-“अखण्डामकृष्णलामिष्टकां कुर्यात्‌’ 
बिना टूटी-फूटी मौर बिना काले रंग की अर्थात्‌ लाल रंग की ईट बनावे । और 
बताया--“भस्मना इष्टकाः संयुज्यात्‌’ ईंटों को आपस में भस्म से जोड़े। यहाँ 


१. पत्थर फूंककर बनाई राख (चूना) तथा पत्थर के कोयले की राख। चुने 
और इस राख का सम्मिश्रण सीमेंट से अधिक पकड़ करता है । 
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सन्देह है- क्या अग्निचयन-प्रकरण में पठित ये अखण्डत्व आदि धर्म अप्रकरण- 
पठित इंटों के करने चाहिएँ? अथवा नहीं करने चाहिएँ ? समीप में पठित न होने 
से ये नहीं करने चाहिएँ, ऐसा प्राप्त होने पर सूत्रकार ने बताया-- 


अग्न्यङ्गमप्रकरणे तहृत्‌ ॥३५॥ 


[अप्रकरणे | अप्रकरण में पठित चित्रिणी आदि इष्टकाएँ भी [अग्न्यङ्गम्‌ ] 
अस्तिचयन कर्मे के अद्भूत हैं, इसलिए ये भी [तद्वत्‌] अंशु-अदाभ्य ग्रहों के 
ग्रह-धर्मो से संयुक्त होने के समान अखण्डत्व आदि धर्मों से संयुक्त होती हैँ । 

गत अधिकरण में अप्रकरण-पठित अंशु-अदाभ्य ग्रहों को--ज्योतिष्टोम का 
अङ्ग होने के कारण--ज्योतिष्टोम प्रकरण में पठित ग्रह-धर्मों से संयुक्त होने का 
जिस प्रकार उपपादन किया गया है, उसी के अनुसार अप्रकरणपठित चित्रिणी 
आदि इष्टकाओं को--अग्निचयन कमं का अङ्गभुत होने के कारण--अग्निचयन- 
प्रकरण में पठित अखण्डत्व आदि इष्टका-वर्मो से संयुक्त माचा चाहिए । जैसें 
अंशु आदि ग्रह ज्योतिष्टोम की सम्पन्नता को पूरा करते हैं, ज्योतिष्टोम के उप- 
कारक हैं, ऐसे ही अग्निचयत में इष्टकाएँ न केवल उपाकरण हैं, अपितु यज्ञमण्डप- 
रूप में उसकी रचना के प्रधान साधन हैं। इसलिए अप्रकरण-पठित भी चित्रिणी 
आदि इष्टकाओं के अखण्डत्व आदि धर्म करने ही चाहिएँ।॥३५॥ (इति चित्रि- 
प्यादीष्टकानामग्न्य ङ्गताऽधिकरणम्‌- १२) । 


(मानोपावह्रणादीतां सोममात्रधमंताऽधिकरणम्‌-१३)' 


ज्योतिष्टोम के प्रसंग में पाठ है--'स यदि राजन्यं वेश्यं याजयेत्‌ । स यदि 
सोमं विभक्षयिषेत्‌, न्यग्रोघस्तिभी राहत्य ताः सम्पिष्य दघनि उन्मृज्य, तमस्मै 
भक्षं प्रयच्छेत्‌ न सोमम्‌'--यदि वह याज्ञिक क्षत्रिय या वैश्य को यजन कराये, बह्‌ 
क्षत्रिय या वेश्य सोम का भक्षणं करना चाहे, तो न्यग्रोधस्तिभियों --बड़ की 
कलियोंब कोमल पत्तों को लाकर, उन्हें पीसकर, दही में मिलाकर, क्षत्रिय अथवा 
वैश्य को वह भक्ष देवे, सोस न देवे । त्यग्रोध-स्तिभियों के रस को जिस पात्र में 
रक्खा जाता है, उसका नाम 'फल चमस' है। ज्योतिष्टोम-प्रसंग में सोम के धम 
बताये हैं--मान--परिमाण, प्रत्येक सवन के लिए निर्धारित परिमाण में सोम का 
ग्रहण किया जाता है । 'दशमुष्टीमिमीते' [आप० श्रौ० १२।६।१] दस मुठ्ठी सोम 


१. क्रष और अभिषव सोमधर्मो के आधार पर इस अधिकरण का "क्रयाभिष- 
वादीनां सोममात्रधमंताधिकरणम्‌' नाम भी बताया गया है । 
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मापता है । उपावहरण- हविर्घान-शकट में स्थापित सो* को अभिषव के लिए 
ग्रहण कर अभिषवस्थान के समीप लाना। ऋय-मूल्य निर्धारित कर खरीदना। 
अभिषव--सोम को ग्रावों पर रख के कूट-पीसकर रस निकालना । 

इन सोम-धर्मों के विषय में सन्देह है--क्या ये घर्म सोम और फलचमस के 
समान हैं ? अथवा केवल सोम के धमं हैं? यदि दोनों के ये समान ध्म हैं, तो 
फलम्राप्ति-र्प गुण की कामना से सोमयाग करनेवाले क्षत्रिय ब वैश्य यजमान की 
न्यग्रोधस्तिभियों के रस से याग करने की प्रवृत्ति होगी । यदि केवल सोम के धर्म 
माने जाते हैं, तो सोम का प्रतिनिधि होने से फलचमस सोम का विकास होगा, 
तथा मान आदि धर्म अतिदेश-वाक्य से फलचमस में प्राप्त होंगे। उस अवस्था में 
जैसे काम्यकर्म दर्श-पुर्णे मास आदि ब्रीहि हविद्रव्य के अभाव में उसके प्रतिनिधि 
नीवार से नहीं किये जाते, इसी प्रकार काम्य सोमयाग में बिकृति फलचमस से 
क्षत्रिय व वेश्य की प्रवृत्ति न होगी। इस विषय में मान्य क्या होना चाहिए? सोम 
और फलचमस दोनों का एक प्रकरण में विधान होने से मान आदि धर्म दोनों के 
समान समभे जाने चाहिएँ । ऐसा प्राप्त होने पर आचार्य सूत्रकार ने अभिमत 
सिद्धान्त बदाया-- 


नैमित्तिकमतुल्यत्बादसमानविधानं स्यात्‌ ॥४३ ६॥ 


[नंमित्तिकम्‌ ] क्षत्रिय आदि निमित्त से प्राप्त होनेवाली न्यग्रोध-स्तिभियाँ 
[अतुल्यत्वात्‌ | सोम के तुल्य = समान न होने से |असमातविधानं स्यात्‌ | सोम 
और न्यप्रोधरितिभी-धमियों का बिधान समान नहीं है । 

सोम नित्यविधि है, किसी का प्रतिनिधि नहीं है। फलचमस के उपादान- 
तत्त्व न्यग्रोध-स्तिभियाँ सोम के प्रतिनिधि हैं, तथा क्षत्रिय आदि निमित्त से प्राप्त 
हैं, इसलिए नैमित्तिक हैं। नैमित्तिक विधान नित्यविधि के विकार माने जाते हैँ । 
ज्योतिष्टोम के हविद्रव्य की आकांक्षा होने पर सर्वप्रथम सोम उपस्थित होता है, 
साथ ही उसके मान आदि धमं उपस्थित हैं; शास्त्रीय दृष्टि से मान आदि सोम 
के संस्कार कहे जाते हैं। संस्कृत सोम को प्रस्तुत कर थे चरितार्थ हो जाते हैं, तब 
अन्यत्र इनकी प्रवृत्ति नहीं होती । इसलिए मान आदि केवल सोम के घमं हैं, 
फलचमस के नहीं । 

यह भी ध्यान देने योग्य है, यदि मान आदि को सोम के समान ही फलचमस 
का धर्म माना जाता है, तो इसमें द्विरुक्ति-दोष प्राप्त होता है । प्रथम, सीधे विधान 
से प्राप्त होंगे; दूसरे, नैमित्तिक फलचमस के विकृति होने के कारण 'प्रकृति- 
वह्दिकृतिः कत्तंव्या' अतिदेश-वाक्य से धर्मों की प्राप्ति होगी । शास्त्रीय दृष्टि से 
इसे अभीष्ट नहीं माना जाता | इसलिए भी मान आदि को फलचमस का घर्म 
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मानना युक्त नहीं है -॥३६॥ (इति मानोपावहरणादीनां सोममात्रघर्मताऽधि- 
करणम्‌ १३) । 

(प्रतिनिधिष्वपि मुख्यधर्मानुष्ठानाधिक रणम्‌ -१४) 

विहित हविद्रव्य के नष्ट या विकृत हो जाने पर उसके प्रतिनिधि द्रव्य का 
विधान शास्त्र में देखा जाता है, जैसे ब्रीहि के निर्वाप से लेकर आहुति देने से पूवे 
तक यदि ब्रीहि अथवा उससे बना पुरोडाश नष्ट या विकृत हो जाता है, तो दुबारा 
ब्रीहि का निर्वाप न होकर उसके प्रतिनिधि द्रव्य नीवार से पुरोडाश तैयार किया 
जाता है । बिना जोते-बोये उत्पन्न धान्य 'नीवार' कहाता है । पूर्व में इसे 'तिन्नी' 
[तृणधान्य] तथा ब्रज-जनपद में 'कोदों' कहते हैं, जो 'कदन्न' पद का अपभ्रंश 
है। 

ब्रीहि के प्रतिनिधि नीवार के विषय में सन्देह है--क्या नीवार ब्रीहि के 
समान विधान वाले हैं ? अथवा समान विधानवाले नहीं हैं? गत अधिकरण में 
प्रतिपादित अर्थं के अनुसार नीवार ब्रीहि के समान धमंवाले नहीं होने चाहिएँ। 

इसी अर्थे को सूत्रकार ने पूवंपक्षरूप में प्रस्तुत किया-- 


प्रतिनिधिश्च तद्वत्‌ ॥३७॥ 


[प्रतिनिधिः] प्रतिनिधि द्रव्य [ च] भी [तद्वत्‌ ] जैसे नैमित्तिक समानविधान 
नहीं है, बैसे ही प्रतिनिधिद्रव्य भी समानविधान नहीं हैं । 

गत अधिकरण में निश्चित किया गया--नैमित्तिक हविद्रव्य न्यग्रोध- 
स्तिभियाँ नित्य हबिद्रव्य सोम के समान विधान नहीं हैं। उसी प्रकार ब्रीहि का 
प्रतिनिधि हविद्रव्य नीवार नित्य हविद्रव्य ब्रीहि के समान विघान नहीं है। अस- 
मानता या अतुल्यता यही है कि ब्रीहि के निर्वाप आदि धर्मेविहित हैं, परन्तु 
नीवार के विहित नहीं हैं, प्रयोजनवश प्राप्त होते हैं ॥३७॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 


न तद्वत्‌ प्रयोजनंकत्वात्‌ ॥३५॥ 


[न] प्रतिनिधि हविद्रव्य असमान विधान नहीं है, क्योंकि वह [ तत्‌ ]उसी 
हविद्रव्य के समान होता है, जिसका साक्षात्‌ विधान है, [ प्रयोजनेकत्वात्‌ ] मुख्य 
द्रव्य और प्रतिनिधि द्रव्य दोनों का प्रयोजन एक होने से। यज्ञ-निष्पादन-प्रयोजन 
में दोनों द्रव्यों का स्तर समान है । 

किसी हविद्रव्य के प्रतिनिधि द्रव्य का निर्धारण उन द्रव्यों के समान गुणों के 
आधार पर किया जाता है। प्रतिनिधि द्रव्य की आवश्यकता मुख्य द्रव्य के अभाव 
में होती है। ब्रीहिसे एक बार पुरोडाश तैयार किये जाने पर यदि यह किसी 
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कारण नष्ट या विकृत हो जाता है, तो दुबारा ब्रीहि से पुरोडाश पुनः तैयार 
किया जा सकता है। यह जो कहा गया कि ब्रीहि-पुरोडाश नष्ट हो जाने पर 
पुनः ब्रीहि से पुरोडाश तैयार न कर उसके प्रतिनिधि द्रव्य नीवार से करे, यह 
कोई अनिवार्य व्यवस्था नहीं है । प्रतीत होता है, यजमान की आथिक स्थिति का 
ध्यान रखते हुए ऐसा कहा गया है । दुबारा ब्रीहि क्रय करने में यजमान की आथिक 
स्थिति सहयोग न दे रही हो, तो वह ब्रीहि के प्रतिनिधि नीवार धान्य से यज्ञ 
निष्पादन कर ले । ऐसी स्थिति में विहित द्रव्य ब्रीहि के निर्वाप आदि जो धमे 
विधान किये गये हैं, नीवार में उनका प्रयोग किये बिना पुरोडाश का तैयार किया 
जाना सम्भव नहीं । अतः विहित द्रव्य के धर्मों का प्रयोग आवश्यक है । प्रतिनिधि 
का स्तर--जिसका वह प्रतिनिधि है--पूर्ण रूप में उसके समान होता है । इसलिए 
विहित द्व्य के धर्मों को प्रतिनिधि द्रव्य में प्रयोग किये जाने से रोका नहीं जा 
सकता ।५/ 

गत सूत्र द्वारा इसके विरोध में ्यद्रोध-स्तिभियों का जो दृष्टान्त दिया गया 
हे, वह विषम दृष्टान्त है; यहाँ लागू नहीं होता, क्योंकि न्यग्रोध-स्तिभियाँ सोम 
की प्रतिनिधि नहीं हँ । यदि प्रतिनिधि होतीं, तो केवल क्षत्रिय-वेश्य के लिए उनका 
विधान न होकर ब्राह्मण आदि सबके लिये समान होता। फलतः ब्रीहि का प्रति- 
निभिद्रव्य नीवार ब्रीहि के समान विधान है, तथा ब्रीहि के निर्वाप आदि घर्म पूर्ण- 
रूप से उसमें किये जाते हैं ॥३८॥ 

विहित द्रव्य के धर्मों का उसके स्थानीय द्रव्य में प्रयोग न किया जाना वहीं 
मान्य है, जहाँ शास्त्रीय दृष्टि से उनमें परस्पर प्रक्ति-विकारभाव की स्थिति हो, 
जैसा सोम और न्यग्रोध-स्तिभियो के विषय में बताया गया है। वह स्थिति ब्रीहि- 
नीवार में नहीं है। इसी अर्थ को सूत्रकार ने बताया--- 

अशास्त्रलक्षणत्वाच्च ॥३६॥ 

प्रतिनिधिद्रव्य के [अशास्त्रलक्षणत्वात्‌ ] शास्त्रीय दृष्टि से किसी का विकार 
न होने के कारण [च ]भी मुख्य विहिंतद्वव्य और प्रतिनिधिद्रव्य में परस्पर प्रकृति- 
विकारभाव नहीं है। 

विहितद्वव्य के अभाव में याग की सिद्धि के लिए समानगुण अन्य द्रव्य को 
उसके प्रतिनिधिरूपमें शास्त्र मान्यता देता है । प्रतिनिघिद्रव्य को पूर्वेश्रुत द्रव्य का 
विकार किसी भी शास्त्रदृष्टि से नहीं माना गया । इसलिए पूर्वेश्रुत द्रव्य के घर्मो 
का प्रयोग प्रतिनिधिदरव्य में किया जाना पुर्णतः निर्बाध है ॥३६॥ (इति प्रतिनि- 
धिष्वपि मुख्यधर्मानुष्ठानाधिकरणम्‌--१४) । 

(श्रुतेष्वपि प्रतिनिधिषु मुख्यधर्मानुष्ठानाधिकरणम्‌--१५) 

जो प्रतिनिधिद्व्य श्रुत हैं, अर्थात वाक्य द्वारा निहित हैं, जैसे कहा--'यदि 
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सोमं न विन्देत, पुतीकानभिषुणुयात्‌'-यदि सोम को प्राप्त न कर पाये, तो पूतीक 
लता का अभिषव करे । गत अधिकरण में अश्नुत का प्रतिनिधित्व बताया है; पर 
यह श्रुत होने के कारण उससे विपरीत है । इसलिए सन्देह होता है-_कया यहाँ 
समानविचित्व है ? अथवा नहीं है ? यदि नहीं है, तो श्रुति असंगत होती है । यदि 
प्रतिनिधित्व सम्भव नहीं, तो श्रुति द्वारा प्रतिनिधित्व क्यों कहा गया ? यदि श्रुति- 
बोधित प्रतिनिधित्व है, तो सन्देह का अवकाश ही नहीं रहता । ऐसी स्थिति में 
सूत्रकार ने बताया -- 

नियमार्था गुणश्रुतिः ॥४०॥ 

[गुणश्रुतिः] 'पूतीकानमिषुणुयात्‌' यह पूतीक के प्रतिनिधित्व-रूप गुण की 
थुत्ि[ नियमार्था | नियम के लिए है, अर्थात्‌ अनेक प्रतिनिधि प्राप्त होने पर केवल 
एक पूतीक ओषधि के प्रतिनिधित्व को व्यवस्थित करती है । 

सोम के अभाव में सोमयाग करने की भावना से सोम के सदृश गुणवाले द्रव्य 
की अपेक्षा होने पर अनेक द्रव्यों की उपस्थिति सम्भव रहती है, जैसे पूतीक", 
न्यम्रोधस्तिभी, गुड्ची (गिलोय) आदि । ऐसी दशा में आचार्यो ने व्यवस्थित किया 
कि सोम के अभाव में केवल पूतीक लता द्रव्य से सोमयाग सम्पन्न करना चाहिए, 
अन्य द्रव्य से नहीं । 

यह व्यवस्था अनिवार्य अथवा एकमात्र स्थायी नहीं है। तात्पर्ये है--सोम- 
अभाव में पूतीक एकमात्र अन्तिम द्रव्य हो, ऐसा नहीं है । काठक संहिता[ ३४३] 
में पाठ है--'यदि सोमं न विन्देयुः पूतीकान मिषुणुयुः, यदि न पूतीकान्‌ आर्जुवानि' 
सोम के अभाव में पुतीक और पूतीक के अभाव में अर्जून-कलियों का विधान किया 
गया है। इससे ज्ञात होता है, यह व्यवस्था द्रव्यविपयक न होकर यागविषयक सम- 
भनी चाहिए । सोम के अभाव में जो भी समानगुण द्रव्य मिले, उसीसे यागानुष्ठान 
अवश्य करे ॥४०॥ (इति श्रुतेष्वपि प्रतिनिधिषु मुख्यधर्मानुष्ठानाधिकर- 
णम्‌-१५) । 


(दीक्षणीसादिधर्माणामग्निष्टोमा ङ्गताऽधिकरणम्‌--१६) 

सोमयाग की सात संस्थाये हैं--अग्निष्टोम, उक्थ्य, षोडशी, अतिरात्र, अत्य- 
ग्निष्टोम, वाजपेय, आप्तोर्ग्राम । इनमें पहली चार संस्थायें मुख्य हैं । 'संस्था' पद 
का अर्थ समाप्ति है। संस्थाओं का नामकरण, स्तोत्रों से कमं की समाप्ति के आधार 
पर हुआ है । अग्नि देवतावाले स्तोमों =-सतोत्रों =स्तुतिसन्त्रों से जिस कर्म की 
समाप्ति होती है, उसका नाम अग्निष्टोम है। इसी प्रकार उवथ्य, पोडशी, अति- 


१. 'करंजवा' नाम से लोकप्रसिद्ध एक भाड़ है। यह दो प्रकार का होता है-- 
काँटेवाला और बिना काँटे का । काँटेवाले करंजवा का नाम पूतीक हूँ। 
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रात्र आदि स्तोम विशेष हैं; उन संस्थाओं के अन्त में वह-वह स्तोम रहता है। 
उसी आधार पर उनके नाम हैं । सोमयाग को ये चार संस्थाएँ-अग्निष्टोम, उक्थ्य, 
षोडशी, अतिरात्र मुख्य मानी जाती हैं। अत्यग्निष्टोम, वाजपेय, आप्तोर्याम ये 
तीन संस्थाएं और हैं । सब संस्थाओंवाले सोमयाग का सामान्य नाम ज्योतिष्टोम 
हैं । इन स्तोमों के देवताओं में ज्योतिमंय अंश बिद्यमान हैं । इसमें सन्देह है--क्या 
सब संस्थाओं वाले ज्योतिष्टोम को प्रकृत करके दीक्षणीय आदि घमं कहे हैं ? अथवा 
केवल अग्निष्टोम को अभिप्रेत करके कहे हैं ? इन सबका प्रकरण एक होने मे समी 
संस्थाओंवाले ज्योतिष्टोम के ये धर्म होने चाहिएँ, ऐसा प्रतीत होता है। 
आचार्य सूत्रकार ने इसी अर्थ को ऐूर्वपक्षरूप में प्रस्तुत किया--- 


संस्थास्तु समानविधानाः प्रकरणाविशेषात्‌ ॥४१॥ 


[संस्थाः] अग्निष्टोम आदि संस्थाएं [समानविधाता: | समान विधानवाली 
हैं, अर्थात्‌ सबका विधान एक ही प्रकार किया गया है, | प्रकरणाविशेषात्‌ ]प्रकरण 
के अविशेष =मिन्न न होने से । 

दीक्षणीय इष्टि, दीक्षा, प्रापणीय इष्टि आदि धर्मो का विधान ज्योतिष्टोम 
पद से कही जानेवाली सभी संस्थाओं के अभिप्राय से किया गया है; केवल 
अग्निष्टोम संस्था के अभिप्राय से नहीं, क्योंकि इन सबका विधान एक प्रकरण में 
हुआ है। प्रकरण का कोई भेद नहीं है, जिससे यह्‌ कहा जाय कि अग्निष्टोम के 
ये घर्मे हैं, उक्थ्य आदि अन्य संस्थाओं के नहीं हैं। इसलिए दीक्षणीपेष्टि आदि 
घमो का सम्बन्ध सभी संस्थाओं से माना जाना चाहिए। इनका प्रयोग सव 
संस्थाओं में किया जाय ॥।४१॥। 

इसी अर्थे की पुष्टि के लिए सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


व्यपदेशश्च तुल्यवत्‌ ॥४२॥ 


[व्पपदेश्वः | संस्थाओं का व्यपदेश = कथन [च] मी [तुल्यवत्‌ | तुल्य की 
तरह है। 

प्रकरण में इनका कथन ऐसा किया गया है, जँसे सबका समान हो--'यदि 
अग्निष्टोमो जुहोति’ यदि अग्निष्टोम है, तो होम करता है। 'यदि उक्थ्यः परिधि- 
मनक्ति' यदि उक्थ्य है, तो उसके शेष बचे घी से परिधि को चुपड़ता है। 'यदि 
अतिरात्र एतदेव यजुर्जपन्‌ हविर्धानं प्रतिपद्यते’ यदि अतिरात्र है, तो इसी-- 
यमग्ने पृत्सु मत्यंम्‌ यजु को जपता हुआ हविर्धान (सोम-शकट) को प्राप्त होता 
है। इस प्रकार सब संस्थाओं का समानरूप से कथन किये जाने के कारण सब 
संस्थावाले ज्योतिष्टोम के ही दीक्षणीयेष्टि आदि घमं जाने जाते हैं, अकेले अग्नि- 
ष्टोम संस्था के नहीं । इसके अतिरिक्त अन्य भी जो सामान्य विधान हैं, वे सब 
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संस्थावाले ज्योतिष्टोम के समझने चाहिए । 

यह भी घ्यान देने योग्य है--यदि ये घर्म केवल अग्निष्टोम संस्था के अभि- 
प्राय से कहे गये होते, तो 'पदि अग्निष्टोमो जुहोति” वाक्य में 'अस्निष्टोम' पद के 
पाठ की आवश्यकता न होती, केवल 'जुहोति' प्रचरणी शेष घृत से होम करता 
है, इतने कथन से ही अग्निष्टोम के साथ इस धर्म का सम्बन्ध हो जाता । यहाँ 
'अग्निष्टोम' पद का पाठ निरंक न होता हुआ यह ज्ञापन करता है कि ये धर्म 
सब संस्थावाले ज्योतिष्टोम के हैं । 

चरणी जुहु के सदृश काष्ठनिभित एक पात्र होता है। उसमें घृत भरकर 
होम किया जाता है। तब 'यदि अग्निष्टोमो जुहोति” का अर्थ होता है--यदि 
अस्निष्टोम संस्था है तो प्रचरणी में विद्यमान होमशेष घृत से “यमग्ने पृत्सु मत्यम्‌' 
मन्त्र का उच्चारण कर होम करता है। इसी प्रकार यथाक्रम अगले वाक्यों का 
अर्थं है-यदि उकथ्य संस्था है, तो प्रचरणी में विद्यमान होमशेष घृत से--'यमग्ने 
पृत्सु मत्यंम्‌' मन्त्र पाठ कर--परिधि में लेप करता है। यदि अतिरात्र संस्था है, 
तो उक्त मन्त्र को जपता हुआ हविर्धान के समीप पहुँचता है। इस प्रकार सभी 
संस्थाओं का समानरूप में कथन किया गया है । इससे स्पष्ट होता है, दीक्षणीयेषिट 
आदि घम सब संस्थावाले ज्योतिष्टोम से सम्बद्ध जानने चाहिएँ ॥४२॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूवंपक्ष का समाघान किया-- 


विकारास्तु कामसंयोगे सति नित्यस्य समत्वात्‌ ॥४३॥ 


[ठु] 'तु' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है, अर्थात्‌ संस्थाएं समान 
विधानवाली नहीं हैं। [विकाराः] उवथ्य आदि संस्थाये अग्निष्टोम का विकार 
हैं, विकृति भूत हैं । [ कामसंयोगे | कामना का संयोग [सति ]होने पर उवध्य आदि 
संस्थाएं सुनी जाती हैं । [समत्वात्‌ ] समान होने के कारण दीक्षणीय आदि घर्म 
[ नित्यस्य ]नित्य ज्योतिष्टोम == अग्निष्टोम के हैं । दीक्ष णीयेष्टि आदि घमं नित्य 
की तरह पठित हैं; कामनासंयोग से विक्ृतिभूत अनित्य उवध्य आदि संस्थाओं के 
साथ नित्य घर्मो का सम्बन्ध विरुद्ध होगा। इसलिए नित्य की तरह पठित घमं 
नित्य ज्योतिष्टोम = अग्निष्टोम संस्था से जानने चाहिएँ । 

ज्योतिष्टोम याग सात भागों में अनुष्ठित होकर पूरा होता है । ये सात भाग 
“सात संस्था कहलाते हैं। पहला भाग अथवा संस्था 'अग्निष्टोम' है । यह नित्य- 
कमे है । नित्य कमं वह कहा जाता हैं, जो काम्य अर्थात्‌ कामनामूलक न हो । तात्पर्य 
है--किसी कामनाविशेष से प्रेरित होकर न किया जाय । ज्योतिष्टोम के उक्थ्य 
आदि मुख्य भाग अथवा संस्था काम्यकमं हैं, विशेष कामना से प्रेरित होकर किये 
जाते हैं । उनके विषय में शास्त्रीय वचन हैं--'पशुकाम उक्थ्यं गृह्णीयात्‌” पशु की 
कामनावाला उक्थ्य को यजन के लिए स्वीकार करे । 'घोडक्षिना वीर्यकामः स्तुवीत' 
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वीये की कामनावाला षोडशी संस्था से स्तवन = यजन करे । 'अतिरात्रेण प्रजा- 
कामं याजयेत्‌' प्रजा = सन्तान की कामनावाले को अतिरात्र संस्था से यजन 
कराये। ये सब याग काम्य हैं । किसी कामनाविशेष से किये गये याग नैमित्तिक 
कहाते हैं। अग्निष्टोम के विषय में वचन है--'यदि अग्निष्टोमो जुहोति? यदि 
अग्निष्टोम है, तो होम करता है। यह कामना प्रेरित नहीं है। नित्य होम का 
विघात है । नित्य कर्म प्रकृति और नैमित्तिक कर्म उसके (नित्य कर्म के) विक्कति 
माने जाते हैं, यह एक शास्त्रीय व्यवस्था है। प्रक्तियाग मुख्य और विकृतियाग 
उसके अङ्ग होते हैं । 

दीक्षणीय इष्टि आदि धर्म मुख्य याग अग्निष्टोम के अभिप्राय से कहे गये हैं । 
विक्ृतियागों में धर्म का विधान अपेक्षित नहीं है। अपेक्षा होने पर अतिदेश-वाक्य 
से वह विकृति में प्राप्त हो जाता है। यदि विक्रति में दीक्षणीयेष्टि आदि घर्मो का 
विधान माना जाता है, तो जिस विकृतियाग में बह विहित है, उसी में उसका 
प्रयोग हो सकेगा; अन्यत्र विकृतियाग में नहीं । फिर अन्य विक्ृृतियाग में प्रयोग 
के लिए वहाँ भी घर्मो का विधान मानना होगा । यह ढिरुक्त-दोष होगा जो अभीष्ट 
नहीं । प्रकृति-धर्म का निवेश विकृति में होता है; एक विक्ृति-धर्म का निवेश अन्य 
विकृतियाग में नहीं हो सकता, क्योंकि वे परस्पर भिन्न कामनाओं से प्रवृत्त होते 
हैं। पशुकाम में प्रजाकाम का, प्रजाकाम में पशुकाम का निवेश सम्भव नहीं। 
इसलिए दीक्षणीयेष्टि आदि धर्मो का विधान अग्निष्टोम को लक्ष्य कर किया गया 
है, नित्य याग अग्निष्टोम के ये नित्य धमं हैं । 

आशंका की जा सकती है--'ज्योतिष्टोमेन स्वगँकामो यजेत'- स्वर्ग की 
कामनावाला ज्योतिष्टोम से याग करे' वचन के अनुसार ज्योतिष्टोम भी काम्य- 
कमं है । ज्योतिष्टोम की संस्था अग्निष्टोम है; तब वह भी काम्यके क्यों न 
माना जाय ? काम्य होने से वह भी नेमित्तिक याग होगा, नित्य न रहेगा । वस्तुतः 
यहाँ ऐसा समझना चाहिए--'ज्योतिष्टोमेन स्वर्गकामो यजेत' वचन ज्योतिष्टोम 
की उक्थ्य आदि काम्य संस्थाओं के अभिप्राय से कहा गया है। उन काम्य यागों में 
पशुसम्पदा, वीयं = आधिभौतिक शक्ति और प्रजा=सन्तान की कामना अभि- 
व्यक्त की गई है। उन यागों के अनुष्ठान से तीनों कामनाओं की पूर्ति व सम्पन्नता 
होने पर स्वगे की प्राप्ति पर्ण रूप में हो जाती है । सम्पत्ति, यौवन, सन्तान, बही तो 
स्वर्ग का स्वरूप है। 

ज्योतिष्टोम का अनुष्ठान प्रारम्भ किये जाने पर सर्वप्रथम दीक्षणीयेष्टि, 
दीक्षा, प्रायणीयेष्टि आदि का अनुष्ठान कर ज्योतिष्टोम की मुख्य प्रथम संस्था 
अग्निष्टोम का अनुष्ठान किया जाता है । ज्योतिष्टोम का यह प्रथम भाग सम्पन्न 
हो जाता है। इसगें किसी कामना का अस्तित्व नहीं है । जव काम्य उक्थ्य आदि 
भागों में से किसी का अनुष्ठान अभिप्रेत होता है, तब प्रत्येक कामनामूलक भाग 
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के अनुष्ठान से पहले अग्निष्टो म होम का अनुष्ठान आवश्यक होता है । दीक्षणी- 
येष्टि आदि घर्म उसके साथ अनिवाय॑ रूप से संलग्न रहते हैं। ऐसी अवस्था में न 
तो दीक्षणीयेष्टि आदि धर्मों का उक्थ्य आदि संस्थाओं में विधान अपेक्षित है, और 
न नित्य अग्तिष्टोम को काम्यकर्म कहा जा सकता है । उसकी संस्था अपने रूप में 
नित्य है, पूर्ण है, कामनारहित है। प्रत्येक काम्य संस्था के प्रारम्भ में उसका 
अनुष्ठान आवश्यक होने से वह नित्य है । स्वतन्त्र रूप में उसका अनुष्ठान पूर्ण है । 
किसी कामना से प्रेरित न होने के कारण भी वह नित्य है । फलतः दीक्षणीयेष्टि 
आदि घर्मे अग्निष्टोम-ज्योतिष्टोम के हैं। उक्थ्य आदि संस्थाएं अग्निष्टोम के 
समान विधानवाली नहीं हैं ॥४३॥ 
सूत्र ४२ में कहे अर्थ का सूत्रकार ने समाधान किया-- 


वचनात्तु समुच्चयः ॥ ४४१। 


[वचनात्‌ ] वचन-सामर्थ्यं से [तु] ही [समुच्चयः |प्रकृति-विक्ृति उभयविध 
कर्मो का एकसाथ समानरूप में कथन किया गया है। 

'यदि अग्निष्टोमः? इत्यादि वचनों द्वारा जो प्रक्ृति-विकृति उभयविध कर्मो 
का समान रीति पर सह-नि्देश किया गया है, वह वचन-सामर्थ्य से ही समझना 
चाहिए । तात्पर्य है--वह साधारण कथनमाच है; सब संस्थावाले ज्योतिष्टोम के 
लिए दीक्षणीयेष्टि आदि धर्मों का विधायक या निश्चायक तहीं है । प्रक्रतिकर्म 
और विकृतिकर्मो का एक रीति पर कथन उनके प्रक्ृति-विक्रतिभाव में किसी 
उलटफेर को पैदा नहीं करता | इसलिए ऐसे कथन में त कोई असामञ्जस्य है, 
ओर न इससे दीक्षणीयेष्टि आदि धमा का सव संस्थाओं में समान विधान सिद्ध 
होता है । 

अग्निष्टोम और उक्थ्य मदि संस्थाओं में परस्पर प्रक्ति-विकृतिभाव न माने 
जाने के लिए एक युक्ति इस प्रकार प्रस्तुत की जाती है, वचन हैं--'आग्नेयमज- 
मम्निष्टोम आलभेत, ऐन्द्राम्नं द्वितीयमुवथ्ये, ऐनद्रं बष्णितृतीय षोडशिनि'-अग्नि 
देवतावाले अज का अग्निष्टोम में आलभन करे, इन्द्र-अग्दि देवतावाले द्वितीय का 
उत्रथ्य में, इन्द्र देवतावाले तृतीय मेढे का पोडशी में । आशंकावादी का तात्पर्ये 
है--ट्वितीय-तुतीय पदों का प्रयोग समान विधान में घट सकता है। एक प्रकृति 
है, अन्य विकृति हैं, तो इनमें ढवितीय-ततीय पद का प्रयोग उपपन्न न होगा । जहाँ 
द्वितीय-तृतीय पदों का प्रयोग किया जा रहा है, वे समानजातीय होने चाहिएँ । 
प्रकृति-विकारभाव मानने पर उनका साजात्य नहीं रहता। इसलिए द्वितीय- 
तृतीय पद-प्रथोग के बल पर यह मानना चाहिए कि अग्निष्टोम और उक्थ्य 
आदि संस्थाओं में परस्पर प्रकृति-विकारभाव नहीं है । तब दीक्षणीयेष्टि आदि 
घर्मौ को केवल अग्निष्टोम के लिए बताना युक्त न होगा। 


अथ तृतीयाध्याये षष्ठः पादः ६१७ 


वस्तुतः यहाँ समान विधान या साजात्य, प्रकृति अथवा विकार पर आधारित 
नहीं है; वह ज्योतिष्टोम कर्म पर आधारित है । सब संस्थायें ज्योतिष्टोम कर्मरूप 
हैं; इसी साजात्य पर द्वितीव-तृतीय पदों का प्रयोग उपपन्न हो जाता है । इससे 
संस्थाओं के परस्पर प्रकृति-विकारभाव में कोई व्यतिक्रम नहीं आता। इसलिए 
दीक्षणीयेष्टि आदि धर्मों का सम्वन्ध केवल अग्निष्टोम के साथ मानने में कोई 
बाधा नहीं है ॥४४॥ 

इसी अर्थ की पुष्टि में सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


त्रतिषेधाच्च पूर्वलि ङ्कानाम्‌ ॥४५॥ 


[पूवंलि ङ्गानाम्‌ ] पूर्वोवत लिङ्गो के [प्रतिषेधात्‌] प्रतिषेध से [च] भी 
संस्थाओं में प्रकृति-विकारभाव ज्ञात होता है। 

जब प्रथम अग्निष्टोम का अनुष्ठान होता है, तब सबसे पूर्व दीक्षणीय इष्टि, 
दीक्षा, प्रायणीय इष्टि आदि का अनुष्ठान होने पर अग्निष्टोम का अनुष्ठान प्रारम्भ 
होता है, तथा प्रचरणी पात्र में बिद्यमान शेष घृत से होम किया जाता है । उसके 
अनन्तर उक्थ्य का अनुष्ठान प्रारम्भ होता है, तो परिधि को शेप घृत से चुपड़ा 
जाता है; होम नहीं किया जाता। समान विधान माने जाने पर होम के अभाव 
का दर्शन न होता । उक्थ्य में होम का अभाव उक्थ्य को अग्निष्टोम का विकार 
सिद्ध करता है । इससे भी ज्योतिष्टोम की संस्थाओं में प्रकृति-विका रभाव जाना 
जाता है॥४५॥ 

यदि उक्थ्य आदि अरिनिष्टोम के विकार हैं, तो इनका पृथक्‌ कथन क्यों 
किया जाता है ? 

सूत्रकार ने बताया-- 


गृणविशेषादेकस्य व्यपदेशः ॥ ४६ 


[गुणविशेषात्‌ ] प्रत्येक संस्थां के अन्त में बोले जानेवाले स्तोत्ररूप गुण के 
मेद से [एकस्य] एक ज्योतिष्टोम = अग्निष्टोम का अनेक नामों से [व्यपदेशः] 
व्पप देश == कथन हुआ है। 

उक्थ्य आदि संस्थायें काम्य हैं। पछुकामना से इसका अनुष्ठान किया जारा 
है । इसका अनुष्ठान प्रारम्भ किये जाने से पूर्वं दीक्षणीयेष्टि आदि के सहित 
अग्निष्टोम का अनुष्ठान आवश्यक होता है । विभिन्न कामनाओं से की जानेवाली 
पोडशी एवं अतिरात्र संस्था के अनुष्ठान से पूर्व भी सधर्म अग्निष्टोम का अनुष्ठान 
भावश्यक है, नपरिहार्यं है । इससे स्पष्ट है, उक्थ्य आदि संस्थाग्रे अग्निष्टोम 
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का रूप हैं, अङ्ग हैं; उससे भिन्न नहीं। उसे छोड़कर इनका अनुष्ठान नहीं हो 
सकता । कामना और अन्य स्तोत्ररूप गुणविशेष के कारण इनका भिन्न नामों से 
कथन किया गया है॥४६॥ (इति दीक्षणीयादिधर्माणामरिनष्टोमाङ्गताधिकर- 
णम्‌--१६) । 
इति जैमिनीयमौमांसासूत्राणां उदयवीरशास्त्रिविरचिते 
विद्योदयभाष्ये तृतीयाध्यायस्य षष्ठः पादः ॥ 


अथ तृतीयाध्याये सप्तमः पादः 


(वहिरादीनां दशंपूर्णमासयो रङ्गप्रधानसाधारणताधिकरणम्‌-१) 

दर्श-पूर्ण मास याग के प्रसंग में वहि ( =कुझा), वेदि तथा उनके धर्म पठित 
हैं। उनमें सन्देह है-क्या बहि और वेदि आदि के धम केवल प्रधान याग के हुँ? 
अथवा प्रधान और अङ्ग सभी के हैं? प्रधान कर्म के प्रकरण में पठित होने से ये 
धे प्रधान कर्म के होने चाहिए । इसी अर्थ को सूत्रकार ने पूर्वंपक्ष-रूप में सूत्रित 
किया 

प्रकरणविशेषादसंयुक्तं प्रधानस्य ॥१।। 

[प्रकरणविशेषात्‌ ] किसी अङ्कभूत कर्म के बिशेष प्रकरण से [असंयुक्तम्‌ ] 
असंयुक्त -- असम्बद्ध द्रव्य अथवा द्रव्य-धमं [प्रधानस्य ] प्रधान के हैँ । तात्पये है 
चे प्रधान कर्म के लिए कहे गये हैं « 

किसी अङ्गखूप कर्म के विशेष प्रकरण में न पढ़े हुए होने के कारण तथा 
दर्श-पूर्णमास प्रधान कमं के साधारण प्रकरण में पढ़े हुए होने के कारण बहि आद्वि 
द्रव्य तथा उनके लवन (काटना) आदि घमं प्रधानयाग के लिए तथा प्रधानयाग 
की हवियों के लिए समने चाहिएँ ॥१॥ 

आचार्य सूत्रकार ते पूर्व पक्ष का समाधान किया-- 


सर्वेषां वा शेषत्वस्यातत्प्रयुक्तत्वात्‌' ॥२॥ 
[वा] 'वा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है। [सर्वेषाम्‌] सब अङ्ग 


१. रामेशवरसूरि विरचित सुबोधिनी-बृत्ति में सूत्र का पाठ है-- “सर्वेषां वा 
शेषत्वं स्यात्‌ ततत्रयक्तत्वात्‌' इस पाठ में 'तत्‌' सर्वनाम पद वचन अथवा 
वाक्य अर्थ में प्रयुक्त है । तात्पर्यं है-शेषत्व के वाक्य द्वारा प्रयुक्त होने के 
कारण । ऊपर के पाठ में 'तत्‌' पद प्रकरण अर्थ में प्रयुक्त है। तात्पर्य है-- 
प्रकरण द्वारा शेषत्व के प्रयुक्त न होने के कारण । दोनों पाठों में सूत्रार्थं के 
भाव में कोई अन्तर रहीं है। 
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और प्रधान कर्मों के धमं हैं, [शेषत्वस्य] शेषत्व के [अतत्रयुक्तत्वात्‌ ] प्रकरण- 
विशेष से प्रयुक्त न होने के कारण । 

ओेषत्व' का अर्थ है--शेष का होना। अङ्ग अथवा धर्म को शेष कहा जाता 
है । जो जिसका उपकारक होता है, वह उसका शेष - अङ्ग अथवा धर्म कहा जाता 
है। यद्यपि ये प्रधान कमें के सामान्य प्रकरण में पढ़े हैं, पर प्रकरण से इनका शेष 
होना अथवा अङ्ग होना प्रयुक्त= प्रेरित नहीं है, प्रत्युत वाक्य से प्रेरित है । वे 
वाक्य हैं--बहिषि हवींषि आसादयति'-बहि (--कुशा) पर हजियों को रखता 
है। इस वाक्य में बहि उसका प्रयोजन बताया । यज्ञवेदि के समीप वहि को बिछा- 
कर उसपर हवि-द्रव्य रक्खे जाते हैं। वाहि के घर्मं बताये-'बहिलुंनाति सम्भरति 
सन्नह्यति प्रोक्षति'--बहि को काटता है, इकट्ठी करता है, वाँधता है, जल से 
घोता है । 

इसी प्रकार वेदि के विषय में वाक्य हैं --'वेद्यां हवींषि आसादयति' वेदि के 
समीप ह॒वियों को रखता है । वेदि के धमं बताये--'वेदि खनति सम्माष्टि परि- 
गृह्वाति प्रोक्षति' वेदि को खोदता है, सन्तुलित कर शुद्धष्प में लाता है; तात्पर्य 
है--बेदि के निर्माण में जो कहीं ऊँचा-नीचा या टेढ़ा-तिरछा हो गया है, उसे 
समभाव में लाता है । स्पय के द्वारा रेखाख्चित कर वेदि को स्पष्ट करता है, जल 
से प्रोक्षण करता है । इन वाक्यों से जाना जाता है, ये धर्म अङ्ग ओर प्रधान सभी 
कर्मो के उपकारक हैं। आहवनीय अग्नि में आहुति दिये जानेवाले प्रधान हवि- 
द्रव्यों की जानकारी प्रकरण से होतो है । 'बहिषि हवींषि आसादयति'--बहि पर 
सभी हविद्रव्यों का स्थापन करता है', यह वाक्य द्वारा जाना जाता है। लवन 
(काटना ) आदि घर्म बहि के उपकारक हैं। हृविद्रव्यों का बहि पर स्थापन हवि- 
द्रव्यों का उपकारक है। वेदि के खनन (खोदना) आदि घमं वेदि के उपकारक 
हैं। ये सब मिलकर सामूहिक रूप से प्रधान याग के उपकारक हैं। इनके द्वारा 
याग निष्पन्न होता है, इसलिए ये द्रव्य-धर्म अङ्ग और प्रधान सभी के समभने 
चाहिएँ ॥२॥ 

शिष्य आशंका प्रस्तुत करता है-यदि दर्श-पूर्णमास का प्रकरण होने पर 
भी प्रधान कमे की उपेक्षा कर अङ्गों के ये घमं हो सकते हैं, तो दशं-पूर्णमास 
प्रकरण की सन्निधि में पठित “पिण्डपितृयज्ञ' का भी धर्म इन्हें क्यों न माना 
जाय ? 

सूत्रकार ने आशंका को पूवंपक्षख्प में सूत्रित किया-- 


आरादपीति चेत्‌ ॥३॥ 


[आरात्‌] दूर पठित=दशे-पूणंमास से बाहुर--पर सान्निध्य में पठित 
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पिण्डपितृयज्ञ में [अपि] भी बहि आदि के धर्म हों, [इति चेत्‌ ] ऐसा कहो, तो-- 
(अगले सूत्र से सम्बन्ध है) । 

षिण्डपितृयज्ञ काटी हुई कुशा पर होता है, वहाँ भी बहि से प्रयोजन हैं । वहाँ 
ओ ये धर्म करने चाहिएँ । प्रधानयाग-प्रकरण की उपेक्षा कर जैसे अज्ों का धर्म 
इन्हें माना गया, ऐसे ही दर्श-पूर्णमास प्रकरण से बाहर सग्निघि में पठित पिण्ड- 
पितृयज्ञ में प्रयुक्त बहि को भी इन धर्मो से युक्त मानना चाहिए ॥३॥ 

आचाय सूत्रकार ने आशंका का समाधान किया-- 


न तद्वाक्यं हि तदर्थत्वात्‌ ॥४॥ 


[न ] पिण्डपितुयज्ञ का बहि दर्श-पूर्णमासगत बहि के धर्मों से युक्त नहीं होता । 
[तद्वाक्यम्‌] वह 'बहिपि हवींषि आसादयति’ वाक्य [हि] निश्चयपूर्वक दर्श 
पूर्णमास-विषयक है, [तदर्थत्वात्‌ | दर्श-पूर्ण मास के लिए होने के कारण । 

वे बहिधमं दर्शपूर्णमास प्रकरण में पठित हैं, इसलिए निश्चयपूर्वक वे दशं- 
पूर्णमास के लिए हैं । पिण्डपितृयज्ञगत वहि उन धर्मो से युक्त नहीं होता, जिन 
भङ्गों के ये धर्म बताये गये हैं; वे दर्श-पूर्ण मास से सम्बद्ध हैं, उन्हीं के अङ्क हैं। 
उनका सहारा लेकर पिण्डपितृयज्ञगत बहि में इन धर्मों का निवेश नहीं किया जा 
सकता, क्योंकि वह वहि उक्त प्रसंग से सवंथा बहिर्भूत है । ये धर्म दर्श-पुर्णमास व 
उनके अङ्गो के उपकारक हैं, अतः उन्हीं के लिए हैं। उनकी प्राप्ति अन्यत्र पिण्ड- 
पितृयज्ञ के बहि में सम्भव नहीं ॥४॥ 

आशंका का समाधान कर चालू प्रसंग का उपसंहार करते हुए सूत्रकार ने 
अङ्ग और प्रधान दोनों के धमं होने में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 

लिङ्गदर्शनाच्च ॥५॥ 

[लिङ्गदर्शनात्‌ ] इस विषय में स-तर्क हेतु के देखे जाने से [च] भी बहि 
आदि के धर्म अङ्ग और प्रधान दोनों के लिए जाने जाते हैं। 

इस विषय में वाक्य है---स बं श्रुवामेवाग्रेऽभिघारयति, ततः प्रथमौ आज्य- 
भागो यक्षम्‌ भवति'। यह प्रयाजशेष घृत से हवियों के आधारण-प्रसंग में कहा 
है--वह पहले छुवा का आधारण करता है, उससे-प्रथम आज्यभागों का यजन 
करनेवाला--होता है । यह वाक्य प्रकट करता है कि अभिघारण आज्यभाग की 
सम्पन्तता के लिए है। तात्पर्य है--भ्ुवा का अभिघारण नहीं किया जाता, तो 
प्रथम आज्यभाग सम्पन्न न होंगे । ऐसी अवस्था में यदि बहि और वेदि के धर्मों 
के समान अभिघारण-धर्म अङ्ग (आज्यभाग) और प्रधान (ध्रुवा) दोनों के लिए 
माना जाता है, तभी उसका आज्यमाग की हवि के लिए अभिघारण का कथन 
उपपन्न होता है; क्योंकि आज्यभाग अङ्गकर्म हैं॥५॥ (इति बहिरादीनां दर्श- 
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पौरणेमासयोरङ्गप्रघ'नसाघारणताऽधिकरणम्‌--१) । 
(स्वामिसंस्काराणां प्रधानार्थंताधिकरणम्‌--२) 


ज्योतिष्टोम में यजमान के केश-इमश्रु-बपन, पयोब्रत और तप पठित हैं। 
इनमें सन्देह है--क्या ये केश-इमश्रु-वपन आदि अङ्गकर्म और प्रधानकर्म दोनों के 
के लिए हैं ? अथवा केवल प्रघानकमं के लिए हैं ? गत अधिकरण में किये गये 
निर्णय के अनुसार दोनों के लिए प्राप्त होने पर सुत्रकार ने बताया-- 


फलसंयोगात्तु स्वामिसंयुक्तं प्रधानस्य ॥६॥ 


[स्वामिसंयुक्तम्‌] स्वामी=यजमान से सम्बद्ध केश-मश्रु-वपन आदि 
संस्कार [ठु] तो [प्रधानस्य | प्रधान कमे की सिद्धि के लिए हैं, [फलसंयोगात्‌] 
प्रधान कर्म याग से होनेवाले फल.का सम्बन्ध स्वामी से होने के कारण । 

याग की सिद्धि से जो अदृष्ट फल प्राप्त होता है, उसका भोक्ता यजमान है । 
याग की सिद्धि के लिए आवश्यक होता है, वह सर्वाज्भपूर्ण हो । यागसिद्धि के अन्य 
अपेक्षित अङ्गो के समान यजमान का यह संस्कार भी आवश्यक है कि वह याग 
के अवसर पर केश व दाढ़ी-मूंछ मुंडाये, केवल दूघ-आहार ले तथा ब्रह्मचयंपूर्वक 
तपोमयरूप में वह्‌ समय व्यतीत करे । यदि यजमान ऐसा न करे, तो याग विगुण 
हो जायगा; सर्वाङ्गपू्णं न होगा, और उससे अदुष्ट फल की उत्पत्ति न होगी, 
जिसका भोक्ता यजमान है । क्योंकि यज्ञ में होनेवाले फल का सम्बन्ध यजमान से 
होता है, इसलिए यजमान के केश-इमश्रु-वपन आदि संस्कार याग की सिद्धि में 
सहायक होते हैं, तब प्रधान याग का उन्हें अङ्ग मानने में कोई बाधा नहीं रहती । 
फलतः केश-श्मश्ु-वपन आदि यजमान के संस्कार-कमं याग के उपकारक हैं, अत: 
प्रधान (=याग) के अङ्ग हैं, उसी के लिए हैं; अङ्ग और प्रधान दोनों के लिए 
नहीं ॥६॥ (इति स्वामिसंस्काराणां प्रघानाथंताधिकरणम्‌--२) । 


(सौमिकवेद्यादीनाम ङ्गप्रधानोभयाङ्गताथिकरणम्‌-३} 


ज्योतिष्टोम के प्रसंग में सौमिक वेदि का परिमाण पठित है--'षट्निशतू 
्रक्रमा प्राची, चतुविशतिरग्रेण, त्रिंशज्जघनेन इयति शरक्ष्यामहे”' ३६ प्रक्रम पूवं- 
पच्छिम, पूर्वे की ओर के अग्रभाग की चौडाई २४ प्रक्रम, पच्छिम ओर की चौड़ाई 
३० प्रक्रम होती है । इतने परिमाण की वेदि में याग कर सकेंगे। 

सोमयाग के अनुष्ठान के लिए उक्त परिमाण में महावेदि का निर्माण किया 


१. द्रष्टव्य तैत्तिरीय संहिता [६।२।४]। मंत्रायणी संहिता | ३।५।४]। 
काठक संहिता [२५।४] । कठकपिष्ठल संहिता [ ३९।१] । 


अथ तृतीयाध्यायै सप्तमः' पादः ६२३ 


जाता है । 'प्रक्रम' पद एक डग या कदम के अर्थ में प्रयुक्त होता है। एक प्रक्रम 
का परिमाण ३० इञ्च अथवा ढाई फीट माना जाता है। इसके अनुसार वेदि 
की पूर्व-पच्छिम लम्बाई ६० फ़ीट, पूर्व के भग्रभाग की चौड़ाई उत्तर-दक्खिन 
६० फीट, पच्छिम के अग्रभाग की चौड़ाई दक्खिन-उत्तर ७५ फ़ीट होगी। सोम- 
याग-सम्बन्धी सब कार्य इस वेदि पर किये जाते हैं । 


१ ज्य = १४ फीट 


पश्चिम 


यहाँ सन्देह है- क्या अह वेदि अङ्ग और प्रधान सभी कर्मों के लिए है ? 
अथवा केवल प्रधान कर्मों के लिए ? गत अधिकरण (२) में किये गये निर्णय के 
अनुसार वेदि को केवल प्रधान कर्मो के लिए मानना चाहिए । आचार्य सूत्रकार ने 

` इसी अर्थं को पुर्वेपक्षरूप में सूत्रित किया 


चिकोर्षया च संयोगात्‌ ॥७॥ 


[चिकीषंया] करने की इच्छा द्वारा [च] सम्भवतः [संयोगात्‌] याग के 
साथ संयोग होने से सौमिकी महावेदि प्रधान कर्मो के लिए है । 

उक्त वाक्य में 'इयति शक्ष्यामहे'--इस परिमाण के वेदिस्थान में याग कर 
सकंगे- पर्दो से याग करने की इच्छा अभिव्यक्त होती है। इच्छा-विषय प्रधान- 
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कमें याग हैं । इसलिए वेदि को प्रधान कमं के लिए मानना युक्त है । 

आशंका की जा सकती है--यदि अङ्ग चिकीषित नहीं हैं, तो बे क्यों किये 
जाते हैं? वस्तुतः यहाँ समझना यह है कि वे अङ्ग, अङ्ग के रूप में इच्छा के 
विषय नहीं हैं। याग में अन्तर्भूत भले रहो, और-े चिकीषित न होते हुए, किये 
भी इसीलिए जाते हैं। इसलिए सीधा इच्छा-विषय याग है, उसी के लिए वेदि 
है । अतः केवल प्रधान के लिए वेदि का होना युक्त कथन है ॥७॥ 

आचाय सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 


तद्युक्ते तु फलश्रुतिस्तस्मात्‌ सर्वचिकीर्षा स्यात्‌ ॥5॥ 


[ठु] 'तु' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है। तात्पर्य है--'वेदि केवल 
प्रधान कर्म के लिए है' यह टीक नहीं । [तद्युक्ते] अज्ों से युक्त में [फलश्रुतिः] 
फल सुना जाता है, [तस्मात्‌ | इसलिए [सर्वेचिकीर्षा | अङ्ग और प्रधान सभी 
कर्म चिकौषित [स्यात्‌] होता है। 

जो यह कहा है--प्रधान चिकीवित है, अङ्ग चिकीषित नहीं है, इस कारण 
वेदि प्रधान के लिए है, यह कथन युक्त नहीं है । सोचना चाहिए, प्रधान है क्या ? 
अङ्गों की यथायथ सम्पूर्णता ही तो प्रधान है। यदि वेदि अङ्गों के लिए नहीं है, 
अङ्ग वेदि पर नहीं किये जाएंगे, तो प्रधान याग वेदि पर कैसे सम्पन्न होगा ? 
शास्त्र में प्रधान याग से फलप्राप्ति का जो कथन किया है, वह सर्वाङ्गपूर्ण याग के 
अनुष्ठान से ही किया है । अङ्गहीन याग, याग ही नहीं रहता; विगुण हो जाता 
है । वह फल कहाँ देगा ? इस कारण वेदि को अङ्ग और प्रधान सब कर्मों के लिए 
मानना सर्वेथा युक्त है ॥८॥ (इति सौमिववेद्यादीनामङ्गप्रधानोमयाङ्गताधि- 
करणम्‌ू--३) । 

(अभिमर्शनस्या द्गप्रधानोभया ङ्गताधिकरणम्‌ ४) 

दर्श-पुर्णमास में पाठ है--चतु्होत्रा पूर्णमासीमभिमृशेत्‌, पञ्चहोत्रा अमा- 
वास्याम्‌” चतुर्होतु नामवाले मन्त्र से पौर्णमास याग से सम्बद्ध हनि का स्पशे करे, 
तथा पञ्चहोतु नामवाले मन्त्र से अमावास्या याग से सम्बद्ध हवि का स्पर्श करे। 


१. तुलना करें--'चतुहोंत्रा पौणमास्यां हवींप्यासन्नान्यभिमृशेत्‌ प्रजाकामः, 
पञ्चहोत्रा अमावास्यां स्वर्गकामः ।' आप ०श्रौ० ४।८।७॥। चतुर्होत्र मन्त्र 
पृथिवी होता । द्यौरध्वर्यू:, रुद्रोऽगनीत्‌ । बृहस्पतिएपवक्ता । तं ०आ०३।२।१॥ 
उपचक्ता ब्रह्दोति सायणः ॥ पञ्चहोत्‌ मन्त्र अग्निर्होता । अख्विनावध्वर्य्‌ । 
स्रष्टाग्नीत्‌ । मिच्न उपबक्ता । तँ ण्था० ३।३।१॥ अत्र अड्विनौ दवौ । अध्बर्यू 
अपि द्वौ--अध्वर्यु: प्रतिप्रस्याता च । द्रष्टव्यं सायणभाष्यम्‌ । (यु० मी०) 


अथ तृतीयाध्याये सप्तमः पादः ६२५ 


इनमें सन्देह है-क्या यह अभिमशंन = स्पर्शं अङ्गहवि और प्रधानहवि दोनों के 
लिए है ? अथवा केवल प्रधानहवि के लिए है ? प्रधान याग का नाम होने से यहाँ 
अभिमर्शेन प्रधान याग के हवि होना चाहिए । सूत्रकार ने इसी अर्थ को पूर्वपक्ष- 
रूप में सूत्रित किया 


तथाभिधानेन ॥९॥ 


[तथा] द्वितीय अधिकरण मेँ--कैश इमशु-वपन आदि संस्कार प्रधान के 
लिए--किये गये निर्णय के अनुसार [अभिधानेन] पौर्णमासी अमावास्या प्रधान 
याग के नाम निर्देशं के कारण चतुर्होतृ-पञ्चहोत्‌ मन्त्र से स्पर्श प्रधान याग की 
हवि के लिए है, ऐसा जाना जाता है। 

दर्श-पूर्णमास के उक्त पाठ में--पौर्ण मासी और अमावास्या नाम का स्पष्ट 
निर्देश है। इस कारण अभिम्शन =स्पर्श प्रधान याग से सम्बद्ध हवि का विधान 
किया गया है, यह ज्ञात होता है ॥ ६॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 


गुणाभिधानात्‌ सर्वाथेमभिधानम्‌ ॥१०॥ 


[गुणाभिधानात्‌ ] अभिमर्शनरूप गुण के अभिधान -= कथन से | सर्वार्थम्‌ ] 
अङ्ग और प्रधान याग की सव हवियों के लिए [अभिधानम्‌ ] पूर्णमासी और 
अमावास्या का कथन है। 

अभिमर्शेन हवियों का गुण अर्थात्‌ संस्का रविशेष है । वह अङ्ग और प्रधान 
सभी हवियों का होना अभीष्ट है । वाक्य में--'पौर्णमासीम्‌' और 'अमावास्याम्‌' 
दितीयान्त नाम-निर्देश इसी कारण हुआ है कि सीधा (सक्षात्‌) अथवा परम्परा 
से इन इष्टियों के साथ जो भी हनि सम्बद्ध हैं उन सबका अ'भमर्शन होना चाहिए, 
चाहे वे अङ्गभूत कर्म के लिए हों, या प्रधानकमें के लिए। यह हृवियों का उपकार 
अथवा संस्कार करना है। वह सब हृवियों के लिए समान है। इसलिए अङ्ग और 
प्रधान सब हवियों का अभिमशंन करना चाहिए ॥१०॥ (इति अभिमशंनस्याः- 
प्रधानोभयाङ्गताधिकरणम्‌--४) । 


(दीक्षादक्षिणयोः प्रधाचार्थंताधिकरणम्‌-५) 

ज्योतिष्टोम प्रसंग में तीन दीक्षा कही हैँ--तिस्रो दीक्षा: --बाससा दीक्षयति, 
दण्डेन दीक्षयति, मेखलया दीक्षयति” तीन दीक्षा हैं-वस्त्र से दीक्षित करता है, 
दण्ड से दीक्षित करता है, मेखला से दीक्षित करता है। वस्त्र उढ़ाकर, खदिर व 
पलाश का दण्ड हाथ में देकर, मेखला कमर में बाँधकर यजमान को दीक्षा दी 
जाती है--ज्योतिष्टोम याग के अनुष्ठानार्थ अधिकृत किया जाता हैं। इसी प्रकार 
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दक्षिणा कही हैं---'तस्य" द्वादशशतं दक्षिणा? उस ज्योतिष्टोम या अग्निष्टोम की 
११२ गाय दक्षिणा है। यह दक्षिणा याग-अनुष्ठान करानेवाले याज्ञिकों को. दी 
जाती है । इनमें सम्देह है-क्या ये दीक्षा और दक्षिणा प्रत्येक अंग-कर्म और प्रधान- 
कर्मे सबके साथ सम्बद्ध हैं? अथवा केवल प्रधान कमं के साथ ? प्रतीत होता है, 
याज्षिक क्योंकि अङ्ग और प्रधान सभी कर्मो का अनुष्ठान करते हैं, इसलिए दीक्षा 
और दक्षिणा सभी कर्मो के लिए होने चाहिएँ। ऐसा प्राप्त होने पर सूत्रकार ने 
सन्देह का समाधान करते हुए सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत किया-- 


दीक्षादक्षिणं तु वचनात्‌ प्रधानस्य ॥११॥ 


[दीक्षादक्षिणम्‌*] दीक्षा और दक्षिणा [तु] तो [वचनात्‌] वचन-सामथ्ये 
से [प्रधानस्य ] प्रधान कर्म के हैं। 

दीक्षा और दक्षिणा वचन-सामर्थ्यं से प्रधातकमं के हैं क्योंकि बचन हैं-- 
“दीक्षा: सोमस्य, दक्षिणाः सोमस्य दीक्षा और दक्षिणा सोम की हैं । सोम पद का 
अयोग प्रधान कमे के लिए प्रयुक्त होता है । अङ्ग उसी में अन्तर्भूत हैं । स्वतन्त्ररूप 
से अङ्ग-कर्म के लिए इस पद का प्रयोग नहीं होता। अपने वास्तविक अर्थ को 
अभिव्यक्त करने में पद किसी दबाव को सहन नहीं करता । इसलिए दीक्षा व 
दक्षिणा प्रधान सोमयाग से सम्बद्ध हैं ॥ ११॥ 

इसी अथ की पुष्टि में सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


निदुत्तिदशंनाच्च ॥१२॥ 


[निवृत्तिदशनात्‌ ]अङ्गकमं में दीक्षा का अभाव दस जाने से [च] भी दीक्षा 
और दक्षिणा प्रधानकर्म-सम्बन्धी जाननी चाहिए । 
अङ्चकर्म में दीक्षा के अभाव का बोधक वचन है--अध्वर्यों यत्पशुना अयाक्षी: 

१. द्रष्टव्य-ताण्डय ° ब्रा० १६।१।११॥ आप» श्रौ० १३।५।१॥ ब्राह्मण में 
"द्वादशं शतम्‌" पाठ है। इसका अर्थ १२०० सौ है। यह निश्चय नहीं कि 
इनमें से कौन-सा पाठ युक्त है । 

२. 'दीक्षा च दक्षिणा च इति दीक्षादक्षिणम्‌' समाहार द्वन्द्व समास में पद नपुंसक 
लिङ्ग व एकवचनान्त प्रयुक्त होता है । 

३. इसके लिए तुलना करें--शतपथ ब्राह्मण, ११।७।२।६॥ उस प्रसंग में छह 
होता गिनाये हैँ--अध्वर्यू, प्रतिप्रस्थाता, होता, ब्रह्मा, मैत्रावएण, जग्नी प्र । 
जिस मन्त्र को बोलकर आहुतियाँ दी जाती हैं, बह है-- 

दष्पृष्ठमम्तरिक्षातमाङगं यज्ञं पृथिवीं शरीरेः वाचस्पतेऽच्छिद्रया 
नाचाऽच्छिद्रया जुद्धा दिवि देवावृधं होत्रामँ रयत्‌ स्वाहा । 


अथ तृतीयाध्याये सप्तमः पादः ६२७ 


अथ कास्य दीक्षा ? इति। यत्‌ षड्ढोतां जुहोति साऽस्य दीक्षा--हे अध्वर्यु ! जो 
पशु से यजन कराया, इसकी क्या दीक्षा है ?जो छह होताओं को होम पर लगाया 
है बह इसकी दीक्षा है । 

यह प्रसंग “निरूढ पशुबन्ध” याग का है । इस याग का प्रक्रतियाग अग्नीषोमीय 
याग है, जो छह-दिवसीय ज्योतिष्टोम के चौथे दिन सम्पन्न होता है। “पञ्ु' पद 
प्राणी के अतिरिक्त अनेकत्र अन्न के लिए प्रयुक्त हुआ है । अग्नीषोमीय में हविद्रव्य 
यव अथवा घान होता है, जो कृषि-उत्पाद्य है। इसके विकृतियाग में आरण्य अन्न 
उपयोग में आता है, वह “निरूढ पशु! है--बिना जोते-बोये उत्पन्न हुआ अन्त । 
इसको संस्कृत करके आहुतियोग्य बनाया जाता हु) उक्त वाक्य में अध्वय से प्रश्न 
किया गया--तुमने जो पशु [निरूढ पशु== आरण्य अन्न] से यजन कराया है, 
इसकी दीक्षा क्या है ? अध्वर्यू का उत्तर है-छह होताओं को जो होम पर लगाया 
है, यही इसकी दीक्षा है। इसका तात्पर्य है--यह अङ्गभुत कमं है, इसकी कोई 
दीक्षा नहीं होती । यहाँ अङ्गकर्म में दीक्षा के अभाव से दक्षिणा का भी अभाव 
जाना जाता है। यह वर्णन उक्त कथन को पुष्टि देता है कि दीक्षा ओर दक्षिणा 
केवल प्रघानकमं से सम्बद्ध हैँ । एक बार प्रधानकर्म के लिए दीक्षित होकर अङ्ग- 
कर्मे में दीक्षा की अपेक्षा नहीं रहती । दक्षिणा भी याज्ञिकों को प्रधातकमं सम्पन्न 
होने पर एक बार दी जाती है। प्रति-अङ्ग दक्षिणा देना असांस्कृतिक व अनपेक्षित 
है। फलतः दीक्षा व दक्षिणा प्रधानकम के लिए हैं, केवल उसी के अङ्ग हैं॥१२॥ 
(इति दीक्षादक्षिणयो: प्रधानार्थताघिकरणम्‌ू---५) । 

(अन्तवेदेयूपानज़्ताधिकरणम्‌--६) 

ज्योतिष्टोम याग के अन्तरगत अग्नीषोमीय पशु के प्रकरण में वाक्य है--'यो 
दीक्षितो यदग्नीषोमीयं पशुमालमते' जो दीक्षित यजमान जिस अग्नीषोमीय पशु 
का आलभन करता है; उसको बाँधने के लिये यूप के विषय में वचन है--“बज्नो 
वै यूपो यदन्त्वे दि मिनुयात्‌ तन्निर्दहेत्‌, यद्‌ बहिर्वेदि अनवरुद्ध: स्यात्‌ ; अद्ध मन्त- 
वेदि मिनोति अर्ध बहिवे दि, अवरुद्धो ह भवति न निर्देहति' [मैत्रा० सं० ३।६।४] 
पशु को बाँघने के लिए जो यूप गाड़ा जाता है, यदि उसके लिए वेदि के अन्दर 
भूमि नापी जाती है, तो वह यजमान के लिए कष्टप्रद है; क्योंकि वेदि के अन्दर 
भूमि में पशु बंघ जाने से यागसम्बन्धी अन्य अपेक्षित कायों के सम्पादन में बाधा 
होगी । यदि वेदि से बाहर दुर यूप गाड्ने के लिए भूमि मापी जाती है, तो यूप 
अतिदूर हो जाने पर पशुसम्बन्धी अपेक्षित कार्य सुचारु रूप से सम्पन्न न हो 
सकेगा। इसलिए यूप के लिए भूमि की माप आधी वेदि में और आधी बाहर की 
जाय। इसका तात्पर्यं है --वह भूमि न वेदि के अधिक समीप हो न अतिदूर । 
कार्य की अपेक्षा से उचित दुरी पर युप का स्यान होना चाहिए। उक्त वाक्य का 
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मुख्य लक्ष्य यूप-स्थान का निश्चय करना है । यहाँ सन्देह है--क्या वेदि का निर्देश 
यूप के अङ्गरूप में हुआ है ? अथवा युप-स्थान के निइचय के लिए संकेतमात्र है? 

यदि अन्तर्वेंदि-बहिनेंदि पदों का यह अर्थ है कि यूपस्थात आघा वेदि में जाघा 
बाहर हो, तो यूपमान कार्य का वेदि अङ्क होगा। यदि केवल यूपमान का संकेत 
करने के लिए वेदि पद है, तो वह यूपमान को लक्षित करेगा । उचित स्थान पर 
गड्ढा खोदकर यूप के अपेक्षित भाग को गड्ढे में डालकर उसे खड़ा करना यूप- 
मान है । प्रतीत होता है, दीक्षा-दक्षिणा के समान 'अन्तर्वेदि, बहिंचें दि' वचन- 
साम्यं से वेदि प्रधानकर्म यूपमान का अङ्ग है। 

आचार्य सूत्रकार ने इसी अर्थ को पुर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


तथा यूपस्य वेदिः ॥१३॥ 

दीक्षा और दक्षिणा वचनसामर्थ्यं से जैसे प्रधान के अङ्ग हैं [तथा] बँसे ही 
[विदिः] एकदेश द्वारा महावेदि [यूपस्य ] गाडे जाते हुए ग्रूप का अङ्ग हैँ। 

वेदि यूप का उसी प्रकार अङ्ग है, जिस प्रकार दीक्षा और दक्षिणा प्रधानकर्म 
के अङ्ग हैं। लोदे गये गड्ढे में यूप का रखना यहाँ प्रधान कर्म है। गड्ढे भें यूप को 
इस प्रकार रखता चाहिए, जिससे यूप का आधा भाग वेदि की सीमा के भीतर और 
आधा बाहर रहे। इससे “अर्द्ध बहिर्वेदि, अद्ध॑मन्तवे दि’ श्रुतिवचन अनुगृहीत होते 
हैं। वेदि' पद यदि देश को लक्षित करने के लिए गाना जाय, तो मह्‌ अशास्त्रीय 
होगा । वेदि पद से शक्तिबोध्य अर्थ के संभव होने पर लक्षणा से बोध्य मर्थ न्याय्य 
नहीं माना जाता । वेदि को यूप का अङ्ग मानने पर वेदि पद से यूप-स्थान बोधित 
होता है, इसलिए यूप के अङ्ग भाब से वेदि का निर्देश मानना चाहिए ॥१३॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया--- 


देशमात्रं बाऽशिष्येणेकवाक्यत्बात्‌ ॥१४॥ 


[वा] वा पद पूवंपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है । तात्पर्य है--उक्त वाक्य 
में यूप के अङ्गभाव से वेदि का निर्देश माना जाना युक्त नहीं है। [ देशमात्रम्‌ | वेदि 
पद केवल युपमान के देश-विशेष का निर्देश करता है; [अशिष्येण | अकथनीय -- 
अन्वय के अयोग्य 'अर्द्ध बहिवेंदि' के साथ “अद्ध॑मत्तर्वेदि' की [ एकवाक्यत्वात्‌ ] 
एकवाक्यता होने के कारण । 

वेदि यूप का अङ्ग नहीं है। यदि यूप का अङ्क मानते हैं, तो 'अढ्मन्तर्वोद 
मिनुयात्‌, अर्द्ध बहिवेंदि मिनुयात्‌ --'आधा वेदि के भीतर मापे, आधा वेदि के 
बाहर मापे' वचन में भीतर-वाहर दोनों परस्पर-बिरुद्ध हैं। एक वाक्य में दो पर- 
स्पर-विरुद् विधान नहीं हो सकते; तब इनको भिन्न वात्य मानना होगा । वाक्य- 
भेद दोष माने जाने के कारण अभीष्ट नहीं है। अतः वेदि को यूप का अङ्ग मानना, 
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परित्याग करना होगा । उस अवस्था में स्पष्ट है कि वेदि पद अपने मुख्य अर्थ को 
छोड़कर 'अन्तर्‌-बहिर्‌' पदों के सहयोग से लक्षणाझकित द्वारा 'बेदि-सामीप्य' अर्थ 
को अभिव्यक्त करता है। इससे अन्त्वे दि-बहिवे दि पदों की एकवाक्यता स्पष्ट हो 
जाती है। ये वाक्य मिलकर एक अर्थ की प्रकट करते हैं कि वेदि के समीप यूप की 
स्थापना करे, जो वेदि से न अतिदूर हो और न वेदि से सटा हो। फलतः वेदि- 
घटित पदसमूह की एकवाक्यता के कारण ये पद यूपमान के देशविशेष का निर्देश 
करते हैं। ऐसी दशा में वेदि को यूप का अङ्ग कहना संगत न होगा, क्योंकि ये 
वाक्य यूप का विधान नहीं करते । विधान करने पर उसके उपकारक होने के 
कारण वेदि को उसका अङ्ग माना जाता। ये पद केवल देशविशेष का निर्देश 
करते हैं॥१४। (इति अन्तवेदेयूपानज्ञताधिकरणम्‌--६) । 


(हविर्धानस्य सामिधेन्यनङ्गताधिकरणम्‌--७) 


ज्योतिष्टोम प्रसंग में वाक्य है--'उत पत्र सुन्वन्ति सामिधेनीस्तदन्वाहु:' तथा 
जहाँ सोम का अभिषव करते हैं, वहाँ सामिधेनियो को बोलें। ज्योतिष्टोम में 
'हविर्धान' नाम का मण्डप होता है; उसके दक्षिण और उत्तर में दोनों ओर दो 
शकट (न छकड़े या गाड़ी ) रहते हैं; उन्हें भी 'हविर्धांन शकट' अथवा “हविर्धान' 
कहा जाता है। उनमें से दक्षिण हविर्धान (शकट) में भरे सोम को उतारकर 
उसके नीचे अधिषवण फलकों पर अभिषय किया जाता है; अर्थात्‌ सोम को कूट- 
छानकर रस निकाला जाता है । वाक्य में “यत्‌-तत्‌ पद सप्तम्यन्त हैँ । पाणिनि- 
नियम [७।१।३९] से विभक्ति का लोप हो जाता है। 'अन्वाहुः' क्रियापद में 
बहुवचन अविवक्षित है । तात्प है--जहाँ शकट के समीप नीचे सोम का अभि- 
षव करते हैं, उस समय होता द्वारा शकट पर बैठकर या खड़े होकर “प्र वो बाजा 
अभिद्यवः [ऋ ३।२७।१] इत्यादि सामिधेनी ऋचाओं का उच्चारण किया 
जाता है। उक्त वाक्य में यही अर्थ कथित है। इसमें सन्देह होता है--क्या हुवि- 
घान का कथन यहाँ सामिधेनियों के अङ्गखूप में किया गया है ? ह॒विर्धानविशिष्ट 
सामिधेनियों का उच्चारण करे ? अथवा हविर्धान इन उच्चारित की जाती हुई 
सामिधेतियों के केवल देश को लक्षित करता है? अर्थात्‌ सामिधेनियों के उच्चारण 
के लिए केवल देश का संकेत करता है? प्रतीत होता है, वचनसामर्थ्यं से हविर्धान 
को सामिधेनियों का अङ्ग मानना चाहिए, क्योंकि हविधानिविशिष्ट सामिधेनियों 
का उच्चारण किया जाता हैं। हविर्धान सामिधेनी-उच्चारण से सम्बद्ध होने के 
कारण सामिधेनी उच्चारण को उपकृत करता है। न 

इसी अर्थ को आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 
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सामिधेनीस्तदस्वाहुरिति ह॒विर्द्धानयोवंचनात्‌ 

सामिधेनीनाम्‌ ॥१४॥ 

[ हविर्धानयोः | दो ह॒विर्धान-शकटों में से जिस एक दक्षिण शकट के समीप 
नीचे सोम का अभिषन होता है, वह | सामिधेनीस्तदन्वाहुः ] 'यत्‌ सुन्वन्ति सामि- 
चेनीस्तदन्वाहुः' [ इति वचनात्‌ ] इस वचन से [सामिधेनीनाम्‌ ] सामिधेनियों का 
अङ्ग है । प्रकरणवश यहाँ पद का अध्याहार है । 

दक्षिण हविर्घान सामिधेनियों का अङ्क है, क्योंकि सामिधेनियों के उच्चारण 
से उसका सम्बन्ध है । सम्बन्ध का आनुकूल्य अङ्गाङ्गिभाव मानने पर सम्भव है । 
यदि हविर्धान को अङ्ग नहीं माना जाता, तो यह पद अपने शक्तिबोध्य मुख्य अर्थ 
को छोड़कर लक्षणा से सामीप्य का बोध करायेगा। मुख्य अर्थं का परित्याग दोष 
माना जाता है। इसलिए हविर्धानि को सामिधेनियों का अङ्ग मानना युक्त 
है ॥१५॥ 

आचार्यं सूत्रकार ने पूर्वेपक्ष का समाधान प्रस्तुत किया -- 


देशमात्रं वा प्रत्यक्ष ह्यार्यकर्म सोमस्य ॥१६॥ 


[वा] 'बा पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है। तात्पर्य है--ह॒विर्घान 
सामिधेनियों का अङ्ग है, यह्‌ कथन संगत नहीं । वह [देशमात्रम्‌ ] केवल देश- 
विशेष का कथन है, [हि] क्योंकि ह॒विर्धान-शकट [सोमस्य] सोम का [अर्थ- 
कर्म ] प्रयोजनरूप कर्म [प्रत्यक्षम्‌ ] प्रत्यक्ष ज्ञात है। तात्पर्य है--बह दक्षिण 
इविर्घान-शकट वहाँ सोम को लाने के प्रयोजन से है; सामिघेनियों के उच्चारण के 
प्रयोजन से नहीं । 

आपस्तम्ब [ ११।१७।१] का लेख है--'दक्षिणस्य हनिर्धानस्य नीडे कृष्णा- 
जिनास्तरणं राज्ञशचासादनम्‌' दक्षिण हविर्वान-शकटरूप नीड (= घोंसला == 
आवास-स्थान ) में कृष्णाजिन ( = क्रष्णमृगचर्म ) बिछाकर राजा सोम का वहाँ 
लाया जाना शकट का मुख्य प्रयोजन है। तात्पर्ये है-हविर्घान मण्डप के दक्षिण 
ओर दाकट के विद्यमान होने का मुख्य प्रयोजन सोम को उसमें भरकर वहाँ लाना 
है। सामिधेनी ऋचाओं के उच्चारण प्रयोजन के लिए हविर्धान शकट की उप- 
स्थिति वहाँ नहीं है। इसलिए हविर्धान को सामिधेनियों का अङ्क बताने में कोई 
सांगत्य नहीं है। 

चेदि के पक्चिम ओर होता याज्ञिक का स्थान रहता है । पश्चिम भाग उत्तर- 
दक्षिण के वीच में रहता है । वेदि के उन दोनों ओर शकट खड़े रहते हैं, जो होता 
के समीप हैं । सामिधेनी त्रहचाओं का उच्चारण अग्निसंदीपन के लिए उस समय 
अपेक्षित होता है । दक्षिणशकट के नीचे सोम का अभिषव किया जाता है । होता 
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का स्थान उसके समीप है । हविर्धान उसी देश को लक्षित करता है । 'थतसुन्वन्ति' 
में यत्‌' पद सप्तम्यन्त हैँ। सप्तमी विभक्ति सामीष्य अर्थ को प्रकट करती है। 
जैसे “गंगायां घोषः' अथवा 'कूपे गगंकुलम्‌' वाक्यों में 'गंगामां' और 'कूपे' पदों 
की सप्तमी का अर्थ गंगा के समीप अथवा कूप के समीप है, ऐसे ही जहाँ अभिषव 
है, वहाँ सामिधेनियों को बोले। अभिषव हुविर्घान के समीप स्थान में किया जाता 
है । हविर्धान के समीप उपस्थित होता अग्निरांदीपनार्थ सामिधेनियों का उच्चारण 
करे। इस रूप में हविर्धान समीप के देश को लसित करता है। मुख्य अर्थ की 
असम्भावना में लक्षणाबोध्य अर्थ दोष नहीं माना जाता । हविर्धान सामिधेनियों 
का कोई उपकारक नहीं है, इसलिए हविर्धान को सामिधेनियों का अङ्ग कहना 


अयुक्त है।। १६।। 
इसी अर्थ को सूत्रकार ने अन्य प्रकार से पुष्ट किया-- 


समाख्यानं च तद्वत्‌ ॥१७॥ 


[समाख्यानम्‌ ] शकट का समाख्यान हविर्धान नाम [च] भी [तद्वत्‌] 
उसी प्रकार सोम के आधार होने का बोध कराता है। 

शकट का 'हविर्घान' नाम अन्वर्थं है; वस्तुस्थिति के अनुसार है। यज्ञिय 
हवि=सोम को भरकर लाने का साधन-वाहन। शक्रट में भरकर सोम यज्ञमण्डप 
वेदि के समीप लाया जाता है । यह 'हविर्धान' नाम भी शकट का सम्बन्ध सोम के 
साथ अभिव्यक्त करता है । वेदि के दक्षिणकोण पर हविर्धान-शकट की उपस्थिति 
सोम लाने के कारण है। फलतः हविर्धान को सामिभेनियों का अङ्ग कहना 
अशास्त्रीय है ॥१७॥ (इति हविर्धानस्य सामिधेन्य ङ्गताधिकरणम्‌--७) । 


(अङ्गानामन्यद्वा राऽनुष्ठानाधिकरणम्‌--८) 


शास्त्र भें फल की कामना से कर्मानुष्ठान का विधान है-'अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ 
स्वर्गकामः [सैत्रा० आर० ६।३७] स्वर्गं की कामनावाला अग्निहोत्र होम करे। 
“दशे-पूर्णमासाभ्यां स्वगंकामो यजेत्‌’ [आप० श्रौ० ३।१४।८]स्वग की कामना- 
वाला दश-पर्णमास यजन करे । 'ज्योतिष्टोमेन स्वर्गकामो यजेत' [आप० श्रौ 
१०।२।१] स्वर्गे की कामनावाला ज्योतिष्टोम से यजन करे। इनमें सन्देह है-- 
क्या ये सब कर्म यजमान द्वारा स्वयं करने चाहिएँ ? अथवा मुख्यकर्म स्वयं करे, 
शेष कर्म दक्षिणा आदि से कीत अन्य करे, अथवा स्वयं करे? अथवा शेषकर्म 
अन्य ऋत्विज्‌ आदि ही करे? 

यहाँ सन्देह में तीन पक्ष प्रस्तुत किये हैँ -- 

(१) सभी कर्मों (प्रधान और अङ्चो) का अनुष्ठान यागकर्ता यजमान 
स्वयं करे। 
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(२) याग के प्रधान भाग का यजमान स्वयं अनुष्ठान करे, अङ्गभूत कर्मों 
का अनुष्ठान चाहे स्वयं करे, अथवा अन्य से कराये । 

(३) केवल प्रधानभाग का स्वयं अनुष्ठान करे, शेष (अङ्गभूत) कर्मो.का 
अनुष्ठान ऋत्विज्‌ आदि अन्म द्वारा ही कराये। 

इनमें पहले दो पूर्वपक्ष और अन्तिम सिद्धान्तपक्ष है। 

प्रथम पूर्वपक्ष आचार्य सूत्रकार ने सुत्रित किया-- 


शास्त्रफलं प्रयोक्तरि तल्लक्षणत्वात्‌ तस्मात्‌ स्वयं 
प्रयोगे स्यात्‌ ॥१८॥ 


[गास्त्रफलम्‌ ] शास्त्र द्वारा बोधित स्वर्ग आदि फल [प्रयोक्तरि ] 
अयोषता ==यागकर्ता के विषय में जाना जाता हैं, [तल्लक्षणत्वात्‌ ] 'यजेत' 
आदि क्रियाओं द्वारा यजमान के लिए लक्षित होने के कारण, [तस्मात्‌ ] 
इसलिए [स्वयम्‌] अपने-आप यजमान [प्रयोगे] कर्म के अनुष्ठान में कत्ता 
[स्यात्‌] होता है। 

सम्पूर्ण कर्मानुष्ठान यजमान को स्वयं करना चाहिए, क्योंकि शास्त्र स्वर्ग 
आदि फलप्नाप्ति की कामनावाले व्यक्ति को ही पजत का अधिकारी बताता हू । 
याग स्वर्ग का साधत है। यजमात स्वर्ग प्राप्त करना चाहता है, तो स्वर्गं के 
साधनभूत याग का पूर्णरूप में अनुष्ठान उसे करना ही होगा। यदि स्वयं न कर 
अस्थ से कराएगा, तो उसे स्वर्गफल कंसे मिलेगा ? अङ्ग कर्मानुष्ठान के सहित 
पूर्णयाग का अनुष्ठान ही अनुकूल फल देनेवाला सिद्ध होता है। इसलिए सभी 
कर्मो का अनुष्ठान यागकर्मा यजमान स्वयं करे, यही युक्त प्रतीत होता है ॥ १८॥ 

आचार्य सूत्रकार ने प्रथम पक्ष का निषेध करते हुए द्वितीय पक्ष प्रस्तुत 
किया-- 


उत्से तु धानत्वात्‌ शेषकारो प्रधानस्य, तस्मादन्यः 
स्वयं वा स्यात्‌ ॥१६॥ 


[दु] तु पद पूर्वेसूत्रोकत पक्ष की निवृत्ति का द्योतन करता हुआ द्वितीय 
पक्ष को सूचित करता है। तात्पर्य है-अङ्ग-सहित सब कर्म यजमान करे, मह 
युक्त नहीं है । क्योंकि [उत्सर्गे] दक्षिणा आदि द्वारा ऋत्विजों का परित्रय 
करने में यजमान का [प्रधानत्वात्‌ ] प्राधान्य होने से [शेषकारी ] शेष कार्य को 
करनेवाला ऋत्विज्‌ आदि [प्रधानस्य | परिक्रय करनेवाले यजमान का प्रतिनिधि 
होता है। तात्पर्य है--परिक्रीत ऋत्विज्‌ आदि का किया कार्य यजमान का ही 
किया माना जाता है। [तस्मात्‌] इसलिए [अन्यः] अन्य =परिक्ीत ऋत्विक्‌ 
आदि [वा] अथवा [स्वयम्‌ |] अपने-आप यजमान बेप कार्यो का करनेवाला 
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[स्यात्‌ ] होता है। 

यागानुष्ठान के लिए दक्षिणा आदि द्वारा ऋत्विजों का परिक्रय करना = 
खरीदना, अथवा धन देकर यागादि अपना कार्ये करने के लिए अनुकूल बनाना 
उत्सर्गे’ कहाता है । ज्योतिष्टोम आदि कोई याग हो, अनेक अङ्गों में पूरा होता 
है । उनमें 'उत्सगं' एक प्रधान अङ्ग है । यह केवल यजमान के द्वारा किया जाता 
हैँ । यह आवश्यक अङ्ग है। कई दिन तक व्यवस्थित रूप से चललेवाले यागों मैं 
यजमान यदि रोगादि अथवा अन्य किसी अनिवार्य कारण से यागानुष्ठान-काल 
में अनुपस्थित रहना है, तो परिक्रीत ऋत्विक आदि याग-कायं को संचालित करते 
रहते हैं, उसमें कोई व्यतिक्रम नहीं आता । इसलिए याग के अङ्भों में 'उत्सगं' का 
अनुष्ठान आवश्यक है, और उसको यजमान ही कर सकता है, क्योंकि यागार्ष 
परिक्रय के लिए धन-व्यय वही कर सकता है । अतः यह युक्त प्रतीत होता है कि 
याग के मुख्य अङ्ग 'उत्सर्म' का अनुष्ठान केवल यजमान करे । शेष कार्य परिक्रीत 
ऋत्विक्‌ आदि करें, अथवा यजमान स्वयं करे॥ १६॥ 

अब तृतीय सिद्धान्तपक्ष आचार्य सूत्रकार ने प्रस्तुत किया -- 


अन्यो वा स्यात्‌ परिकयाम्नानाद्‌ विश्वतिषेधात्‌ 

प्रत्यगात्मनि ॥२०॥ 

[चा] 'वा' पद पूर्वेसूत्रोक्त अन्य करे वा स्वयं करे इस वि कर्प की व्यावृत्ति 
का द्योतक है। परिक्रय के अतिरिक्त शेष कर्म करनेवाला [अन्यः] अन्य, परिक्रीत 
ऋत्विक्‌ आदि [स्यात्‌] होता है, [परिक्रयाम्नानात्‌] परिक्रय का शास्त्र में 
विधान होते से, [प्रत्यगात्मनि ] अपने-आप में परिक्रय का [प्रतिषेधात्‌ ] प्रतिषेध- 
विरोध होने से । तात्पर्य है, अपने-आपका स्वयं परिक्रय न हो सकने से अन्य का 
परिक्रय करके स्वयं करना उपपन्न नहीं होता। 

शास्त्रों द्वारा अपेक्षित यज्ञों में बनिवार्यरूप से परिक्रय का विधान है। किस 
यज्ञ में कितनी दक्षिणा परिक्रय की होनी चाहिए,-इस सबकी व्यवस्था को गई 
है । अग्निहोत्र तथा द्श-पूर्णमास यज्ञ जीवनपर्यन्त नियमित रूप से किये जानेवाले 
कर्म हैं । इनमें अग्निहोत्र के लिए कोई परिक्रय नहीं है; उसे स्वयं करना चाहिए। 
किसी कारणवश कभी अपने-आप करने में व्यवित समर्थ न हो, तो वह पत्नी व 
शिष्य द्वारा कमे को व्यगस्थित रूप से कराता रहे। दशं-पूर्णमास में परिकरय है, 
पर वहाँ ऋत्तरिजों की दक्षिणा केवल भरपूर भोजन कराना है। ये यज्ञ एक महीने 
में केवल दो दिन अमावास्या और पूर्णमासी को होते हैं। यज्ञानुष्ठान के अनन्तर 
ऋत्विजों को उस दिन “पूर्ण भोजन करा देना मात्र दक्षिणा है। शेष कर्मों की 
दक्षिणा उनके समय व अनुष्ठान के अनुसार नियत है। उस दक्षिणा को देने में 
तथा यज्ञ वी पूर्ण व्यवस्था करने में जो व्यक्ति समर्थ होता है, वही उसके करने 
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का अधिकारी है। इस व्यवस्था के अनुसार अपेक्षित यञो में परिक्रय एक अनिवार्य 
मुख्य अङ्ग है, तथा अपने-आपका स्वयं परित्रय सम्भव नहीं, एवं अपरिक्रीत 
व्यक्ति शेष कर्मे कराने में अधिकारी नहीं । इसलिए परिक्रेता {परिक्रय करने- 
वाला) यजमान केवल इसी मुख्य अङ्ग का अनुष्ठान कराता है, शेष सब कमं 
परिक्रीत ऋत्विजों द्वारा ही कराये जाते हैं। इसलिए 'परिक्रीत ऋत्विजो द्वारा 
शेष कर्मे कराये, अथवा यजमान स्वयं करे' यह गत सूत्र का विकल्प-कथन युक्त 
नहीं है । फलतः यह सिद्धान्त निश्चित होता है कि केवल परिकय-कर्म यजमान 
करे, शेष सम्पूर्ण कर्म परिकीत ऋत्विजों द्वारा सम्पन्न कराया जाय। सूत्र का 
यह आशय सूत्र के 'वा' पद को 'एव' अर्थ में मानकर अधिक स्पष्ट हो जाता है। 

यागानुष्ठान में ऋत्विजों के परिकरय की व्यवस्था ठीक उसी प्रकार की 
प्रतीत होती है, जैसे कोई देश का मुख्य प्रशासक अनेक व्यक्तियों का --उनके 
बौद्धिक, प्रातिभ व प्रशासनिक स्तर के अनुसार भृति (भरण-पोषण के लिए धन- 
राशि) देकर--परिक्रय करता है, एवं अपने कार्यसम्पादन के लिए उन्हें अनुकूल 
बनाता है । वे व्यक्ति ऊपर से नीचे स्तर तक अपने पदों पर निर्धारित कार्य करते 
हुए समस्त प्रशासन का संचालन करते हैं । उनका किया हुआ कार्य मुख्य प्रशासक 
का ही जाना जाता है, जिसने उनका परिक्रय किया है। उनके कार्य से होनेवाले 
हानि-लाम-फल का भोक्ता मुख्य प्रशासक होता है। मुख्य प्रशासक का इतना ही 
कार्य है कि वह व्यक्ति का परिक्रय करे; अथवा उसके द्वारा निर्दिष्ट पद्धति के 
अनुसार व्यक्ति का परिक्रय किया जाय। प्रशासन का शेष समस्त कार्य परिक्रीत 
व्यक्ति ही संचालित करते हैं। 

कतिपय आधुनिक व्यक्तियों का कहना है कि राज्य-प्रशासन-पद्धति के साथ 
यज्ञकर्म को सन्तुलित करना स्था असंगत है । राज्य-प्रशासन समाज को सुसंघित 
रखता है। विविध प्रकार की विपदाओ से सामाजिक सुरक्षाओं की गारण्टी देता 
है। प्रशासन का यह प्रत्यक्षदृष्ट प्रयोजन है। पर यज्ञकर्म का समाज के लिए कोई 
व्यावहारिक उपयोग नहीं है। अदृष्ट प्रयोजन कहकर साधारण जन के मन को 
बहलाया जाता है। यदि देखा जाय तो यह केवल एक विशिष्ट बर्ग के कतिपय 
व्यक्तियों के जीवन-निर्वाह का साधनमात्र है । 

इसी को सुदृढ़ बनाये रखने के लिए मीमांसा के प्रस्तुत अधिकरण का यह्‌ 
निर्णय है कि ज्योतिष्टोम आदि याग का अनुष्ठान करनेवाला व्यक्ति अनिवार्य 
रूप से--अनुष्ठान के लिए --ऋत्तविजों का परिक्रय करे। यह एक विशिष्ट वर्ग 
के व्यक्तियों के जीवन-निर्वाह का निर्वाध पक्का साधन बना दिया गया है। 

यज्ञकमं के सम्बन्ध में इस प्रकार की भावनाएं बहुत पुराने समय से उभारी 
जाती रही हैं । चार्वाक़दशेन की एक प्रसिद्ध उक्ति है--- 


अथ तृतीयाध्याये सप्तमः फादः ६३५ 


अग्निहोत्रं त्रयोवेदास्त्रिदण्ड भस्मगुण्ठनम्‌ । 
बुद्धिपौरुषहोनानां जीविकेति बृहस्पति: ॥ 


चावकिदश्शन के प्रतिष्ठाता बृहस्पति ने कहा था--ये अग्निहोत्र आदि कमं 
पौरुषहीन व्यक्तियों की जीविकामात्र हैं । कहनेवाले पुराने हों या नये, पर यह 
स्पष्ट है कि ऐसे कथन किन्हीं दुर्वह भावनाओं से अभिभूत व्यक्तियों द्वारा किये 
गये हैं । प्रतीत होता है, उन्होंने गम्भीरता से इस विषय पर चिन्तन करने का 
कभी कष्ट नहीं उठाया । यदि इसपर गहराई से ध्यान दिया जाता है, तो समाज 
की सुरक्षा व सुस्थता के लिए यज्ञकमें कहाँ तक उपयोगी है, यह चर्मचकषु से भले 
ही दिखाई न दे, पर कोई विज्ञ व्यक्ति उससे नकार नहीं कर सकेगा । 

यज्ञकर्म का साधारण रूप यह है --आमज्र, पलाश या शमी (छोंकरा) आदि 
इल्की लकड़ी के छोटे-छोटे टुकड़ों में अग्नि प्रज्वलित की जाती है, जिसके लिए 
विशिष्ट स्थान पहले बनाया रहता है । इसको 'ेदि' कहा जाता है। इसके लिए 
साधारण भूस्तर से कुछ ऊंचा उठाकर गोल, चौकोर या आयताकार स्थण्डिल 
( -=चव्ूतरा) पहले बना लिया जाता है; इसे 'यज्ञमण्डप' कहते हैं । प्रज्वलित 
अग्नि में कतिपय द्रव्यों की आहुति दी जाती है। इन द्रव्यों में शुष्क ओषधि, 
वनस्पति, मेवा तथा खांड आदि होते हैं। अन्तो में विशेषकर त्रीहि और यव होते 
हैं। इनके अतिरिक्त मुख्य द्रव्य भाज्य है। ये सब मिलकर “हविद्वेव्य/ अथवा 
“आहवनीय द्रव्य' कहे जाते हैं । 'आहवनीय' उस प्रज्वलित अर्ति का नाम है, 
जिसमें इन द्रव्यो की आहुति दी जाती है। 

आहवनीय द्रव्यों के विषय में यह एक विशेष घ्याच देने की बात है कि जो 
सामग्री-दरव्य शुष्क ओषधि, वनस्पति, मेवा आदि को उपयुक्त भाग में मिलाकर 
तैयार किया जाता है, उसमें ऋतु के अनुसार परिवर्तन होता रहता है। इससे 
ज्ञात होता है--विभिन्‍न ऋतुओं में परिवर्तित होनेवाले बाह्य वातावरण के साथ 
इसका सम्बन्ध है । यदि ऐसा न होता, तो ह॒विद्वेव्य के --ऋतु-अनुसार परिवर्तन 
को कोई आवश्यकता न रहती । जीवन-निर्वाह एवं उन्नत अभ्युदय की प्राप्ति के 
लिए मानव द्वारा अनेक ऐसे का किये जाते हैं, जिनसे वायुमण्डल में प्रदूषण 
उत्पन्न हो जाता है, जो वियिघ प्रकार के रोग--तथा ओषधि-वनस्पतियों में 
विकार के--उभारने में सहायक होता है । ज्ञात होता है-- तात्कालिक समाज- 
व्यवस्थापक शीर्षण्य व्यक्तियों ने सँकड़ों वर्षो तक ओपधि-वनस्पतियों के गुण- 
अवगुण आदि की परीक्षा कर यह निर्धारित किया कि किस ऋतु में किन द्रव्यों 
को सम्मिश्चित कर हविद्रेव्य तैयार किया जाना चाहिए, जिससे ऋतु के अनुसार 
वायुमण्डल में फैले प्रदूषण का निवारण किया जा सके। यह भी ध्यान देने की 
बात है कि प्रज्वलित अग्नि में आहुत द्रव्य का स्थूल भाग दग्घ होकर सुक्ष्म 
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अवस्था में परिणत तत्त्व वायुमण्डल के अदृश्य प्रदूषण-विकारों को दूर कर उसे 
जीवनोपयोगी बना सकते हैं । अग्नि को देवों का दूत बताया गया है। वह हवि 
को बहून कर देवों तक पहुँचाता है [ऋ 3 १। १२। १-२ ] | ओषधि-वनस्पतियों आदि 
में मानव आदि प्राणी के जीवनोपयोगी तत्त्व ही वे देव हैं; उनसे अतिरिक्त अन्य 
कोई देव नहीं । अग्निहोत्रादि यज्ञ द्वारा चतुरस प्रसृत वायुमण्डल के प्रदूषण को 
दूर कर उन देवों को पुष्ट व स्वस्थ रखना ही देवपूजा है। इस विषय में गीता 
[२।१०-१२] का महत्त्वपूर्ण कथन गम्भीरतापूर्वक विचारणीय है । मानच के 
साथ यज्ञमावनाओं का सम्बन्ध सावंकालिक है और अपेक्षित भी है। 

प्राचीनकाल में आहिताग्नि (अनिहोत्र आदि के लिए घर में पवित्र अग्नि 
का आधान करनेवाला) होना राजकीय विधान के अन्तरगत रहा; ऐसा तात्का- 
लिक एक उक्ति से ज्ञात होता है । उक्ति है-- 


न मे स्तेनो जनपदे न कदर्यो न मच्चपः। 
नानाहिताग्निर्नाविहान्‌ न स्वेरी स्बेरिणी कुतः॥ 


एक सम्राट्‌ के पास आये शिष्टमण्डल के प्रति सम्राट्‌ ने कहा- मेरै द्वारा 
प्रशासित जनपद में स्तेन, कदर्य, मद्यप, अनाहिताग्नि, अविद्वान्‌, स्वै री-स्वरिणी 
कोई नहीं है। चोरी करना, धोखाधड़ी, भ्रष्टाचार ब अनुचित रीति पर घन 
कमाकर संग्रह करना, समाज के लिए उसका कोई उपयोग न करना अर्थात्‌ आज- 
कल नम्बर दो के नाम से प्रसिद्ध कमाई, मद्यपान, विद्याग्रहूण न करना, बलात्कार 
करना-ये सब बातें किसी भी राजकीय विधान के अन्तरगत आती हैं । इनका 
करनेवाला राज्य-दण्ड का भागी होता है। इसी कोटि में अनाहिताग्नि को भिना 
गया है। तात्पर्य है--जिसने अग्निहोत्र आदि यज्ञानुष्ठान के लिए अग्नि का 
आधान न किया हो, वह भी उस काल में दण्डनीय माना जाता था। यह तथ्य 
उबत इलोक से प्रकट होता है। इससे यह भी जाना जाता है कि अग्निहोत्र आदि 
कर्मों का सामाजिक प्रयोजन अधिक था । 

आध्यात्मिक प्रयोजन भी अबश्य है, परन्तु उसका परलोक से इतना सम्बन्ध 
नहीं, जितना इस लोक से है। किसी भी विधि-विधान का यथावत्‌ पालन व्यक्ति 
को सदा साहसी, धीर, अदीन, उत्साही, सत्याचरणसम्पन्न बनाये रखने में पूर्ण 
सहयोग प्रदान करता है। मनोवृत्तियाँ ऐसी स्थिति में सदा सन्तुलित रहने से 
व्यक्ति जीवनयात्रा को सुख-सुविधापुर्वंक सम्पन्न करने में समर्थ होता है। क्या 
ऐसे जीबन को स्वर्ग नहीं कहा जा सकता ? वास्तव में इसरो बढ़कर स्वर्ग की 
कल्पना आकाझ-कुसुम के समान है। यदि इससे परलोक भी सुखमय बनता है, 
तो इसमें हानि क्या है? फलतः अग्निहोत्र आदि कमं किन्हीं विशेष वर्ग के 
व्यक्तियों की केवल जीविकामात्र के साधन नहीं हैं; ये समाज की सुख-समुद्धि ने 
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लिए भी महत्त्वपूर्ण साधन हैं । विकार को प्राप्त होकर प्रत्येक हरी-भरी बस्तु सड़ 
जाती है । इनके अनुष्ठान में उस सडाँद से बचना चाहिए ॥२०॥ (इति अङ्गा- 
नामन्यद्वाराआ्नुष्ठानाधिकरणम्‌--5) । 


(परिक्रीतानामृत्विजां संख्याविशेषनियमाधिकरणम्‌--&) 

ज्योतिष्टोम आदि यज्ञों के अनुष्ठात के लिए यजमान कितने ऋत्विजों का 
परिक्रय करे ? अथवा कितने ऋत्विज्‌ होने चाहिएँ ? इसका निर्णय करने के लिए 
सूत्रकार ने प्रथम पूर्वपक्ष प्रस्तुत किया-- 


तत्रार्थात्‌ कतृ परिमाणं स्यादनियमोऽविशेषात्‌ ॥२१॥ 


[तत्र] उन ऋत्विजों के परिक्रय के विषय में [अर्थात्‌ ] अर्थ = प्रयोजन के 
अनुसार [कर्तूपरिमाणम्‌ | अनुष्ठान करमेवातों की संख्या [स्यात्‌] होनी 
चाहिए; [अविशेषात्‌] इस विषय में कोई विशेष कथन न होने से [अनियमः] 
संख्याविषयक अनियम ही जानना चाहिए। 

यज्ञादि कर्मो के अनुष्ठान के लिए कितने ऋतिविजों का परिक्रय किया जाय ? 
ऐसी नियत संख्या अनावश्यक है। जितना अनुष्ठेय कर्म है, अथवा जितने 
ऋह्बिजों से अनुष्ठेय कर्म सम्पन्न किया जा सके, उतने का परिक्रय कर लेना 
ज्ञाहिए। ऋत्विजो की विशेष संख्या का कोई निर्देश भी उपलब्ध नहीं है। 
इसलिए संश्याविषयक अनियम ही उपयुक्त है। जिस यज्ञ में जितने ऋत्विजो 
की आवश्यकता हो, उतने परिक्रय कर ले ॥२१॥ 
` आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 

अपि वा श्रृतिभेदात्‌ प्रतिनामधेयं स्युः ॥२२॥ 

[अपि वा] ये सम्मिलित दो पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति के द्योतक हैं। तात्पर्ये 
है--'प्रयोजन के अनुसार ऋत्विजों का परिक्रय करे' कथन युक्त नहीं है; 
[श्रुतिभेदात्‌ | श्रुतिद्वारा प्रतिपादित भेद के कारण [प्रतिनामधेयम्‌ ] प्रत्येक नाम 
के अनुसार ऋत्विजों की संख्या [स्युः] होनी चाहिए। 

उयोतिष्टोम आदि याग-विषयक वैदिक वाङमय में ऐसे बचन उपलब्ध हैं, 
जिनमें विभिन्न ऋत्विजों द्वारा अलग-अलग विशिष्ट कर्म किये जाने का निर्देश 
है। वहाँ विभिन्न कर्म अलग-अलग ऋत्विजों का नाम लेकर अनुष्ठान के लिए 
बांटे गये हैं। बह सन्दर्भ इस प्रकार है-- 


“तान्‌ पुरोऽव्वर्युवभजति -अतिप्रस्थाता मन्थिनं जुहोति, नेष्टा 
पत्मीमम्युदानयति, उन्नेता चमसान्‌ उन्नयति, प्रस्तोता प्रस्तौति, उद्गाता 
उद्गापति, प्रतिहर्ता प्रतिहरति, सुबहाण्यः सुख्रह्मण्यामाह््यलि, होता प्रात- 
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रनुवाकमनुबूते, मेत्रत्वरुणः प्रेष्यति, अच्छावाको यजति, प्रावस्तुद्‌ ग्राव- 

स्तोत्रीयामन्घाह ।” 

“पहले अध्वयूं उनका कार्यविभाजन करता है--प्रतिप्रस्थाता मन्धी ग्रह का 
होम करता है, नेष्टा यजमानपत्नी को योक्‍त्र बाँघता है, उन्नेता चगसों को 
सोमरस से भरता है, प्रस्तोता साम के 'प्रस्ताव' नामक प्रथम भाग' का उच्चारण 
करता है, उद्गाता 'उद्गीथ' नामक द्वितीय भाग का उच्चारण करता है, प्रति- 
हर्ता 'प्रतिहार-संज्ञक तृतीय भाग का उच्चारण करता है, सुब्रह्मण्य 'सुब्रह्वाण्य' 
नामक निगद का पाठ करता है, होता प्रातरनुवाक का पाठ करता है, मेत्रावरुण 
अष (= प्रेरणा) देता है, अच्छावाक' यजन करता है, ग्रावस्तुत्‌ आवस्तोत्रीया 
ऋचा का पाठ करता है ।” सन्दर्भ में बारह ऋत्विजों का निर्देश है । 

यद्यपि संख्या का तिर्देश-सन्दर्म नहीं है, पर विभिन्‍न कर्मो का अनुष्ठान 
प्रत्येक ऋत्विज्‌ के नाम-निर्देश के साथ बताया गया है। इनमें तीन ऋत्विज 
मुख्य हैं--अध्वर्यू, होता, उद्गाता । प्रत्येक के तीन-तीन सहयोगी हैं । इस प्रकार 
ऋत्विजो की संख्या १२ होती है। यहाँ एक अन्य मुख्य भत्विज्‌ ब्रह्मा का उल्लेख 
नहीं हुआ । उसके भी तीन सहयोगी होते हैं । इस प्रकार ऋत्विजों की संख्या 
१६ होती है । यह निम्न प्रकार समझना चाहिए 


अध्वषुंगण होतृगण उद्गातुगण खहागण 
अध्वर्यु होता उद्गाता ब्रह्मा 
प्रतिप्रस्थाता मैत्रावरुण प्रस्तोता ब्राह्मणाचछंसी 
नेष्टा अच्छावाक प्रतिहर्ता अग्नीत्‌ 

(--आग्नोध् ) 
उन्नेता ग्रावस्तुत्‌ सुब्रह्मण्य पोतारै 


१. साम के पाँच भाग होते हँ- प्रस्ताव, उद्गीथ, प्रतिहार, उपद्रव, निधन । 

२. इन चारों गर्णो में दूसरी संख्यावाले ऋत्विजों की अथिन्‌, तीसरी संख्या- 
बालों की तुतीयिन्‌ और चतुर्थं संख्यावालों की पादिन्‌ संज्ञा है। यह संज्ञा 
दक्षिणा के भेद से है। यदि अग्निष्टोम की एक सहस्र (१०००) दक्षिणा हो 
तो उनका विभाग इस प्रकार जानना चाहिए--एक सहस्र रुपयों को पहले 
चार आगो में बाँटने पर प्रत्येक गण के हिस्से में २५० रुपये जाते हैं । फिर 
उनका अपने-अपने गण के ऋत्विजों में बँटवारा होता है। प्रत्येक गण के 
प्रमुख अध्वयुं, होता, उद्गाता और बहा को १२०-१२० रुपये, तदनन्तर 
प्रत्येक गण के द्वितीय ऋत्विक्‌ की अथिन्‌ संज्ञा होने से ६०-६० रुपये, 
तत्पश्चात्‌ प्रत्येक गण के तृतीय ऋत्विक्‌ की तृतीयिन्‌ संज्ञा होने से १२० 
रुपये का तीसरा भाग ४०-४० रुपये, प्रत्येक गण के शेष रहे चतुर्थ ऋत्विक्‌ 
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लम्बे काल तक चलनेवाले सत्र-संज्ञक यागों में थे सोलह ऋस्विक्‌ तथा 
सत्रहवाँ यजमान ये सव मिलकर अनुष्ठान करते हैं । जहाँ सब यजमान और सब 
ऋत्विज्‌ हैं, वहाँ परिक्रय नहीं होता। इस दृष्टि से ऋत्विजों की संख्या सत्रह मी 
कही जाती है । परन्तु परिक्रय अथवा वरण किये जाने की स्थिति में ऋत्विजों की 
संख्या १६ निश्चित है॥२२॥ 

शिष्य आशंका करता है-- कार्यभेद आदि से एक व्यक्ति के भी अनेक नाम 
हो जाते हैं। इसलिए केवल अनेक नामों का उल्लेख ऋत्विजों के परिमाण का 
निर्णायक नहीं माना जाना चाहिए। शिष्य-आशंका को आचार्य सूत्रकार ने पूर्व- 
पक्षरूप में सूत्रित किया 


एकस्य कर्मभेदादिति चेत्‌ ॥२३॥ 


[एकस्य] एक व्यक्ति के [कर्मभेदात्‌ ] किये जाते कार्य के भेद से अनेक 
नाम लोक में व्यवहृत देखे जाते हैं [इति चेत्‌ ] ऐसी आशंका यदि करो तो (वह 
ठीक नहीं, अगले सूत्र के साथ सम्बन्ध है) । 

लोक में देखा जाता है, कार्य भेद से एक ही व्यक्ति के अनेक नाम व्यवहार में 
आते हैं। एक ही देवदत्त पाचक, याजक, पाठक आदि नामों से पुकारा जाता है। 
उक्त सन्दर्भ में भी इसी प्रकार एक ही व्यक्ति के अनेक नामों का उल्लेख कार्य- 
भेद से होना सम्भव है। ऐसी दशा में केवल नामभेद ऋहत्विजों की किसी नियत 
संख्या का निर्णायक नहीं माना जाना चाहिए। इसलिए प्रयोजन के अनुसार 
ऋत्विजों का परिक्रय युक्त प्रतीत होता है॥२३॥ 

आचार्य सूत्रकार ने आशंका का समाधान किया-- 

नोत्पत्तौ हि पुरुषाणाम्‌' ॥२४॥ 

[न] यह नहीं है कि उक्त सन्दर्भ में एक ही व्यक्ति के कार्यभेद से मिन्न 

की पादिन्‌ संज्ञा होने से १२० रुपये का चतुर्थाश ३०-३० रुपये दक्षिणा 

जाननी चाहिए । [डरष्टव्य--मीमांसाभाष्य अ० १०, पा० ३, अधि० १४ 

(सूत्र ५३-५५) का ज्योतिष्टोमे समास्यानुसारेण दक्षिणाविभागाधिकर- 

णम्‌ 

इन ऋत्विजं में से कर्म के मध्य किसी ऋत्विक्‌ की अपमूत्यु हो जाने 
पर अन्य को वरण किया जाता है। उसको तथा मुत ऋत्विक्‌ के उत्तरा- 
घिकारी को उसके द्वारा क्रियमाण कर्म के अनुसार दक्षिणा का विभाग धर्म- 
शास्त्रों में किया है। (यु० मी०) 
१. सूत्र में 'पुरुषाणाम्‌' पद क्वचित्‌ उपलब्ध होता है। भाष्य में “नैतदेवम्‌, 
उत्पत्तौ हि पुरुषाणाम्‌' पाठ होने से 'युरुषाणाम्‌' पद को भाष्यकार द्वारा 
आदृत मानकर सूत्र में पढ़ा है। (यु० मी०) 
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नाम कहे गये हों, [हि] क्योंकि [पुरुषाणाम्‌] ऋत्विक्‌ पुरुषों के [उत्पत्तौ] 
उत्पादन--वरण के कथन में भेद स्पष्ट है । 

सूत्र में 'उत्पत्ति' पद का अर्थ उपपादन---सम्पादन-कथन है । याज्ञिक पुरुषों 
के वरण-प्रसंग में एक-एक ऋत्विक्‌ का पृथक्‌ कथन किया गया है। उसके 
अनुसार बह विचार निराधार रह जाता है कि एक ही व्यक्ति को कार्यभेद के 
कारण अनेक नामों से कहा गया है। ऋत्विजों के वरण-प्रसंग में वाक्य हैं-- 
“अध्वर्यू वृणीते, होतारं वृणीते, उद्गातारं वृणीते, ब्रह्माणं दृणीते' आदि---अध्वर्यू 
का वरण करता है, होता का वरण करता है, उद्गाता का वरण करता है, ब्रह्मा 
का वरण करता है, आदि । इस वरण-प्रसंग से स्पष्ट होता है, यह कार्यभेद से 
एक ही व्यक्ति के अनेक नामों का कथन नहीं है; ये सब पृथक्‌ व्यक्ति हैं। 

उक्त वाक्यों में अध्वर्यु, ब्रह्मा आदि का निर्देश विधि नहीं है । अपूर्व अर्थ का 
कथन विधि कहा जाता है--“फूपं छिनत्ति में छेदन से पूर्वं अविद्यमान यूप का 
निर्देश विधि है ऐसे ही “तण्ड्लान्‌ पिनष्टि” में पेषण से पूर्व अविद्यमान चूर्णत्व 
की निष्पत्ति विधि है । पर उक्त वाक्यों में अध्वर्यु आदि का अपूर्वे कथन न होने से 
ये विधि नहीं हैं; अनुवाद भी नहीं हैं । अनुवाद सर्वथा उसी का होता है, जो अन्य 
प्रकार से प्राप्त हो । इसलिए यहाँ न तो वरण से ब्रह्मा आदि नामधारी पुरुष का 
अपूर्वं उत्पादन अभिप्रेत है और न यह ब्रह्मा आदि का अनुवाद करके वरण-विधि 
की प्रवृत्ति है। ऐसी दशा में यहाँ ब्रह्मा आदि का श्रवण अनर्थक होता हुआ संख्या- 
विशेष का.बोधन कराता है। यदि इसको ब्रह्मा आदि का विधि अथवा वरण का 
विधि माना जाय, तो यह संख्या का बोध कराने में असमर्थ रहेगा; क्योंकि एक 
वाक्य एकसाथ दो अर्थो का बोघ नहीं करा सकता। तात्पर्य है-अध्वर्यु आदि 
नामों से उनका पृथर्‌-पृथक्‌ बरण उनकी नियत संख्या का बोध कराता है। 
'फलतः'न तौ ये कार्थमेद से एक ही व्यक्ति के अनेक ताम हैं और च केवल प्रयोजन 
के अनुसार ऋत्विजों के परिक्रय में अनियम है। यह निश्चित व्यवस्था है कि 
दशैं-पुरणेमास, ज्योतिष्टोम, सोमयाग आदि के अनुष्ठान में सदेत्र नियत सोलह 
ऋत्विजों का परिकरय ब वरण किया जाता है ॥२४॥ (इति परिक्रीतानामृत्विजां 
संख्याविशेषनियमाधिक रणम्‌--६) । 


(चमसाध्वर्यूणां पृथक्त्वाधिकरणम्‌--१०) 


ज्योतिष्टोम में दश चमस कहे हँ--यजमान, ब्रह्मा, होता, उद्गाता, मैत्रा- 
बरुण, ब्राह्मणाञ्छंसी, पोता, नेष्टा, अच्छावाक, अध्वरयूँ-संज्ञक; उन-उन ऋहर्विजों 
से सम्बद्ध सोमरस के भरे आधारभूत दश पात्रविशेष हैं । इन चमसों में भरे सोम- 
रस का होम अध्वर्यू के द्वारा किया जाता है। यदि अध्वर्यू अन्य कर्म में संलग्न 
हो तो उनके होम के लिए जो अन्य पुरुष वरण किये जाते हैं, वे चमसाध्वर्यू कहाते 
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हैं। उनके लिए वाक्य है--'चमसाध्वर्यून्‌ वृणीते-चमसाष्वर्युओं का वरण करता 
हे। यहाँ सन्देह है--क्या ये चमसाध्वयूं पहले कहे गये ऋत्विओं में अन्यतम हैं ? 
अथवा उनसे भिन्न हैं ? 

आचार्य सूत्रकार ने सन्देह का समाधान किया-- 

चमसाध्वर्थवश्च तेव्यपदेशात्‌ ॥२५।। 

[च] तथा [चमसाध्वर्यवः] चमसाध्वर्यु-संज्ञक यज्ञकर्मकारी पूर्व रिवजो से 
भिन्न हैं, [तैः] उत प्रथम परिगणित ऋत्विजों के साथ सम्वद्ध होकर [व्यप- 
देशात्‌ ] इनका कथन होने से। 

यज्ञकर्मेकर चमसाध्वर्यु पूवेपरिगणित ऋत्विजों से भिन्न होते हैं, क्योंकि 
उनका निर्देश शास्त्र में परिगणित ऋत्विजों के साथ सम्बद्ध कर किया गया है, 
जैसे--मध्यतःकारियों' के चमसाध्वर्यु, होत्रकों के चमसाध्वर्यु--कहकर सम्बन्ध- 
बाचक पष्ठी विभक्ति के साथ निर्देश है । ऐसे सम्बन्ध का निर्देश भिन्न व्यक्ति 
आदि में ही होता है। इसलिए प्रथम परिगणित ऋत्विजों से चमसाध्वर्यु-संज्ञक 
यज्ञकर्मकर भिन्त हैं । 

टिप्पणी-निदिष्ट सन्दभं में पढ़े गये होता, ब्रह्मा, उद्गाता, यजमान और 
सदस्य 'मध्यतःकारी' कहे जाते हैं। इसी प्रकार प्रशास्ता, ब्राह्मणाच्छंसी, पोता, 
नेष्टा, आग्नी ध, अच्छावाक 'होत्रक' कहे जाते हैं। 'मव्यत:कारियों के चमसाध्वर्यु' 
तथा 'होत्रकों के चमसाथ्वर्यु' ऐसा निर्देश इनके भेद को स्पष्ट करता है। 

इसके अतिरिक्त यह भी भेद का साधक है कि पूर्वपरिगणित ऋत्विजों का 
वरण यजमान करता है, तथा चमसाध्वर्यु-संज्ञक कर्मकरों का वरण तत्सम्बद्ध 
ऋत्विजों द्वारा किया जाता है । यदि यजमान कभी इतका वरण करता है तो 
बह ऋत्विजों की आज्ञा व निर्देश के अनुसार ही करता है। इसलिए वह वरण भी 
ऋत्विजं द्वारा किया गया माना जाता है। 

बरण-निर्देश-वाक्य भी इनके भेद के साधक हैं। यजमान द्वारा प्रथम ऋत्विजं 
का वरण एक-एक का पृथक्‌ नाम लेकर किया जाता है--'ब्रह्माणं वृणीते, अध्वर्यु 
वृणीते, होतारं वृणीते’ आदि । पर इसके बिपरीत चमसाध्वरयु-संज्ञक कर्मकरो का 
जरण प्रत्येक का पृथक्‌ नामपूर्वक न करके अनेकों का इकट्ठा सामूहिक रूप में 
वरण करने का निर्देश है--'चमसाथ्वर्षून्‌ वृणीते'। फलतः निश्चित होता है कि 


१. द्रष्टव्य--मोमांसामाष्य ३।५।२२, अघि० ७॥ तथा ३।५।२३, अधिः 
न और भी ३।५।३३, अधि० १२ में प्रैतु होतुश्चमसः प्र ब्रह्मणः 
परोद्गातृणां प्र यजमानस्य, प्र यस्तु सदस्यानां होत्रकाणां चमसाध्वर्यवः 
[कात्या० श्रौ० ६११३] आदि उद्धृत सन्दर्म । 
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प्रथम परिगणित सोलह ऋत्बिजों से चमसाध्वर्यु नामक यज्ञकर्मकर भिन्न होते 
हैं ॥२५॥ (इति चमसाघ्वर्यूणां पृथकत्वाधिकरणम्‌--१०) । 


(चमसाध्वर्यूणां बहुत्वनियमाधिकरणम्‌--११) 


शिष्य ने जिज्ञासा को- चमसाध्वर्यु कर्मकरों के वरण में सन्देह है---क्या 
एक, दो, बहुतों का इच्छानुसार वरण किया जाय? अथवा बहुतों का ही वरण 
किया जाय? 

आचाये सूत्रकार ने सन्देह का समाधान किया--- 


उत्पत्तौ तु बहुश्रुतेः ॥२६॥ 

[तु] "तुः पद सन्देह की निवृत्ति का योतक है- सन्देह नहीं करना चाहिए, 
क्योंकि [ उत्पत्तौ] चरण के अतिदेश-बामम में [बहुश्रुतेः] बहुबचन का श्रवण 
होने से । 

चमसाध्वर्यू कर्मकरों के वरण का अतिदेशवाक्य है-“चमसाध्वर्युन्‌ वृणीते'; 
द्वितीया बहुवचन के साथ निर्देश है । अन्यत्र भी 'मध्यतःकारिणां चमसाध्वयंवः, 
होत्रकाणां चमसाध्वर्यवः' आदि में 'चमसाघ्वर्यबः' रूप से बहुत्व का अवण होता 
है। अतः चमसाध्वर्यु फर्मेकर बहुत होने चाहिएँ ॥ २६॥ (इति चमसाध्वर्यूणां 
बहुत्वनियमाधिकरणम्‌--११)। 

(चमसाध्वर्थूणां दशसंख्या नियमाधिकरणम्‌--१२) 

शिष्य जिज्ञासा करता है--ज्योतिष्टोम में चमसाध्वर्यु नामक कर्मकर बहुत 
होने चाहिएं, यह जाना; पर इसमें सन्देह है--क्या बहुत्व संख्या तीन से प्रारम्भ 
होकर इच्छानुसार चाहे जितनी हो, यह अनियम है ? अथवा कोई तियत संख्या 
मानी जानी चाहिए? 

आचार्य सूत्रकार ने सन्देह का समाधान किया-- 


दशत्वं लिङ्गदर्शनात्‌ ॥२७॥ 


[लिङ्गदशनात्‌ ] ज्ञापक हेतु के देखे जाने से [दशत्वम्‌ | दश संख्या का होना 
निश्चित है । 

ज्योतिष्टोम के विकृतियाग वाजपेय में दसवें दिन 'दशपेय' कर्म का अनुष्ठान 
होता है । उस प्रसंग का वचन है-'दश चमसाध्वर्षवः । दश दश एककं चमसमनु- 
सर्पस्ति"---“चमसाध्वर्य दस होते हैं । एक चमस का सोमरस पीने के लिए प्रत्येक 


१. तुलना करें--“दशदशकक चमसमनुसुप्ता भवन्ति तस्माद्वेव दशपेयः”, शत० 
म्रा ५।४।५।३॥ 
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चमस के साथ दस-दस एक-दूसरे के पीछे पंक्ति बांधकर चलते हैं” । ज्योतिष्टोम 
में दस चमस कहे हैं (सूत्र २५) । होम के अनन्तर सोमरस-भरे एक चमस को 
चमसाघ्वर्यु लेकर पीने के निदिष्ट स्थान की जोर चलता है; नौ अन्य उसके पीछे 
एक पंक्ति में चलते हैं। इस प्रकार दस चमसाध्वयुं कर्भकरों के ये दश वर्ग हुँ 
सब मिलकर इनकी संख्या सौ हो जाती है। कर्म का 'दशपेय' नाम चमसाध्वर्मु 
क्मेकरों की दस संख्या को नियत करता है, क्‍योंकि इसमें दस-दस के दस वर्ग 
सोमरस का पान करते हैँ--“दशमिः पेयः सोमो यत्र स दशपेयः ।' उसी प्रसंग में 
अन्य वाक्य है---'शतं ब्राह्मणाः सोमं भक्षयन्ति’ सौ ब्राह्मण सोम का भक्षण करते 
हैं। दस-दस के दस वर्ग मानकर सौ संख्या का कथन भी उपपन्न होता है। 

बहुत्व की प्रथम प्राप्त तीन संख्या को लांघकर आगे बढ्ने तथा किसी नियत 
संख्या पर रुकने के लिए कोई कारण होना चाहिए। उक्त वाक्य ही इस अर्थ के 
बोधक हैं कि तीन को लाँघकर बहुत्व की खोज में दस पर रुक जाती है; न आगे 
बढ़ती है, न पहले रुकती है। इसलिए चमसाध्वर्थु कर्मकरों की दस संख्या नियत 
है ॥२७॥ (इति चमसाध्वर्यूणां दशसंख्यानियमाधिकरणम्‌--१२ 20 । 


(शमितुरपृथक्त्वाधिकरणम्‌--१३) 


ऋत्विक्‌-वरण के अनन्तर ज्योतिष्टोम प्रकरण में पाठ है--शमितार मुप- 
नयति'-शान्त करनेवाले को लाता है। इसमें सन्देह है-क्या वह शमिता प्रथम 
वरण किये क्रत्विजो में से ही कोई एक होता है ? अथवा उनसे भिन्न कोई व्यक्ति 
होता है? प्रतीत-होता है, वह ऋत्विजों से भिन्न होना चाहिए; क्योंकि 'शमिता' 
शब्द से वहाँ किसी का वरण नहीं किया गया । इस अर्थ को आचार्य सूत्रकार ने 
पूवेपक्षरूप में प्रस्तुत किया-- 


शमिता च शब्दभेदात्‌ ॥२८॥ 


[शमिता] शमिता नाम से व्यवहत व्यक्ति [च] भी चमसाध्वर्य्‌ के समान 
पू्वेनिदिष्ट १६ ऋत्विजों से भिन्न होता है, [शब्दभेदात्‌ | शमिता शब्दभेद के 
कारण) 

ऋत्विजों के वरणप्रसंग में जैसे 'होतारं वृणीते, ब्रह्माणं बृणीते' वाक्य कहे हैं, 
बहाँ किसी भी ऋत्विक्‌ के लिए “शमिता' शब्द का प्रयोग नहीं किया गया है। 
इससे ज्ञात होता है कि प्रथम वरण किये गये ऋत्विजों से--शमिता शब्द से 
ष्यबहृत व्यक्ति उक्त सोलह ऋत्विजो से भिन्न होता है, ठीक वैसे ही जैसे अधि- 
करण १० में चमसाध्वयूं को १६ ऋत्विजों से पृथक्‌ बताया गया है ॥२प्या 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 
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प्रकरणाद्वोत्पत्यसंयोगात्‌ ॥ २ &॥ 


[वा] 'वा' पद पू्वसूत्रोक्त अर्थे की व्यावृत्ति का योतक हैं। तात्पर्य हैं; 
शमिता नाम से व्यवहृत व्यक्ति पू्वेपरिगणित १६ ऋत्विजों से पृथक्‌ न होकर 
उन्हीं में से कोई एक होता है, [प्रकरणात्‌ | प्रकरण से, अर्थात्‌ उसी प्रकरण में 
'जञमितारमूपनयति' वाक्य के पठित होते से [उतत्त्संयोगात्‌ | १६ ऋत्विजों के 
बरणवित्रायक बचनों में 'शमितारं बुणीते' ऐसे वचन का सम्बन्ध न होने से। 

जैसे १६ ऋत्विक्‌ परस्पर एक-दूसरे से पृथक्‌ हैं, उनमें से प्रत्येक का नाम 
लेकर वरणविधायक बचन कहे हैं--होतारं दृणीते' इत्यादि, यदि शमिता इन 
सबसे पृथक्‌ होता; तो उसका भी नाम लेकर--अत्य वचनों के समात--शमि- 
तारं बुणीते' वचन कहा गया होता। ऐसा पृथक्‌ वचन न होने से ज्ञात होता है, 
ज्ञमिता नाम से व्यवहृत व्यमिंत इन्हीं ऋत्विओों में से कोई एक नियुबत कर 
दिया जाता है। 

“शमिता' पद का अर्थं है--शास्ति का व्यवस्थापक । याग के ऐसे अवसर पर 
सामाजिक व्यवस्था के अनुसार पशुओं के स्वास्थ्य आदि की जाँच-पड़ताल के लिए 
शमिता साथ रहते थे। पशुओं के स्वामी भी उनके साथ रहते थे। वे पशु इधर-उधर 
दौड-भागकर गड़बड़ न मचाएँ, शाम्तिपूबेक अपने निदिष्ट स्थान में रहें, इस व्यवस्था 
के लिए परिगणित नहरिवजों में से ही कोई एक ऋत्विक्‌ नियुक्त कर दिया जाता 
था, जो पशुओं के स्वामियों को निर्देश देकर सबको यथावस्थित रखता था। इस 
झान्तिव्यचस्था का निर्देशक होने के कारण उसे 'शमिता' इस विशिष्ट नाम से 
व्यचहूत किया जाता था । उसका यह नाम उक्त विशिष्ट कार्य के आधार पर था। 
बहू व्यक्ति अध्वर्यु के सहयोगी ऋत्विजों में से कोई एक होता था। 

शावरस्वामी आदि सभी प्राचीन व्याख्याकारों ने शमिता' पद का अर्थ 'पशु 
का बव करनेवाला' किया है | यह अर्थ किस आधार पर किया गया है? समभा 
नहीं जा सका | पद के प्रकृति-प्रत्यय के आधार पर ऐसा अर्थ सनेथा असंगत है। 
“म्‌ धातु 'वध करने' अर्थ में कहीं नहीं हैं । अपना मनमाना अर्थ कोई भी चाहे 
जो करता रहे । जब कोई व्यक्ति अपनी स्वाभाविक मौत से मर जाता है, तो 
औपचारिक रूप में साधारणतया ऐसा व्यवहार होता देखा जाता है कि 'वह शान्त 
हो गया' अधवा बह सदा के लिए गान्त हो गया; पर इससे यह सिद्ध नहीं होता 
कि 'शम्‌' धातु का अर्थ 'वघ करना' है। स्वाभाविक मृत्यु से मरना भौर बघ 
करना, परस्पर नितान्त मिलन हैं । 

शवर स्वामी आदि व्याख्याकारों ने जौ--पशु को मारता, उसके अङ्ग-अङ्ग 
डुकढ़े काटना, उनका सव ऋत्विक्‌ ब्राह्मणों के लिए उतके स्तर के अनुसार बाँटना 
आदि के रूप में--पावन यज्ञमण्डप को बूचड्खाता बना डाला है, उसपर एक 
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वत्त॑मान विद्वान्‌ के विचार मननीय हैं-- 

“उक्त (यज्ञ में आमिष-प्रयोग विषयक--ले ० ) विचार यज्ञ में पश्वालम्भ के 
आरम्भ होने के उत्तरकाल का है। पुराकाल में जब पर्यस्तिकरण के अनन्तर 
पशुमात्र का उत्से हो जाता था, तब न पशु के भाग होते थे, और न कौन-सा 
भाग किसका हो, इस विचार की आवश्यकता थी, और न 'शमिता ऋत्विजों में 
से अन्यतम होवे अथवा पृथक्‌' यह विचार ही उपपन्न होता था। सम्प्रति उप- 
लभ्यमान शाखाएँ एवं ब्राह्मणग्रन्थ प्रोक्तप्रन्थ हैं। अतएव इनमें प्राचीन काल की 
व्यवस्था की भी क्वचिदुपलब्धि हो जाती है और नवीन व्यवस्था का तोये 
व्याख्यान करते ही हैँ । मन्त्र-संहितागत यज्ञ आधिदैविक यज्ञ हैं। उनमें सृष्टि- 
यज्ञान्तगंत होनेवाले दृवयज्ञों के साथ आसुर पशुयज्ञं का भी वर्णन है । वह आधि- 
दैविक पशुयाग के निदशनार्थं है। नाटकस्थानीय यज्ञकमं में पशुवध उसी प्रकार 
से वर्जित है, जैसे नाटकों में मारना-काटना वर्जित है। इसलिए यज्ञों में पशुओं का 
पर्यग्निकरण के पश्चात्‌ उत्समं ही प्राचीनकाल में होता था। कर्म की पूति 
'यददेवत्यः पशुः तद्देवत्य: पुरोडाशः’ नियम से पुरोडाश के द्वारा की जाती थी ।” 

[बुः मीण] 

मध्यकालिक व्याख्याकारों की व्याख्याओं को एक ओर रख'शमिता' पद का 

जो अर्थ हमने समक्ता और प्रसंग के अनुसार यहाँ प्रस्तुत किया है, उसको ध्यान 

में रखते हुए 'शमित। पद से व्यवहूत व्यक्ति--परिगणित ऋत्विजों में से अध्वर्यु 

का सहयोगी कोई एक ऋत्विक्‌ होता था, इनसे पृथक्‌ नहीं॥२३॥ (इति शमि- 
तुरपृथक्त्वाधिकरणम्‌--१३) । 


(उपगाऽपृथक्त्वाधिक रणम्‌ -१४) 


ज्योतिष्टोम में “उपगा” नामक क्मेकर कहे हैं। “उपगायन्ति इति उपगाः! 
उद्गाता आदि के द्वारा सामगान करते समय जो अन्तिम स्थिर पदों के साथ 'हो' 
ध्वनि उच्च स्वर में करते हुए गान में सहयोग देते हैं, वे “उपगा” कहाते हैं। उनके 
विषय में सन्देह है--क्या वे परिगणित सोलह ऋत्विजों में से ही कोई होते हैं ? 
अथवा उनसे भिन्न हैँ ? 

शमिता के समान उपगा कर्मकर मी परिगणित सोलह क्रत्विजो में से ही 
होते हैँ । इसी अर्थ को आचार्य सूत्रकार ने सिद्धान्तरूप में प्रस्तुत किया-- 


उपगाश्च लिङ्भदशंनात्‌ ॥३०॥ 


[उपगाः] उपगा-संज्ञक कर्मकर [च] भी परिगणित सोलह क्रस्विजों में 
से ही होते हैं, | लिङ्गदशंनात्‌ ] उनका ज्ञापक हेतु देखे जाने से । 
तंत्तिरीय संहिता [६।३।१।५] में कहा है--'नाध्वर्युरुपगायेत्‌' अध्वर्यु 
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उपगान न करे। यहाँ उपगान के लिए अध्वर्यु का निषेध है । इसका तात्प है, 
अध्वर्युं को छोड़कर अन्य कोई ऋत्विक्‌ उपगान करे। सदि किसी गी ऋत्विक्‌ 
द्वारा उपगान करना अभीष्ट न होता, तो शास्त्र 'नाध्वर्युरुपगायेत्‌' के स्थान पर 
“नत्तिगरुपगायेत्‌' कता । अध्वर्यु द्वारा उपगान का निषेध इस अर्थं का बोध कराता 
है कि अध्वर्यू से अतिरिक्त अन्य कोई ऋत्विक्‌ उपगान करे। मुख्य सामगान 
करनेवाले ऋत्विक्‌ के साथ स्वर में स्वर मिलाकर जो अन्तिम पदों को 'हो ध्वनि 
के साथ उच्च स्वर में गाया जाता है, यह उपमान है । उपगान करनेवाले मुख्य 
सप्पगायक के पिछलग्गू समझने चाहिएँ । वे मुख्य गायक के सहयोगी ऋत्विक्‌ ही 
होते हैं, बाहरी भिन्न व्यक्ति नहीं ॥३०। (इति उपगाऽपृथक्त्वाऽधिकर- 
णम्‌-- १४) । 


(सोमवित्रेतुः पृथक्त्वाधिकरणम्‌--१५) 


ज्योतिष्टोम के ऋत्विक्‌-वरण-प्रसंग के साथ सोम-विक्रेता का कथन है। 
इसमें सन्देह है-क्या सोमविक्रेता प्रथम परिगणित सोलह ऋत्विओं में से ही कोई 
होता है? अथवा उनसे भिन्न ? ऋत्विजों के सान्निध्य में सोमवित्रेता का 
संकीर्तन होने से प्रतीत होता है, ऋत्विजों में से ही कोई एक होता हो । 

इस विषय में आचार्य सूत्रकार ने सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत किया-- 


विक्रयी त्वत्यः कमंणोऽचोदितत्वात्‌ ॥३१॥ 


[विक्री] सोम का विक्रय करनेवाला [तु] तो [अन्यः] अध्वर्यू आदि 
ऋत्विजों से भिन्न होता है, [कमणः] विक्रयरूप कमे के [अचोदितत्वात्‌ | विहित 
न होने से । 

सोम का बेचनेयाला व्यक्ति ऋत्विजों में से कोई न होकर अन्य व्यक्ति ही 
होता है। कारण यहं है कि ज्योतिष्टोम के सम्बन्ध में सोम के विक्रय का कहीं 
विधान नहीं किया गया। इसके विपरीत क्रय ( -=खरीदने) का विधान है। 
इसलिए क्रय ज्योतिष्टोम का अङ्ग है। विक्रय ज्योतिष्टोम का अङ्ग नहीं है । क्रय 
का विधान होने पर विक्रय अर्थापत्ति से जाना जाता है। क्योंकि कथ, विक्रय के 
बिना तहीं हो सकता । ज्योतिष्टोम में अपेक्षित कार्यों को सम्पन्त करने के लिए 
अध्वर्यु आदि ऋत्विजों का परिक्रय एवं वरण किया जाता है। विक्रय क्योंकि 
ज्योतिष्टोम का अङ्ग नहीं है, अतः ज्योतिष्टोम के लिए परिक्रीत ऋत्विक्‌ विक्रय- 
कर्मे को नहीं कर सकेगा। मतः सोम का बेचने वाला व्यक्ति अध्वर्यू आदि ऋत्विजों 
से भिन्न ही होगा ॥३१॥ (इति सोमविक्रेतुः पृथकत्वाऽधिकरणम्‌ -- १५) । 
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(ऋत्विगिति नाम्नोऽसवंगामिताऽधिकरणम्‌--१६) 


ज्योतिष्टोम-कमंकर रूप से जो पुरुष सुने जाते हैं, उनके विषय में सन्देह है- 
क्या वे सब पुरुष ऋत्विक्‌ नाम से व्यवहूत किये जाते हैं ? अथवा कतिपय सीमित 
पुरुषों के लिए ही इस नाम का व्यवहार होता है? शिष्य सुझाव देता है-वे सभी 
पुरुष ज्योतिष्टोम-सम्बन्धी कार्य करनेवाले होते हैं, इसलिए ऋत्विक्‌ नाम से 
पुकारे जाने चाहिएँ । 

आचार्य सूत्रकार ने शिष्य-सुझाव को पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किंया-- 


क्मकार्यात्‌ सर्वेषाम्‌ क्र त्विक्त्वसविशेषात्‌ ॥३२॥ 


[कर्मकार्यात्‌ ] कमं करनेवाला होने--हेतु से [सवषाम्‌ ] सब कर्मकरों का 
[ऋत्विवत्वम्‌ ] ऋत्विक्‌ होना उचित है, [अविशेषात्‌ ] अविशेष = समानखूप 
से कर्मकर होने के कारण । 

ज्योतिष्टोम अनुष्ठान की सम्पन्नता के लिए कार्य करनेवाले सभी कर्मकरों 
के लिए “ऋत्विक्‌” पद का प्रयोग किया जाना चाहिए, क्योंकि सभी व्यक्ति याग 
को सम्पन्न करने की भावना से मिलकर समान रूप में कार्थ करते हैं । ऐसे विशेष 
विधान का कहीं उल्लेख नहीं है कि कतिपय कार्यकर्ताओं को ऋत्विक्‌ नाम से कहा 
जाय, शेष को न कहा जाय । 'ऋत्विक्‌' पद का निवंचनमुलक अर्थं ही यह है कि 
ऋतु = समय के प्राप्त होने पर सभी मिलकर यजन करते हैं । 'सौम्यस्याध्व रस्य 
यज्ञकतोः सप्तदश ऋत्विजो भवन्ति-'सोमसम्बन्धी यज्ञ के १७ ऋत्विक्‌ होते हैं’ 
इत्यादि वाक्य ऐकदेशिक है। पूरे समुदाय के एक देश को ऐकदेशक कहते हैं। 
समुदाय के एकदेश से पूरे समुदाय का कथन व्यवह्यर-विरुद्ध नहीं माना जाता । 

आचायं पाणिनि [३।२।५६ ] ने ऋत्विक्‌ पद का साधुत्व निपातन पद्धति से 
दर्शाया है । उसका घ्यान रखते हुए व्याख्याकारों ने 'ऋत्विक्‌” पद का अर्थ करते 
इए लिखा है--समय उपस्थित होने पर यजन करता है; समय को प्राप्त कर 
यजन करता है; समय से प्रेरित होकर यजन करता है; दक्षिणा की प्राप्ति के 
लिए यज्ञ कराता है। ऋत्विक्‌ पद के इन निर्वेचनमुलक अर्थों से जाना जाता है 
कि यज्ञ में कार्य करनेवाले सभी व्यक्तियों के लिए इस पद का प्रयोग किये जाने 
में कोई बाधा प्रतीत नहीं होती ॥३२॥ 

आचाय सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का निषेध करते हुए सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत किया-- 


न वा परिसंख्यानात्‌ ॥३३॥ 


[न वा] ज्योतिष्टोम में सभी कर्मकर ऋत्विक्‌ नहीं हैं, [परिसंस्मात्‌] 
नियत गणना होने से । 
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वैदिक वाङ्मय में ऋत्विजों की संख्या नियत परिगणित की गई है । वाक्य 
है---'सौम्यस्य अध्वरस्य यज्ञक्रतोः सप्तदश ऋत्विजो भवन्ति’ सोमसम्बन्धी हिसा- 
रहित यज्ञक्रतु के सत्रह ऋत्विक्‌ हीते हैं । ऋत्विजं की नियत संख्या का यह स्पष्ट 
निर्देश है । ऋत्विक्‌ पद के निर्वचन के आधार पर बहुत-से व्यक्तियों की ऋत्विक्‌ 
संज्ञा प्राप्त होने के कारण यह विधि महीं है । अनुबाद भी नहीं है, क्योंकि अनुवाद 
विभिविहित अर्थ का ही होता है, यदि उससे कोई प्रयोजन सिद्ध होता हो। ऐसी 
दशा में यदि इसको गणना का बोधक न माना जाय, त! यह वाक्य अनर्थक हो 
जाथगा। ऐसी दशा में ऋत्विक्‌ पद का बहुत-से पुरुषों के साथ सम्बन्ध प्राप्त होने 
पर उक्त वाक्य नियत सत्रह संख्या का सम्बन्ध पुरुषों के साथ बोधित करता है। 
उससे अधिक संख्या का प्रतिषेध विवक्षित है । इस कारण ज्योतिष्टोम से सम्बद्ध 
सब कर्मकर “ऋत्विक्‌' पद से व्यवहृत नहीं किये जा सकते ॥ ३३॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है--“सौम्यसाध्वरस्य' वाक्य में समुदाय का कथन 
समुदाय के एकदेश द्वारा किया गया है । तात्पर्यं है-ऋत्विक्‌ तो सभी कर्मकर हैं, 
उक्त वाक्य में उनके एकदेश सत्रह से सबका कथन हुआ है। इस प्रक्रिया को 
मीमांसा-परिभाषा में 'अवयुत्यवाद' कहते हैं । ऐसी दशा में केवल सत्रह पुरुषों की 
ऋत्विक्‌ संज्ञा कैसे मानी जाय ? 

आवार्य सूत्रकार ने शिष्यजिज्ञासा को पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


पक्षेणेति चेत्‌ ॥३४॥ 


[पक्षेण] अवयुत्यवाद पक्ष से उक्त वाक्य में सत्रह संख्या कही गई है, [इति 
चेत्‌] ऐसा यदि कहो, तो (यह ठीक नहीं, अगले सूत्र के साथ सम्बन्ध है) । 

“सोम्यस्याध्व रस्य’ वाक्य के आधार पर गत सूत्र के भाष्य में जो सत्रह पुरुषों 
के साथ ऋत्विक्‌ पद का सम्बन्ध जोड़ा गया है, वह अवयुत्यवाद पक्ष के अनुसार 
कथन है। वह समुदाय का कथन समुदाय के एकदेश द्वारा किया गया है। इसलिए 
केवल सत्रह पुरुष ऋत्विक्‌ न माने जाकर सभी कमंकरों के लिए “ऋत्विक्‌! पद 
का प्रयोग समानरूप से किया जाना चाहिए॥ ३४॥ 

आचार्य सूत्रकार ने उक्त कथन का निरास करते हुए सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत 
किया 


न सर्वेषासनधिकारः ॥३५॥ 


[न] अवयुत्यवाद पक्ष यहाँ लागू नहीं होता, इसलिए [सर्वेषाम्‌ ] ज्योति- 
ष्टोम में लगे सभी पुरुषों का 'ऋत्विक्‌' पद द्वारा व्यवहार किये जाने का [ अचधि- 
कार:] अधिकार नहीं है । 


अथ तृतीयाध्याये सप्तमः पादः ६४६ 


अययुत्यवाद वहाँ लागू होता है, जहाँ समान विषय में अन्य अधिक बड़ी 
संख्या कही गई हो। जैसे तैत्तिरीय संहिता [२।२।५] में पाठ है--बेश्वानरं 
ढादशकपालं निर्वपेत्‌ पु्ने जाते, यदष्टाकपालो भवति गामन्येबैनं ब्रह्मवर्चसेन 
पुनाति, यन्तवकपालस्त्रिवृतँवास्मिन्‌ तेजो दधाति, यहृशकपालो विराजैवास्मिन्न- 
न्नायं दधाति, यदेकादशकपासस्त्रष्टुभँवास्मिन्निर्ब्रियं दधाति, यद्‌ द्वादशकपालो 
जगत्यैवास्मिन्‌ पशून्‌ दधाति।' यहाँ पुत्र उत्पन्न होने पर वेइवातर देवतावाले 
द्वादशकपाल के निर्णय का कथन है। बड़ी संख्या द्वादश थुत है। उसी के अन्तर्गत 
विद्यमान अन्य अष्टाकपाल, नवकपाल, दशकपाल, एकादशकपाल संख्याओं का 
पृथक्‌ निर्देश करके फलविशेष का कथन किया गया है। यह अवयुत्यवाद के 
अनुसार है। एकदेशभूत अष्टाकपाल आदि संख्याओं से द्वादशकपाल संकेतित होता 
है, क्योंकि छोटी संख्या उससे पृथक्‌ करके फलविशेष के लिए कही गई है। परन्तु 
इस वैश्वानर इष्टि के समान ज्योतिष्टोम में समस्त कर्मकरों के लिए ऋत्विक्‌ पद 
का व्यवहार बतानेवाला कोई अन्य वाक्य उपलब्ध नहीं है । यह इसमें उक्त इष्टि 
से वैपरीत्य है। यदि ज्योतिष्टोम में 'सब कर्मकर ऋत्विक्‌-पद-वाच्य हैं' ऐसी कोई 
बड़ी संख्या निदिष्ट की गई होती, तो उसके अन्तर्गेत सत्रह संख्या को मानकर 
अवयुत्यवाद को यहाँ लागू किया जा सकता था, जिसके अनुसार यह कहा जाता 
कि 'सप्तदश ऋत्विजः? उस बड़ी संख्या से पृथक्‌ कर दिखाया गया है, और उस 
एकदेश से यह समुदाय का कथन है। पर कहीं भी ऐसा उल्लेख न होने के कारण 
अयुत्यवाद “सप्तदश क्रत्विज: में लागू नहीं होता । फलतः ज्योतिष्टोमीय अध्वर्यु 
आदि सत्रह पुरुषों के साथ ही ऋत्विक्‌ संज्ञा का सम्बन्ध सिद्ध होता है ॥३५॥ 
(इति ऋत्विगिति नाम्नोऽसवंगामिताऽधिकरणम्‌--१६) । 


(दीक्षादक्षिणाबावयोक्तानामेव ब्रह्मादीनां सप्तदशत्विक्त्वा- 
ऽधिकरणम्‌-१७) 


शिष्य जिज्ञासा करता है--ऋत्विक सत्रह होते हैं, यह तो निश्चित हुआ; पर 
वे सत्रह कौन-कौन हैँ ? यह नहीं जाना । 
आधाय सूत्रकार ने बताया-- 


नियमस्तु दक्षिणाभिः श्रुतिसंयोगात्‌ ॥३६॥ 


[ढु] 'तु' पद अनियम की व्यावृत्ति का द्योतक है । [दक्षिणाभिः] दक्षिणाओं 
से [नियमः] नियम जाना जाता है, [श्रुतिसंयोगात्‌ ] श्रुति = दक्षिणा-वाक्य में 
ऋत्विक्‌ पद का सम्बन्ध होने से । 

ज्योतिष्टोभीय नियत सत्रह पुरुषों के लिए ही ऋत्विक्‌ पद का प्रयोग होता 


६५० मीमांसा-दर्शन 


है, यह दक्षिणा-वाक्य से जाना जाता है। वाक्य प्रारम्भ होता है--“क्रत्विग्म्यो 
दक्षिणां ददाति' ऋत्विजों को दक्षिणा देता है । ऐसा कहकर दक्षिणादान के क्रम- 
परक वाक्य में ब्रह्मा आदि 'का उल्लेख है । आगे वाक्य है--अग्नी घेऽग्रे दक्षिणां 
ददाति' प्रथम अग्नीत्‌ को दक्षिणा देता है। 'ततो ब्रह्मणे” उसके अनन्तर ब्रह्मा को 
दक्षिणा देता है। आगे विशिष्ट व्यक्तियों को--उनके ज्योतिष्टोमीय अध्वर्यू आदि 
नियत नाम-निर्देशपूर्वक दक्षिणा दिये जाने का उल्लेख है। नाम-निर्देशपूर्वक 
दक्षिणादान का यह प्रसंग “क्रत्विग्म्यो दक्षिणां ददाति' कहकर प्रारम्भ किया गया 
है। इससे यह निश्चय होता है कि जिन ब्रह्मा, अध्वर्यू आदि को दक्षिणा दी 
जाती है, वे विशिष्ट सत्रह पुरुष ही ऋत्विक्‌ पद से व्यवहृत किये जाते हैं ॥३६॥ 
इसी अर्थे की पुष्टि में सूत्रकार ने बताया-- 


उक्त्वा च यजमानत्वं तेषां दीक्षाविधानात्‌ ॥३७॥ 


[च] और 'ये ऋत्विजस्ते यजमानः--'जो ऋत्विक्‌ हैं वे यजमान हैं' इस 
प्रकार उनका [यजमानत्वम्‌ ] यजमान होना [उकतवा] कहकर [तेषाम्‌ ] उनकी 
[दोक्षाविधानात्‌ ] दीक्षा का विधान होने से ऋत्विजों की सत्रह नियत संख्या 
जानी जाती है। 

लम्बे समय तक चलनेवाले 'सत्र' नामक यज्ञों के विषय में व्यवस्था है-- 
ये ऋत्विजस्ते यजमाना:'-'ऐसे सत्रःमें जो ऋत्विक्‌ हैं वे यजमान हैं” यह कहकर 
ब्रह्मा आदि की दीक्षा का वाक्यों द्वारा क्रमशः उल्लेख किया गया है-'अध्वयूंगृंह्‌- 
पाति दीक्षयित्वा बरह्माणं दीक्षयति'--'अध्वर्यू गृहपति को दीक्षित कर बह्मा को 
दीक्षित करता है? । “तत उद्गातारं ततो होतारम्‌'--“उसके अनन्तर उद्गाता को 
औरफिर होता को दीक्षित करता है' । “ततस्तं प्रतिप्रस्थाता दीक्षयित्वा अधिनो' 
दीक्षयति, ब्राह्मणाच्छंसिनं ब्रह्मणः, प्रस्तोतारमुद्गातुः, मैत्रावरुणं होतुः-'उसके 
अनन्तर प्रतिप्रस्थाता अध्वर्यू को दीक्षित करके अघियों को दीक्षित करता है-- 
ब्रह्मा के ब्राह्मणाच्छंसी को, उद्गाता के प्रस्तोता को, होता के मैत्रावरुण को'। 
'ततस्तं नेष्टा दीक्षयित्वा तृतीयिनो दीक्षवति-अग्नीधं ब्रह्मणः, प्रतिहर्ता रमुद्गातु:, 
अच्छावाकं होतुः-'उसके अनन्तर नेष्टा प्रतिप्रस्थाता को दीक्षित कर तृतीयिओं 
को दीक्षित करता है--बरह्मा के अग्नीत्‌ को, उद्गाता के प्रतिहर्ता को, होता के 
अच्छावाक को' । 'ततस्तपुन्नेता दीक्षयित्वा पादिनो दीक्षयति पोतारं ब्रह्मणः, 
सुन्रह्मण्यमुद्गातुः, ग्रावस्तुतं होलुः-'उसके पश्चात्‌ उन्नेता नेष्टा को दीक्षित कर 
१. यहाँ ब्राह्मण-पठित सन्दर्भ में आये 'अधिनः, तृतीयिनः, पादिनः' पदों की 

व्याख्या चालू पाद (७) के सूत्र २२ के भाष्य तथा टिप्पणी में द्रष्टव्य है । 


अथ तृतीयाध्याये सप्तमः पादः ६५१ 


पादियों को दीक्षित करता है--ब्रह्मा के पोता को, उद्गाता के पुत्रह्मण्य को, 
होता के ग्रावस्तुत्‌ को' । 'ततस्तमन्यो ब्राह्मणो दीक्षयति ब्रह्मचारी वाचाय्यंप्रेषितः' 
नए डिसके अनन्तर कोई अन्य ब्राह्मण अथवा आचार्य द्वारा भेजा गया ब्रह्मचारी 
उन्नेता को दीक्षित करता है'। 

ऐसे सत्रों में जब गृहपति यजमान द्वारा ऋत्विजों का परिक्रय व वरण नहीं 
होता, तब सब मिलकर सत्रकमं का अनुष्ठान करते हैं, तब वहाँ सभी यजमान 
और सभी ऋत्विक्‌ होते हैं । इसी भावना से 'ये ऋत्विजस्ते यजमानः' कहा गया 
है। प्रस्तुत प्रसंग में उन सबको कर्मानुष्ठान के लिए दीक्षित किये जाने का निर्देश 
हैं। वहाँ मिलकर सबकी संख्या सत्रह होती है । यहाँ सबके नाम लेकर दीक्षित 
किये जाने से यह स्पष्ट होता है कि ऋल्विक्‌-पदवाच्य व सत्रह विशिष्ट पुरुष 
ब्रह्मा-अध्वर्यू आदि ही हैं। इनमें सोलह ऋत्विक्‌ और एक गृहपति यजमान है। 
यह सब प्रक्रिया यजमान का संस्कार माना जाता है। इस प्रकार दक्षिणा और 
दीक्षा-वाक्यो के आधार पर यह निश्चित हो जाता है कि वे ऋत्विक्‌-पदवाच्य 
सत्रह पुरुष कौन-से हैं ॥३७। (इति दीक्षादक्षिणावाक्योक्तानामेव ब्रह्मादीनां 
सप्तदशत्विकत्वाऽधिकरणम्‌--१७) । 


(ऋत्विजां स्वामिसप्तदशत्वाधिकरणम्‌-१८) 


ऋत्विक्‌ सत्रह होते हैं, और वे ब्रह्मा आदि हैं, यह जाना गया । इसमें सन्देह 
है--सोलह ऋत्विजों से अतिरिक्त सत्रहवाँ पुरुष क्या कोई सदस्य होता है? 
अथवा गृहपति यजमान ही संत्रहवां ऋत्विक्‌ माना गया है ? क्या होना चाहिए? 
गृहपति यजमान का परिक्रय व वरण नहीं होता । ऋत्विजों का परिक्रय व वरण 
होता है । सदस्य कमंकर है, वह परिक्रय के योग्य है । इसके अतिरिक्त चमसवालों 
की गणना में सदस्य भी गिना गया है--'प्रैतु' होतुरुचमसः प्र ब्रह्मणः" `प्र यन्तु 
सदस्यानाम्‌? [कात्या० श्रौ० ६।११।३] । चमस ऋत्विक्‌ का हो सकता है, 
इसलिए सत्रहवां ऋत्विक्‌ सदस्य होना चाहिए । 

ऐसा प्राप्त होने पर आचार्य सूत्रकार ने सिद्धान्त-पक्ष प्रस्तुत किया-- 


स्वामिसप्तदशाः कमंसामान्यात्‌ ॥ ३८॥ 


[स्वाभिसप्तदश्षाः] सतह ऋत्विक्‌ स्वामी के सहित होते हैं । तात्पर्यं है-- 
ऋत्विजों में सत्रइवाँ स्वामी = यजमान होता है [कमं सामान्यात्‌ ] कर्म के सामान्य 


१. यह प्रसंग मीमांसा दर्शन [३।५] के अनेक अधिकरणों [अघि० ७, सूत्र 
१२; अधि० ८, सुत्र २३; अधि० १३, सूत्र ३३] में चचित हुआ है । वहाँ 
देख तेना चाहिए। 
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होने से। 

गज्ञानुष्ठान के अवसर पर ऋत्विक जिस प्रकार कमं करते हैं, यजमान भी 
उसी प्रकार कमे करता है । दोनों के लिए कर्मानुष्ठान समान होने से सत्रहवाँ 
ऋत्विक्‌ यजमान होता है! 

सदस्य के विषय में यह्‌ जो कहा कि वह परिक्रय तथा वरण के योग्य है, और 
चमसवालों में उसकी गणना की गई है, इसलिए सत्रहवाँ ऋत्विक्‌ सदस्य समझना 
चाहिए,--यह्‌ कथन युक्त नहीं है, क्योंकि सदस्य के परिक्रय तथा वरण का कहीं 
कोई निर्देश उपलब्ध नहीं होता। चमसवालों में जो सदस्य का उल्लेख है, वहाँ 
ब्रह्मा, होता आदि ऋत्विजो को ही सदस्य पद से कहा गया है। सोमभक्षण के 
लिए इनके चमस ही सदः स्थान में ले-जाये जाते हैं, अतः बहुवचनान्त सदस्या- 
नाम्‌? पद से--कथन के उपसंहार-रूप में-- इन्हीं का उल्लेख हुआ है, अन्य किसी 
सदस्य पुरुष का नहीं । ५८ 

अत्य सदस्य को कृत-अकृत कार्यो का पर्यवेक्षण करनेवाला बताया गया है। 
आपस्तम्ब श्रौतसूत्र [ १।१२] में उसे 'कर्मणामुषद्रष्टा' कहा है--कार्यों का निरी- 
क्षण करनेवाला । जिस प्रकार चालू पाद के पन्द्रहवें अधिकरण में सोम-विक्रयी 
को- विक्रयरूप कर्म के ज्योतिष्टोम का अङ्ग न होने के कारण - ऋत्विजों से 
पृथक्‌ कहा है, और तीन अधिकरणों [ १०, १३, १४] में ्मसाध्वर्युओं, शमिता 
एबं उपगाताओं का वरण-प्रसंग में श्रवण न होने के कारण इन्हें भी ऋत्विओं से 
पथक जताया है, इसी प्रकार कार्य-अकार्य का द्रष्टामात्र होमे से सदस्य को 
ज्योतिष्टोम का अङ्ग नहीं माना गया। इसलिए सोलह- ब्रह्मा, अध्वर्यु होता, 
उद्गाता और प्रत्येक के तीन-तीन सहयोगी--पुरुषों के साथ सदःस्थान में उप- 
स्थित चमसोंवाला सत्रहवाँ पुरुष सदस्य नहीं हो सकता। उक्त सोलह के साथ 
सदःस्थान में यजमान उपस्थित रहता है, अतः बही सत्रहवाँ ऋत्विक्‌ माना जाता 
है। इस प्रकार यजमान-सहित साप्तदश ऋत्विजों की संख्या आस्तर में बताई गई 
है। ऐसी मान्यता केवल सत्रयागों में होती है ॥३८।। (इति ऋत्विजां स्वामि- 
सप्तदशत्वाधिकरणम्‌--१८) । 


(आध्वर्यवादिष्वेवाध्वर्य्वादीनां कतृंतानियमाधिकरणम्‌--१९) 


ज्योतिष्टोम में कार्ये करनेवाले यजमानसहित सत्रह पुरुष ऋत्विक्‌ माने 
गये । इनके विषय में अब यह सन्देह है--क्या जो पुरुष का कायं है, एवं आह- 
वनीय आदि अग्नियों से जो कार्थ किया जाता है, वह सब इनको करना चाहिए? 
अथवा कार्य करने में कुछ व्यवस्था है ? अर्थात्‌ यह कार्य अमुक करे, यह अमुक, 
और यह्‌ कार्य इस अग्नि में किया जाय, वृह उस अग्नि में,-ऐसी व्यवस्था है ? 
प्रतीत होता है, सब ऋत्विक्‌ कार्य करने के लिए हैं। अग्नियों का आधान भी 
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यागानुष्ठान के लिए किया जाता है, तब सभी अग्नियों में सब कार्य किये जाने 
चाहिएँ । 
आचार्ये सूत्रकार ने इस विचार को पूर्वपक्ष रूप में प्रस्तुत किया-- 


ते सर्वार्थाः प्रयुक्तत्वादग्नयश्च स्वकालत्वात्‌ ॥३९॥ 


[ति] वे ऋत्विक्‌ [सर्वार्थाः ] यागसम्बन्घी सभी कार्यों के करने के लिए हैं, 
| प्रयुकतत्वात्‌ | परिक्रय एवं वरण के द्वारा कमं करने के लिए नियुक्त होने के 
कारण, एवं [अग्नयः] अग्नियाँ [च] भी [स्वकालत्वात्‌] अपने समयवाली 
होने के कारण सभी अग्निकार्यों के लिए हैं। 

परिक्रथ एवं वरण किये गये ऋत्विक्‌ कर्म-सम्बन्धी सभी कार्यो के लिए हैं । 
आइवनीय आदि अग्नियों का आधान भी याग-सम्बन्धी सब कार्यों के लिए किया 
जाता है । कमंसम्बन्धी कार्यं कर्मकर ऋत्विजो के बिना, एवं अग्निसस्बन्धी 
काये अग्ति-आधान के बिना नहीं हो सकते । ये कायं उनकी आकांक्षा रखते हैं। 
इसलिए ऋत्विजों का परिक्रय व वरण तथा अग्नियों का आधान सभी कार्यो के 
सम्पादन के लिए माना जाना चाहिए । मीमांसा सूत्र [३।६।१५] में अग्नियों 
की सर्वा्थंता का सिद्धान्त निश्चित किया है । जिस समय जो कार्य अग्तिसम्बन्धी 
अपेक्षित हो, किसी भी अग्नि पर सम्पन्न कर लेना चाहिए । इसी प्रकार कर्मा- 
नुष्ठान-सम्बन्धी जो कार्य सामने उपस्थित हो, उसे सम्पादन करने में कोई भी 
कार्यान्तर में असंलग्न ऋत्विक्‌ लग जाय। इसमें व्यवस्था की कोई आवश्यकता 
नहीं है । जो कार्य जिसे दीखे, वह उसे कर डाले । इससे सब कार्य यथावस्थित हो 
जाता है॥३६॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 


तत्संयोगात्‌ कर्मणो व्यवस्था स्यात्‌ संयोगस्यार्थ- 
वत्वात्‌ ॥४०॥ 


[तत्संयोगात्‌ ] कर्मो का अध्वर्यू आदि नामों के द्वारा विशिष्ट पुरुषों के साथ 
सम्बन्ध होने से [कर्मणः] कमं की [व्यवस्था ] अमुक कर्म उसको करना चाहिए, 
अमुक उसको, इस प्रकार को व्यवस्था [स्यात्‌ ] है, [संयोगस्य ] नाम के द्वारा कर्म 
का पुरुषविशेष के साथ सम्बन्ध के [अर्थवत्वात्‌ ] अर्थवान्‌ होने के कारण! 

शास्त्र में आध्वयंव, औद्गात्र, हौत्र आदि कर्मो के नाम हैं। इसलिए जिस 
नाम के ऋत्विक्‌ का जिस कर्म के साथ सम्बन्ध निर्दिष्ट है, वह्‌ कर्म उस ऋत्बिक्‌ 
को करना चाहिए। इस प्रकार आध्वर्यन कमं अध्वर्यू को करना चाहिए, हौत्र 
कमं होता को और औद्गात्र उद्गाता को। यह विशिष्ट पुरुष द्वारा विशिष्ट कर्म 
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करने की व्यवस्था है। ऐसा नहीं है कि चाहे कोई पुरुष चाहे जिस कमें को करे। 
इस प्रकार आध्वयँव आदि कर्मों का अध्वर्यू आदि विशिष्ट पुरुषों के साथ सम्बन्ध 
मर्थेवान्‌ होता है। यदि ऐसी व्यवस्था न मानी जाय, तो यह सम्बन्ध का निर्देश 
निरर्थक हो जायगा । 

पूर्वपक्ष-सूत्र में वादी ने ऋत्विजों की सर्वार्थता के लिए जो अग्तियों की सर्वा- 
ता [द्र मी० सू० ३।६।१५] का उदाहरण दिया है, वह 'बादी भद्र न पश्यति” 
कहावत के अनुसार आंशिक एकदेशो है, केवल “स्वार्थ” इस शब्दमात्र की 
सभानता को लेकर दृष्टान्त दै दिया है। अग्नियों की सर्वार्थता का स्वरूप है, जो 
कर्मेसम्बन्धी काये जिस अग्नि में किया जाता हैं उसके प्रकृतिरूप अथवा विकृति- 
रूप सभी कर्मों का सम्पादन उस अग्नि में किया जाना चाहिए । वहाँ ऐसा नहीं है 
कि किसी भी अग्नि में चाहे जो कार्य किया जाय । पर यहाँ पूर्वपक्ष-सूत्र के सर्वार्थ 
पद का भाव यही है कि कोई भी ऋत्विक पुरुष किसी भी कार्ये को करे । उसके 
लिए किसी व्यवस्था की आवश्यकता नहीं है। इसके विपरीत, अग्नियों में भी 
कर्म-व्यवस्था देखी जाती है । कौन-सा कर्म आइननीय में हो, कौन-सा गाहपंत्य 
में, कौन-सा दक्षिणाग्नि में, ऐसे उल्लेख शास्त्र में उपलब्ध हैं। जेसे--'आइहवनीये 
जुहोति, गाहँपत्येऽधिश्रयति, दक्षिणाग्नौ अन्वाहायं पचति’ इत्यादि । आहवनीय 
अस्नि में हविद्रव्य की आहुति दी जाती है; गाहँपत्य में दुरच आदि गरम किया 
जाता है; अपेक्षा होने पर जमा आज्य पियलाया जाता है; दक्षिणाग्नि में अन्वा- 
हायं का पाक होता है। दशे पूर्णमास में दक्षिणारूप से चार ऋत्विक्‌ पुरुषों के 
भोजनयोग्य ओदन का नाम 'अन्वाहायं' है। इससे अग्निकर्मों की भी व्यवस्था 
स्पष्ट होती है । आहवनीय में दूध या ओदन नहीं पकाया जा सकता। गाहँपत्य 
एवं दक्षिणाग्नि में हविद्रव्य का होम नहीं किया जा सकता । इस प्रकार अग्नियों 
में भी कमे की व्यवस्था स्पष्ट है। फलत: ऋत्विजों की सर्वार्थता के लिए पूर्वपक्षी 
दारा दिया गया अग्नियों की सर्वाथंता का दृष्टान्त पूर्णतया विषम है ॥४०॥ 
(इति आध्वयंवादिष्वेवाध्वर्य्वादीनां कतृंतानियमाधिकरणम्‌--१) । 


(समाख्याप्राप्तकर्तृत्वस्यापि ववचिद्‌ बाधाधिकरणम्‌--२०) 


गत अधिकरण में समाख्या ==नाम के आघार पर कमं की व्यवस्था बताई 
गई । शिष्य जिज्ञासा करता है- क्या यही साधारण नियम है कि कर्म की व्यवस्था 
केवल नाम के आघार पर हो ? अथवा अन्य भी कोई आधार है ? 

आचार्य सूत्रकार ने बताया, अन्य भी आधार है-- 


तस्योपदेशसमाख्यानेन निर्देशः ॥४१॥ 
[तिस्थ] उस कमं का [उपदेशसमाख्यानेन] उपदेश== कथन और 


अथ तृतायाध्याये सप्तम: पादः ६५५ 


समाख्यान = संज्ञा दोनों से [ निर्देश: ] निर्देश जानना चाहिए। 

“उपदेशसमाख्यानेन' पद में समाहार न्द्र समास है---उपदेशदच समाख्यानं 
च अनयोः समाहार इति उपदेशसमाख्यानं तेन-उपदेशसमाख्यानेन । तात्पर्यं है- 
उपदेश और समार्यान दोनों से कमं की व्यवस्था का निर्देश होता है, अर्थात्‌ कहीं 
उपदेश से कहीं समास्या == नाम से | यथा उपदेश से--'तस्मान्मैत्रावरुणः प्रेष्पति 
चानु चाह मँत्रावरुण प्रैष देता है और अनुकथन करता है, अर्थात्‌ पुरोऽनुवाक्या 
का उच्चारण करता है। प्र वो वाजा अमिद्यवः' तथा 'अञ्जन्ति त्वामध्वरे 
देवयन्तः ये पुरोऽनुवाक्या मन्त्र हैं, इनका उच्चारण करता हूँ । 

'होतयंज, अग्नये समिध्यमानाय अनुब्ूहि'--'हे होता ! यजन करो और 
प्रज्वलित होनेवाले अग्नि के लिए पुरोऽनुवाक्या मन्त्रों का उच्चारण करो'-इस 
प्रकार आदेश करने को 'प्रैष' कहते हैं । प्रैष कायं अध्वर्यु करता है । पुरोऽनुवाक्या 
का उच्चारण होता करता है। परन्तु उक्त वाक्य--'तस्मान्मँत्रावरुणः प्रेष्यति 
चानु चाह'--'मैत्रावरुण ऋत्विक्‌ प्रैष दे और पुरोनुवाक्या का उच्चारण करे' यह 
निर्देश करता है। यह उपदेश द्वारा कम का निर्देश है । समास्या = नाम से कर्म के 
निर्देश का उदाहरण गत अधिकरण में दिया गया है। अन्य उदाहरण हैं--- 
'पोत्रीया-नेष्ट्रीया' ये कर्मविशेष की समाख्या = संज्ञा हैँ--पोता ऋत्विक्‌ द्वारा 
किया जानेवाला क्रम, तथा नेष्टा ऋत्विक्‌ द्वारा किया जानेवाला कर्म । यह 
पोता-नेष्टा ऋत्विक्‌ नामों से कर्म का निदेश है। इस प्रकार उपदेश और 
समास्या दोनों से कमें का निर्देश जानना चाहिए ॥४१॥ 

आचार्य सूत्रकार ने इसी अर्थ की पुष्टि में अन्य सहयोगी हेतु प्रस्तुत किया-- 


तद्वच्च लिङ्कदशंनम्‌ ॥४२॥ 


[तढत्‌ ] समाख्या से कर्मो की व्यवस्था के समान, उस अथं की पुष्टि में 
[लिङ्गदशंनम्‌ ] सहयोगी हेतु [च] भी देखा जाता है। 

बैदिक वाङमय में वाक्य सुना जाता है- “यत्र होतु: प्रातरनुवाकमनुब्रुवतः 
उपश्छृणुयात्‌'--'होता द्वारा प्रातःकालिक मन्त्रों का पाठ करते हुए जहाँ तक सुना 
जाये” इस वाक्य में प्रातरनुवाक के उच्चारण को होता द्वारा किया जानेवाला 
कर्मे बताया है । यह समाख्या से--अर्थात्‌ नाम लेकर कमं की व्यवस्था बताये 
जाने से--कर्मंव्यवस्था में लिङ्ग है। यहाँ होता का नाम लेकर प्रातरनुवाक 
उच्चारण करने का निर्देश है। 

इसी प्रकार अन्य वाक्य है--“उद्गीथ उद्गातृणाम्‌, ऋच: प्रणव उक्थशंसि- 
नाम्‌, प्रतिगरोऽध्वर्यूगाम्‌ सामगान उद्गाताओं का, ऋक्‌ का प्रणव उच्चारण 
उक्थशंसियो == होताओं का, प्रतिगर अध्वर्यु ऋत्विजों का कमं है । यहाँ भी 
नाम-निर्देशपूर्वेक कमे की व्यवस्था का कथन है । अन्य भी अनेक वाक्य वैदिक 
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वाड्मय में उपलब्ध हैं, जहाँ कौन-सा कमं किस ऋत्विक्‌ को करना चाहिए, 
यह सब नाम लेकर कमं की व्यवस्था में लिङ्ग है। 

प्रात:काल पक्षियों का कलरव प्रारम्भ होने से पहले जब होता ऋत्विक्‌ 
उच्च; स्वर से प्रातरनुवाक का पाठ करता है, उसकी घ्वनि जहाँ तक सुनाई पड़े, 
वहाँ तक की सीमा में बहनेवाले नदी-नालों से अध्वर्यु ऋत्विजों को जल लाना 
होता है। यदि नदी-नाले उच्चारण-ध्वनि की सीमा से बाहर कहीं दूर हैं, तो 
उस उच्चारण के अवसर से पहले ही जल लाकर किसी समीप उपयुक्त स्थान में 
रख लिया जाता है । उच्चारण के समय उन जलों से अध्वर्यू जल ग्रहण करता 
है। इस क्रिया का नाम 'प्रतिगर' है । वाक्यों में यहाँ बहुवचन से मुख्य ऋत्विक्‌ 
और उनके सहयोगी अभिप्रेत हैं । फलतः समाख्या और उपदेश दोनों से यथा- 
प्रसंग कर्मो की व्यवस्था जाननी चाहिए ॥४२॥ (इति समास्थाप्राप्तकत्‌ंत्व- 
स्यापि कचिद्‌ बाधाधिकरणम्‌--२०) । 

(समुच्चितयोः प्रेषानुवचनयोमँत्रावरुणकरतृत्वाधिकरणम्‌ २१) 

ज्योतिष्टोम में अग्नीषोमीय पशु-आलभन के प्रसंग में पाठ है--'तस्मान्‌- 
मैत्रावरुणः प्रेष्यति चानु चाह “इसलिए मैत्रावरुण प्रैप देता है, और अनुवचन 
करता है' अर्थात्‌ पुरोऽनुवाक्या का पाठ करता है। इसमें सन्देह है-क्या सब 
अनुवचनों और सब प्रैषों में मैत्रावरुण ऋत्विक्‌ कर्ता होता है? अथवा जहां 
अनुवचन के विषय में प्रं है, वहीं मैत्रावदण होता है? कोई विज्ेष कथन न 
होने से प्रैष-अनुबचन में सर्वत्र मेत्रावरुण होना चाहिए । आचायं सूत्रकार ने इसी 
अर्थे को पूर्वपक्षरूप में प्रस्तुत किया-- 

प्रैषानुवचनं मेत्रावरुणस्योपदेशात्‌ ॥४३॥ 

| प्रैघानुवचनम्‌ ] प्रैष और अनुवचन दोनों [ मँत्रावरुणस्थ ] मँत्रावमण का 
कमे होने चाहिएँ, [उपदेशात्‌ | उपदेश = सामान्य कथन होने के कारण । 

'तस्मान्मैत्रावरुण: प्रेष्यति चानु चाह बावय में सामान्यतया कथन है कि प्रैष 
और पुरोऽनुवाक्या पाठ मैत्रावरुण का कर्म है । यहाँ ऐसा विशेष कथन कोई नहीं 
है कि अमुक प्रैष अथवा अमुक अनुवचन (=पुरोऽनुवाक्या पाठ) में मैत्रावसण 
होता है, अमुक में नहीं होता । इसलिए सब प्रैष और सब अनुवचन मैत्रावरुण 
ऋत्विक्‌ को करने चाहिएँ ॥४३॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 


पुरोऽनुबाक्याधिकारो वा प्रैषसस्निधातात्‌ ॥४४॥ 


[वा] 'वा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का योतक है । तात्पय है, सब प्रैष और 
अनुवचन मैत्रावरुण ऋतिवक्‌ का कर्म है, यह कथन अयुक्त है, [पुरोऽनुवाक्या 
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घिकारः] पुरोऽनुवाक्या का अधिकार मैत्रावरुण को है, [प्रैषसन्नि घानात्‌ ] प्रैष 
के सान्निध्य = सामीप्य के कारण । 

जहाँ प्रैष और अनुवाक्या साथ कही जाती हैं, वहाँ मैत्रावरुण का अधिकार 
है। जहाँ केवल प्रंष अथवा केवल अनुवाक्या का कथन है, वहाँ मेत्रावरुण 
अधिकृत नहीं होता । जहाँ दोनों इकटूठे कहे गये हों, वहाँ ये दोनों कर्म मैत्रावरुण 
ऋत्विक्‌ द्वारा किये जाने चाहिएँ । उक्त वचन “तस्मान्मे त्रावरुण: प्रेष्यति चानु 
चाह ऐसा ही है। यहाँ दोनों का समुच्चय है, इसलिए महाँ दोनों मंतावरुण के 
कम हैं; संत्र नहीं ॥४४॥। 

आचार्य सूत्रकार ने उक्त अर्थ की पुष्टि में अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


प्रातरनुवाके. च होतृदशंनात्‌ ॥४५॥ 

[प्रातरनुवाके] अनुवाक्या ऋचाओं के प्रातःकालिक पाठ में [होतृदशेनात्‌ ] 
होता का सम्बन्ध देखे जाने से [च] भी उक्त अर्थ की सिद्धि होती है । 

प्रातरनुवाक के पाठ में होता का सम्बन्ध पाया जाता है--'होतुः प्रातरनु- 
वाकमनुब्रुवत: उपश्खृणुयात्‌ तदाष्वरयुगृह्हीयात्‌'-प्रातः पक्षियों का कलरव होने से 
पूर्व जब होता ऊँचे स्वर में अनुवावया ऋचाओं का पाठ करता है, तब जहाँ तक 
बह शब्द सुनाई दे, उस सीमा में बहते नदी-नालों से अध्वयुं जल ग्रहण करे । यहाँ 
होता द्वारां अनुवाक्या-पाठ का स्पष्ट निर्देश है । इसलिए भी मैत्रावरुण अनुवाक्या- 
पाठ में सर्वत्र अधिकृत नहीं होता ॥॥४५॥ (इति समुच्चितयोः प्रेषानुवचनयोमे त्रा- 
वरुणकर्तुत्वाधिकरणम्‌--२१) । 

(चमसहोमेऽध्वर्योः कतृंताधिकरणम्‌-२२) 

ज्योतिष्टोम में चमसाध्वर्थु कहे गये हैं । उनमें सन्देह हैया चगसों का 
होम चमसाध्वर्भु करें ? अथवा अध्वर्युं करे? चप्रसाध्वर्यु करें, यह पूर्वपक्ष 
सूत्रकार ने प्रथम प्रस्तुत किया-- 


चमसाँश्चमसाध्वर्यबः समाख्यानात्‌ ॥४ ६ 


[चमसान्‌] चमसो का होम [चमसाध्वयंवः] चमसाध्वर्षु करें, [समाछ्या- 
नात्‌] चमसाध्वर्यु ऐसा नाम होने के कारण । 

चमसों में अध्वर्यु-सम्बन्धी कर्मो को जो व्यक्ति करते हैं, वे चमसाध्व्युं कहे 
जाते हूँ । उनके इस नाम के आधार पर जाना जाता है कि चमसों का होम चमसा- 
ध्वर्यु नामवाले व्यक्तियों को करना चाहिए ॥४६॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 
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अध्वर्षुर्वा तन्न्यायत्वात्‌ ॥४७॥ 


[वा] 'वा” पद पूर्वोक्त पक्ष “चमसाध्वर्गु चमसों का होम करें' की निवृत्ति 
का द्योतक है। [अध्वर्यु:] चमसो से होम अध्वर्यु करता है, [तन्न्यायत्वात्‌ | ऐसा 
करना न्याय्य = उचित होने से । 

जो जिस कार्य को करता है, उसके द्वारा ही उस कार्य का किया जाना उचित 
माना जाता है। होम अध्वयु द्वारा किया जानेवाला कर्मे है, इसलिए उसे ही 
चमस-्होम = चमसों में भरे सोम का होम- करना चाहिए । चमसाध्वमुं नाम 
इस आधार पर नहीं है कि वे अध्वर्यु के कार्थ को करते हैं, प्रत्युत इस आधार 
पर है कि अध्वर्यु के समान उनके भी चमस होते हैं; चमस समान होने से वे 
अमसाध्वर्यु कहे जाते हैं, अध्वयुँ का कार्य करने से नहीं । यदि होम करने को 
समानता का आधार माना जाता है, तो 'अध्वर्यू होम न करे, चमसाध्वर्यु होम 
करे? ऐसा मानने पर अध्वर्यू के साय चमसाध्यर्यु व्यक्तियों की समानता रहेगी ही 
नहीं । इसलिए होम करना समानता का आधार न होकर सबके चमसों का समान 
होना, समानता का आधार मानना युक्त है । होम केवल अब्वयुँ करता है॥४७॥ 

इसी अर्थे की पुष्टि में सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


चमसे चान्यदर्शनात्‌ ॥४८॥ 


[चमसे | चमस के होम में [अन्यदर्शनात्‌ ] चमसाध्वर्यु से बन्य का दर्शन 
होने के कारण [च] भी चमसाध्वयुँ होम नहीं करेंगे । 

चमस-होम-सम्बन्धी वचन है--“चमसाँझ्चमसाध्वर्यवे प्रयच्छति तान्‌ स 
बषट्करत्रे हरति'--चमसों को चमसाघ्वयुँ को देता है; वह उन चमसों को बषदू- 
कर्ता को देता है। इससे ज्ञात होता है, चमसों में भरे सोम का'होम करके रिक्त 
चमस को चमसाध्वर्य को देनेवाला व्यक्ति चमसाध्वर्यु से भिन्न है। वह होम 
करनेवाला व्यक्ति अध्वर्यु है। आहुति देने के अनन्तर रिक्त चमस को अध्वर्यु 
सोभभक्षण के लिए चमसाध्वर्यू को देता है। सदःस्थान में जाकर यभावसर उन 
अमसों में वे सोमभक्षण करते हैं । 

इसका पोषक अन्य वचन है--'यो बाऽभवर्योः स्वं वेद स्ववान्‌ भवति । सुग्वा 
अध्वर्योः स्वं वायव्यमस्य स्वं चमसोऽस्य स्वम्‌’ [तै०सं० ३।१।२] 'निञ्चय ही जो 
अध्वयु के 'स्व' को जानता है, वह स्ववान्‌ होता है । खुक्‌ ही अध्वर्यू का 'स्ब' है, 
बायु देवतावाला पातर (गृह) इसका 'स्व है, चमस इसका 'स्व' है।' अध्वर्यू का 
जो चमस है, बह अध्वर्यु का 'स्व' नहीं होता: बह्‌ यजमान का “स्व? होता है । 


, इस कारण उक्त बचन “चमस अध्वर्यु का स्व है यह कहता हुआ अध्वयुँ द्वारा 


चमस से होम किये जाने को प्रकट करता है। जन चमरों में भरे सोभ का 
अध्वर्यु होम करता हैं, उन चमसों में यद्यपि सोमभक्षण चमसाध्वर्यु व्यक्ति करते 
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हैं, पर होम करने के नाते चमस को अघ्वर्यु का 'स्व' कहा गया है। अतः होम 
अध्वर्यु ही करता है, चमसाध्वर्यु नहीं ॥।४५॥ 

यदि चमसाध्वर्यु-सम्बन्धी चमस अध्वर्यु का स्व' है, तो 'चमसाघ्वर्यु' नाम 
का आघार या प्रवृत्तिनिमित्त क्या होगा ? 

आचाये सूत्रकार ने समाधान किंया-- 


अशक्तो ते प्रतीयेरन्‌ ॥४६॥ 


चमसाध्वर्यु-सम्बन्धी चमस केवल होम करने की दृष्टि से अध्वर्यू के “स्व 
हैं; सोमभक्षण की दृष्टि से वे अध्वर्यु के 'स्व' नहीं हैँ । अतः अध्वर्यु के [अशक्तौ] 
उन चमसों में सोमभक्षण के लिए असमर्थ होने पर [ते] वे चमसाध्वर्यु [ प्रतीये- 
रन्‌] उन चमसों में सोमभक्षण-सामथ्यं से चमसाध्वर्यु नाम के साथ सम्बद्ध 
होंगे। 

चमसाध्वर्थु नाम का आधार या श्रवृत्तिनिमित्त ४७वें सूत्र के भाष्य में 
अध्वर्युं और चमसाध्वर्युओं के सोमभक्षणार्थ चमसों की समानता बत्राया है। 
सूत्रकार ने वही भाव प्रस्तुत सूत्र मे प्रकारान्तर से प्रकट किया है। सोमभक्षणाथं 
सबके अपने-अपने चमस उनके 'स्व' हैं। चमसाध्वर्युओं के आहुत चमसों में 
अध्वर्यु सोमभक्षण के लिए अशक्त होता है। अयोग्यता व अनौचित्य ही अशक्ति 
है। इस प्रकार सोमभक्षणार्थ सबके चमसों की समानता ही उक्त नाम का 
आधार है । 

अध्वर्यु का चमसं यजमान का 'स्व' स्वामित्व की दृष्टि से कहा गया है, 
सोमभक्षण की दृष्टि से नहीं । फलतः होम का अधिकार केवल अध्वर्यु को जानना 
चाहिए, चमसाघ्वर्यु को नहीं ॥४६॥ (इति चमसहोमेऽध्वर्योः कतृंताधिकर- 
णम्‌ू--२२) । 


(श्येनवाजपेययो रनेककर्तृताधिकरणम्‌--२ ३) 


उद्गाता से सम्बद्ध सामवेद में सयेनयाग तथा अध्वर्यु से सम्बद्ध यजुवद में 
वाजपेय याग कहा गया है। इसमें सन्देह है-क्या सांमवेदकथित इयेनयाग का 
अनुष्ठान उद्गाता और उसके सहयोगी ऋत्विक्‌ करें ? तथा यजुर्वेद-कथित 
बाजपेय याग का अनुष्ठान अध्वर्यु और उसके सहयोगी ऋत्विक्‌ करें? अथवा 
किसी भी वेद में कथित कम का अनुष्ठान सभी ऋत्विक्‌ मिलकर करें ? क्या 
प्राप्त होता है ? जिस ऋत्विक्‌-सम्बन्धी वेद में जो कमं विहित हैं, उनका 
अनुष्ठान उन्हीं सम्बद्ध ऋत्विजों द्वारा किया जाना चाहिए । इसी अर्थं को आचार्य 
सूत्रकार ने पूर्वपक्षरूप में प्रस्तुत किया-- 
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वेदोपदेशात्‌ पू्वद्वेदान्यत्वे यथोपदेशं स्युः ॥५०॥ 


[विदोपदेशात्‌ ] वेद में उपदेश =विघान का कथन होने से [पूर्ववत्‌ | पहले 
के समान, परम्परा-प्राप्त जैसे प्रथम चलन है--आध्वर्यव संज्ञा के अनुसार 
यजुर्वेद-वि हित कर्मा का अनुष्ठान अध्वर्यु और उसके सहयोगी ऋत्विक्‌ करें; 
हौत्र संज्ञा के अनुसार ऋग्वेद-विहित कर्मो का अनुष्ठान होता एवं उसके सहयोगी 
ऋत्विक्‌ करें । इसी प्रकार औद्गात्र== सामवेदीय कर्म उद्गाता व उसके सहयोगी 
करें । इसी रीति पर [वेदान्यत्वे] वेद का भेद होने पर [यथोपदेशम्‌ ] उपदेश 
के अनुसार जिसके वेद में जो कमं उपदिष्ट हैं, वे उस कर्म का अनुष्ठान करनेवाले 
[स्युः] होते चाहिएँ । 

जिस ऋत्विक्‌ के नाम पर जो वेद परम्परा से प्रचलित है, उस वेद में कहे 
कमो को वे ही ऋत्विक्‌ करेंगे। ऋग्वेद होता नाम से सम्बद्ध है। उसमें विहित 
कर्म 'हौत्र' कहे जाते हैं । होतुगण ऋत्विक्‌ उनका अनुष्ठान करते हैं । इसी कारण 
वे हौत्र कर्म हैं। आध्वर्यव =-यजुर्वेद-विहित कमं अध्वर्थुगण द्वारा किये जाने 
चाहिएँ, और औद्‌गात्र-- सामवेद-विहित कर्म उद्गातृगण द्वारा अनुष्ठेय होने 
चाहिएँ । 'हौत्र' आदि इन संज्ञाओं के आधार पर ऐसा ज्ञात होता है कि प्रत्येक 
वेद के अपने विहित कर्मों का अनुष्ठान उस वेद से सम्बद्ध ऋत्विजो द्वारा ही 
किया जाना चाहिए ॥५०॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 


तद्ग्रहणाद्वा स्वधर्मः स्यादधिकारसामर्थ्यात्‌ 

सहाङ्गंरव्यक्तः शेषे॥५१॥ 

[वा] 'वा' पद पूवेसूत्र में कथित 'जिसके वेद में जो कमं पढ़ा है, वह उसी 
ऋत्विक्‌ के द्वारा किया जाना चाहिए' पक्ष की व्यावृत्ति का द्योतक है। [तद्ग्रह 
णात्‌] प्रकृतियाग एवं उसके धर्मो अङ्गो के ग्रहण से [स्वधर्मः] वह कर्म अपना 
ही धर्म [स्यात्‌ | होता है, [अङ्गैः ] अङ्गों के [सह्‌] साथ [अधिकारसामर्थ्यात्‌ ] 
एक अधिकृत प्रसंग में पठित होनेरूप सामर्थ्यं से; [शेषे] शेष -- उक्त से अति- 
रिक्त कर्म के विषय में [अव्यक्तः] व्यक्त ==स्पष्ट अथवा विशेषित करनेवाला नहीं 
है, यह निश्चय है। 

यजमान द्वारा ऋत्विजों का परिक्रय एवं वरण सभी अभीष्ट कर्मों के 
अनुष्ठान के लिएकिया जाता है। किसी भी वेद में वणित सभी कर्मो का अनुष्ठान 
अवस्थानुसार सब ऋत्विक्‌ मिलकर करते हैं। सभी याग दो प्रकारों में व्यवस्थित 
हैं--प्रकृति और विकृति । प्रकृतियाग मुख्य हैं, विक्रतियाग उनके अङ्गभूत हैं, 
उसी के धम हैं । अङ्गों के अनुष्ठान से अङ्गी -- प्रकृतियाग की सम्पूर्णता सम्पन्न 
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होती है। उन सभी का अनुष्ठान परिक्रीत ऋत्विजों द्वारा किया जाता है। 
किसी मी अङ्गभ्रूत कर्म में अपेक्षित क्रिया-कलाप अतिदेश-वाक्य 'प्रकृतिबद्‌ 
विकृति: कर्तव्या’ के अनुसार प्रकृतियाग की अनुकूलता लक्ष्य कर अथवा उसका 
ध्यान रखते हुए किया जाता है। ऐसी स्थिति में कोई ऐसा प्रश्‍न नहीं रह जात 
जिसके लिए यह मानना आवश्यक हो कि जो कर्म जिस वेद में पढ़ा है, वह कर्म 
उसी वेद से सम्बद्ध ऋत्विक्‌ को करना चाहिए। वस्तुस्थिति यह है कि किसी 
विशेष वेद के साथ विशेष ऋत्विक्‌ का सम्बन्ध पूर्णकप से लौकिक है। लोक- 
व्यवहार के लिए ऐसी कल्पना कर ली गई है। इसके लिए कोई प्रामाणिक 
शास्त्रीय वचन उपलब्ध नहीं है । 

प्रकृति-विक्रतिरूप सभी श्रौत कर्म 'अघ्वर' कहे गये हैं। 'ध्वरतिहिसाकर्मा'- 
वे सब 'अध्वर' हिंसारहित कमं हैं। स्येन-वाजपेप आदि ऐसे कर्मे नहीं हैं। इनमें 
हिंसा की भावना रहती है। किन्हीं टोटकेबाज व्यक्तियों ने स्वार्थपरायणता से 
अभिभूत होकर इनका इस रूप में चलन किया, जो आज उपलब्ध है। सम्भव है, 
प्रारम्भ में इसका कुछ विशुद्ध रूप रहा हो । 

इयेन-वाजपेय आदि के अनुष्ठाता यजमान का जैसा वर्णन बिभिन्न श्रौत 
सूत्रों में उपलब्ध है, वह्‌ उनकी दुर्दशा व लानत-मलामत का ही प्रतीक है । वाज- 
पेयकर्त्ता यजमान यज्ञयूप पर चढ़ता है। वहाँ पर लकड़ी में फंसी फिरकनी 
(चषाल ) का स्पशं करता है । चारों ओर शून्य में दृष्टि दौडाता है। ऋत्विक्‌' व 
प्रजाजन बड़ के पत्तों के दोनों में उसके फल अथवा ऊषर-मिट्टी भरकर उसपर 
फंकते हैं । झख मारकर निस्सहाय वह यूप से नीचे उतर आता है, यह वाजपेथ- 
कर्ता के स्वगे का नजारा है। सूत्रकार कहता है--ऐसे कर्म किसी प्रक्तियाग के 
अङ्ग नहीं हैं। ऐसे ही कर्मों को शेष श्रेणी में डालकर अव्यक्त कहा है। 

इसी प्रकार श्येनयागकर्त्ता के विषय में कहा गया है--श्येनयाग की दक्षिणा 
में-काणी-कोतरी, लूली-लेंगड़ी, बण्डा-फण्डर जैसी बेकार--गायों को देना 
लिखा है। जैसा याग वैसी दक्षिणा। कहावत है--पादृशी शीतला देवी तादृशो 
वाहनः खरः', जैसी शीतला देवी, वैसी उसकी सवारी 'गदहा' । इसपर तुर्रा यह है, 
उन बेकार, अधमरी गायों* को तीक्ष्ण काँटो से कुरेदकर उनका रक्त निकालना 


१. इसके लिए कात्यायन श्रौतसूत्र [१४।५।६-१२] दष्टव्य है। वहाँ अन्तिम 
वाक्य है--'तदनन्तरं सप्तदशाश्वत्थपत्रोपनद्धान्‌ ऊषपुटान्‌ उदस्यन्त्यस्मै- 
विज्य: । 

२. 'तासामपि दक्षिणावेलायां लोहितं जनयेथु:' [लाटया० श्रौ० ८।५।१७] वा 
"दक्षिणाकाले कण्टकवितुदेयुः' [कात्या० श्रो २२।३।२२] आप० श्रौ० 
२२४२५॥ 
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लिखा है। तनिक सोचिए, ऐसी गायों में रक्त होगा कहाँ ? इन कुकर्मो से कौन- 
सा स्वर्भ प्राप्त होने की आशा की जा सकती है? दक्षिणाकाल में काँटों से गायों 
को व्यथित करने का क्या अभिप्राय रहा होगा ? विचारणीय है। सम्भव है, 
ऐसी याये सुविधा से अन्यत्र जाने में अनिच्छा प्रकट करती हैं, तब उन्हें काँटे की 
“तरह तीखी, पैती आर आदि चुभोकर आगे बढ्ने के लिए प्रेरित करना हो । यह 
कितना क्रूर कर्म है ! इसको धर्म का रूप कौन दे सकता है ? 

ऐसा प्रतीत होता है, अभिवार-कृत्यों के ये विवरण उन्हें हेयपक्ष में डालने 
के लिए अधिक प्रेरित करते हैं। यूप पर चढ़े इन कृत्यों के यजमान को ऊषर की 
मिट्टी से भरे दोनों से मारना, उसकी हेयता को प्रकट करने के सुपुष्ट प्रमाण हैं । 
जहाँ तक हो सके इन कुकृत्यों से साधारणजन दूर रहें, यही भावना प्रथम लिखने- 
वालों की रही होगी । इन आभिचारिक कृत्यों में उपादेयता का अंशमात्र भी 
कोई सुबुद्ध व्यक्ति नहीं सोच सकता । जैसे ऊषर की मिट्टी किसी प्रकार के 
अंकुरजनन आदि में अणुमात्र भी उपयोगी नहीं होती, और जैसे बरगद के डोडे 
क्षुघा आदि की निवृत्ति में सर्वथा अनुपयोगी हैं, चारों ओर से आभिचारिक 
यजमान को घेरकर इन वस्तुओं को उसके ऊपर फेंक मारने का क्या यही अभि- 
प्राय न होगा कि जैसे ये वस्तुएँ सर्वथा निस्सार-निष्प्रयोजन हैं ऐसा ही तुम्हारा 
यह कर्म है ? इसमें क्म के हेय होने की भावना स्पष्ट झलक रही है । सूत्रकार ने 
इनको श्रौत शुभ कर्मो की परिधि से बाहर निकाल दिया है ॥५१॥ (इति श्येन- 
वाजपेयो रनेककतूंकताधिकरणम्‌--२३) । 


इति जेमिनीयमीमांसाद्नस्योदयवी रशास्त्रिविरचिते 
विद्योदयभाष्ये तृतीयाध्यायस्य सप्तमः पादः। 


तृतीयाध्याये अष्टमः पादः 


(क्रयस्य स्वामिकर्मताधिकरणम्‌--१) 


वैदिक वाक्य है--'स्वर्गकामो ज्योतिष्टोमेन यजेत' सुखविदेष की कामना- 
वाला व्यक्ति ज्योतिष्टोम नामक याग से यजन करे। यजन करनेवाला व्यक्ति 
यजमान कहाता है । ज्योतिष्टोम आदि याग क्रियाबहुल तथा बहुदिन-साध्य 
होते हैं। उन्हें सम्पन्न करना अकेले व्यक्ति के लिए शक्प नहीं होता। इसलिए 
यागकर्त्ता यजमान नियत पारिश्रमिक देकर उपयुक्त व्यक्तियों को यागानुष्ठान 
की सुविधा के लिए अपने अनुकूल बनाता है। ये व्यक्ति ऋत्विक्‌ कहाते हैं। मृति 
अथवा पारिश्रमिक रूप में जो नियत द्रव्य इन व्यक्तियों को दिया जाता है, उनका 
नाम 'परिक्रया' है । इसका निश्चय यज्ञानुष्ठान के प्रारम्भ मैं हो जाता है; यज्ञ 
सम्पन्न हो जाने पर दक्षिणा-रूप में वह दिया जाता है, ऐसी प्रथा है। यह द्रव्य 
गाय आदि पशु, सोनां आदि धातु, वस्त्र एवं सिक्का आदि के रूप में होता है। 
किस याग में कितना परिक्रय होना चाहिए ? इसका उल्लेख यद्यपि आचार्यो ने 
किया है, पर इसमें यजमान और ऋत्विजों के आपसी समझते के अनुसार न्यूना- 
घिकता होती रहती है। 

ज्योतिष्टोम प्रसंग में वाक्य हैं--“ऋत्विजो वृणीते' अथवा “ऋत्विजः परि- 
क्रीणाति’ ऋत्विजों का वरण करता है, अथवा ऋत्विजों का परिक्रय करता है। 
इसमें सन्देह है--क्या यजमान ऋत्विजों का वरण एवं परिक्रय करता है ? अथवा 
ऋत्विक्‌ स्वयं अपना वरण करते हैं ? यह स्थिति दोनों प्रकार की है। ऋत्विजों 
की संख्या १६ होती है । यागानुसार इनमें न्यूनता होती रहती है। ज्योतिष्टोम 
में पूरे सोलह, पर दशं-पूर्णमास में चार ही ऋत्विक्‌ रहते हैँ । वरण की व्यवस्था 
इस प्रकार है कि प्रथम यजमान मुख्य चार ऋत्विजों का वरण करता है--अध्वर्यु, 
होता, उद्गाता, ब्रह्मा । यजमान परिक्रयरूप नियत द्रव्य देने का निर्णय कर इन्हे 
नियुक्त करता है। इनके लिए द्रव्य का व्यय यजमान करता है । ये चारों ऋत्विक्‌ 
अपने तीन-तीन सहयोगी ऋत्दिजों का स्वयं वरण व परिक्रय करते हैं। ये अपने 
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सहयोगियों को अपने पारिश्रमिक में से निर्णीत अंश देकर सहयोग के लिए नियुक्त 
करते हैं । 

आचार्य सूत्रकार ते पहली नियुक्ति के विषय में प्रथम सूत्र द्वारा बताया-- 

स्वासिकार्य परिक्रयः कमंणस्तदथेत्वात्‌ ॥१॥ 

[परिक्रयः ] परिक्रय ==न्हत्विजों का वरण करना | स्वामिकायंम्‌ ] स्वामी = 
यजमान का कार्य है, [कर्मणः] यागानुष्ठानरूप कर्म के |तदथंत्वात्‌ | उस 
स्वामी = यजमान के लिए होने के कारण । 

थजमान अपने लिए याग करता है; उसके फल का भोक्ता बही होता है। 
वह सुविधापूर्वक निविघ्न सम्पन्न हो, इसके लिए धन व्यय करता है। इस कारण 
उसका अधिकार है कि याग की सम्पन्नता के लिए उपयुक्त ऋत्विजों का परिक्रय 
करें । ऋत्तिजों के लिए सन्तोषप्रद देयधन का निर्णय कर उनकी नियुक्ति कर 
लेता है। परिक्रय का परिमाण क्योंकि यागानुसार होता है, इसलिए दर्श-पूर्णमास 
में नियुक्त चार ऋत्विजों की दक्षिणा केवल उनको भरपेट ओदन खिला देना 
मानी गई थी । अपने रूप में आज भी ऐसा होता है । इस दक्षिणा का नाम 'अन्वा- 
हायं' है । अनु == यज्ञाचुष्ठान के अनन्तर भरपेट आहार जिमा देने के कारण इसका 
उक्त नाम है। इससे ज्ञात होता है, विभिन्न यागों में उनके क्रियाकलाप के अनुसार 
यागारम्भ से पूर्व दक्षिणाख्प में देम द्रव्यराशि का परिमाण नियत कर लिया 
जाता था । इस प्रकार मुख्य चार ऋत्विजों का वरण यजमान करता है ॥१॥ 

मुख्य चार ऋत्विजू अपने-अपने तीन सहयोगियों का वरण स्वयं करते हैं। 
इस अर्थे को आचार्य सूत्रकार ने बताया-- 


वचनादितरेषां स्यात्‌ ॥२॥ 


[इतरेषाम्‌ ] इतर = अन्य सहयोगी ऋत्विजो का वरण [वचनात्‌ ] मुख्य 
ऋत्विजों के कथनानुसार [स्यात्‌ ] होता है। 

मुख्य ऋत्विक्‌ अपने सहयोगी ऋत्विजों का वरण स्वयं करते हैं, तथा दक्षिणा- 
रूप में प्राप्प अपने धन का निर्धारित अंश उन्हें देते हैं। इन सभी ऋत्विजो द्वारा 
यागानुष्ठान में किया जानेवाला कार्थकलाप यजमान का किया ही समझा जाता 
है। क्योंकि परिकयरूप में दिया गया समस्त धन मूलछ्प में यजमान द्वारा ही 
ब्यय किया गया है, तथा वही उस कर्म के फल का भोक्ता होता है, इसलिए 
सभी परिक्रय स्वामी का माता गया है । 

व्यवस्था की दृष्टि से यह सवंथा उपयुक्त है कि चार मुख्य ऋत्विज्‌ अपने 
सहयोगियों का परिक्रय अपनी इच्छा के अनुसार स्वयं करें । यागानुष्ठान के अव- 
संर पर यागसम्बन्धी निर्धारित कार्य को सम्पन्न करने के लिए कौन व्यक्ति 
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योग्य है? इसका निर्णय मुख्य ऋत्विज्‌ ही अपने-अपने कार्य के अनुसार कर 
सकते हैं। यदि सहयोगियों का परिक्रय भी स्वयं यजमान करता है, तो अनुष्ठान 
के अवसर मुख्य ऋत्विज्‌ द्वारा सहयोगी को अज्ञता का प्रश्न उठ सकता है। इससे 
यज्ञानुष्ठाच में वाधा की सम्भावना बनी रहती है। मुख्य ऋत्विजों द्वारा अपने- 
अपने सहयोगी के परिक्रय में ऐसे बाधक अवसर उभरने की कोई आशंका नहीं 
रहती ॥२॥ (इति क्रयस्य स्वामिकमंताऽधिकरणम्‌-- १) । 


(वपनादिसंस्काराणां याजमानताऽधिकरणम्‌-२) 

ज्योतिष्टोम प्रसंग में कतिपय वाक्य पठित हैं--'केशश्मश्चु वपते, दतो घावते, 
नखानि निकृन्तते, स्नाति’ आदि-'सिर के बाल दाड़ी-मूंछ गुंडबाता है, दाँतों को 
चोता है, नखों को काटता है, स्नान करता है ।' इनके विषय में सन्देह होता है-- 
क्या ये कार्ये अध्वर्यु आदि को करने चाहिएँ ? अथवा यजमान को ? प्रतीत होता 
है, ये कार्य पुरुष द्वारा किये जाते हैं। जिस वेद में इनका निर्देश है, और उस वेद 
से जिस पुरुष का सम्बन्ध है, उसी को ये कार्य करने चाहिएँ । 

इस अर्थ को आचार्य सूत्रकार ने पू्वंपक्षरूप में प्रस्तुत किया-- 


संस्कारास्तु पुरुषसामर्थ्यं यथावेदं कर्मवद्‌ 
व्यवतिष्ठेरन्‌ ॥३॥ 


[संस्काराः] केशश्मश्रु के वपन आदि संस्कार [तु] तो [पुरुषसामर्थ्यं | 
कमे करनेवाले पुरुष के सामर्थ्यं में सम्बद्ध होते हैं । तात्पर्य है-कर्म करने के लिए 
पुरुष को समर्थ बनाने में ये संस्कार प्रेरक व निमित्त होते हैं । इस प्रकार [ यथा- 
वेदम्‌ ] जो संस्कार जिस वेद में पठित हैं, उस वेद से काये करनेवाले अथवा उससे 
सम्बद्ध ऋत्विक्‌ में [कर्मवत्‌ ] अपने वेद से सम्वद्ध कर्मो के समान [व्यवतिष्ठे- 
रन्‌] व्यवस्थित होने चाहिएँ । 

स्तोत्र-शस्त्र आदि कर्म सामनेद में पठित हैं, उससे सम्बद्ध ऋत्विक्‌ उद्गाता 
है। इसलिए उद्गाता द्वारा स्तोत्र-शस्त्र आदि कर्मे किये जाते की व्यवस्था है। 
इसी प्रकार केशइमश्रु-वपन आदि संस्कार आध्वयंव वेद में पठित हैं, इसलिए उस 
बेद से सम्बद्ध अध्वर्यु ऋत्विक्‌ उक्त कर्मो को करे, यह व्यवस्थित होता है। 
समाख्या ==नाम के आधार पर यह व्यवस्था की जाती है। ये आध्यर्येव कमं हैं; 
अध्वर्यू द्वारा किये जाने चाहिएँ ॥३॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 


१. इन वाक्यों के लिए द्रष्टव्य-- तै० सं० ६।१।१।२॥ आपस्तम्ब श्रौ० 
१०५१४ 
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याजमानास्तु तत्प्रधानत्वात्‌ कर्मवत्‌ tu 


= [तु] तु! पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है। तात्पये है--समाख्या के 
आधार पर केश-वपन आदि संस्कार अध्वर्यु को करने चाहिएँ,-ये यह कथन युक्त 
नहीं। [याजमानाः] उक्त संस्कार यजमान-सम्बन्धी हैं, [ तत्प्रधानत्वात्‌ | यजमान 
के प्रधान होने से, [कर्मवत्‌] याग आदि कर्मो के समान । 

याग अग्निहोत्र आदि कर्मो के अनुष्ठान में जैसे यजमान की प्रधानता रहती 
है, वे यजमान से सम्बद्ध जाने जाते हैं, ऐसे ही केशशमश्रु-बपन आदि संस्कार 
भी यजमान से सम्बद्ध हैं । यजमान पुरुष का प्राधान्य कसे है ? यह्‌ तथ्य “वपते, 
चावते, निकृन्तते” आदि क्रियापदों में आत्मनेपद के प्रयोग से जाना जाता है । जब 
क्रियाफल कर्तुगामी होता है, उसी दशा में आत्मनेपद का प्रयोग किया जाता 
है । केश-वपन आदि याग के अङ्ग हैँं। याग का कर्ता यजमान है। उनके फल से 
यजमान प्रभावित होता है। वपन आदि संस्कारों से वह यागानुष्ठान के लिए 
योग्य बनता है। अध्यर्यु आदि ऋत्विजों का परिक्रय यजमान इस भावना से 
नहीं करता कि यागानुष्ठान का फल उन ऋत्विजों को मिले । इसलिए जिस कर्म 
से जिसकी समर्थता व योग्यता उत्पन्न होती है, उसी को वह कर्म करना चाहिए। 
जैसे प्रधान कमं यजमान पुरुष के लिए होते हैं, वसे ही केश-वपन आदि अङ्ग-कर्म 
भी यजमान पुरुष के होने चाहिएँ। 

इस विषय में विचारणीय है कि आत्मनेपद के रूप में केवल व्याकरण पर 
आश्रित हेतु कोई अदूट हेतु नहीं है । पूवोक्त वाक्यों में ही अन्तिम 'स्नाति' किया 
परस्मैपदी है । इसमें क्रिया-स्तान का फल शान्ति-शीतलता-देहश्ुद्धि आदि स्पष्ट 
कतुँगामी है, पर क्रियापद आत्मनेपदी नहीं है। अनेक धातु उभयपदी हैं। इसलिए 
आत्मनेपदी क्रिया का फल ही कर्तुगामी होता है, ऐसी नियत व्यवस्था वर्तमान 
संस्कृत वाङ्मय में दृष्टिमोचर नहीं है । फलतः सूत्र का आशय इतना ही समना 
अभीष्ट है कि वपन, धावन, निकृन्तन, स्नान आदि क्रियाओं के फल से केबल 
यजमान प्रभावित होता है । प्रधान याग के अनुष्ठान के लिए ये संस्कार उसे कर्ता 
के रूप में योग्य बनाते हैं । अतः उसी के ये संस्कार हैं; अन्य अध्वयु आदि किसी 
के नहीं ॥४॥ 

इसी अर्थे की पुष्टि में सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया -- 


व्यपदेशाच्च ॥४५७ 


[व्यपदेशात्‌ ] व्यपदेश == अन्य स्पष्ट कथन से [च] भी जाना जाता है कि 
केश-वपन, नख-निकृन्तन आदि संस्कार यजमान के किये जाते हैं। 
इस प्रसंग के शतपथ ब्राह्मण [ ३।१।३।६] में पाठ है-'समभ्यनक्ति'-तम्‌ = 
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उस यजमान को अध्वर्यु नवनीत से अभ्मञजन,.(==उबटन) करता है। इसके 
आगे [३।१।३।११ में] कहा--“अथाक्ष्यादानक्ति'---उसके अनन्तर आँखों को 
सुरमा से आँजता है। इस सुरमा या अञ्जन को वहाँ “त्रेककुद' कहा है-“तरिककुद्‌' 
नामक पर्वत के पत्थर से बना हुआ सुरमा। सुरमा या अञ्जन पत्थर से बनाया 
जाता है । यहाँ 'तम्‌' इस कर्मवाचक 'तत्‌' सर्वनाम से 'यजमान' कहा गया है। 
अध्वर्यू ऋत्विक्‌ यजमान की देह को नवनीत से मर्देन करता है, तथा उसकी आँखों 
में अञ्जन लगाता है। यहाँ स्पष्ट ही अभ्यञ्जन ( = उबटन) और अञ्जन 
यजमान का संस्कार कहा गया है। इसी के समान साथी पूर्वोक्त केशवपन, नख- 
निकृन्तन आदि संस्कार हैं। वे भी यजमान के हो सकते हैं; अन्य किसी के 
नहीं ॥५॥ 
आध्वर्यव नाम-निर्देश के विषय में सूत्रकार ने बताया-- 


गुणत्वे तस्य निर्देशः ॥६॥ 

[तस्म] उस 'आध्वर्यव' समाख्यान =नाम का [निर्देशः] निर्देश =्=कथत 
[गुणत्वे] क्रिया के गुण होने में अर्थात्‌ अङ्गभूत कर्मों में समञ्जस जानना 
चाहिए! 

प्रथम जो यह कहा है कि 'आध्वर्यव' आदि नाम-कथन से यथावेद कतुंत्व 
होगा, ऐसा कथन युक्त नहीं है, क्योंकि अध्वर्यू आदि के कर्तुत्व का सामञ्जस्य 
गुणभूत कर्मों में है। प्रधान कमें में कत्‌ँ त्व केवल यजमान का रहता है । अध्वर्यू 
यजमान-देह का उवटन करता है, या आँखों को आँजता है, ये सव संस्कार प्रधान 
कर्म के अङ्गभूत हैं। आँजना या उबटना क्रिया को करनेवाला अध्वर्यू है। केश- 
वपन आदि क्रियाओं को करनेवाला अन्य व्यक्ति ही होता है। क्रियाओं का विषय 
यजमान है। वे क्रियाएं उसपर आयोजित हो रही हैं-केश उसके कट रहे हैं, स्नान 
बह्‌ कर रहा है, आंखें उसकी आँजी जा रही हैं। इनके करनेवाले अन्य हैं । ये सब 
क्रियाएं प्रधान कर्म के अङ्गभुत हैं। संस्काररूण ये सब क्रियाएं यजमान में होती 
हैं। उनका आधार यजमान है । इसी रूप में- अन्य द्वारा की जानेवाली क्रियाओं 
में भी वह मुख्यकर्त्ता रहता है । अध्वर्यू आदि अन्य व्यक्तियों का कर्तृत्व प्रधान कमं 
का अङ्गभूत है। उसका कथन इसी रूप में समञ्जस है । फलतः केश-वपन आदि 
संस्कार यजमान के हैं, यह्‌ निड्चित होता है ॥६॥। 

इसी अर्थ की पुष्ट में सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


'ोदनां प्रति भावाच्च ॥७।। 


केका-वपन आदि संस्कारों के [चोदनाम्‌ ] चोदना ==अपूर्वोत्पत्ति के [प्रति] 
लिए [भावात्‌] होने से [च] भी जाना जाता है कि केश-वपन आदि संस्कार 


ध्द्द मीमासा-दर्शन 


यजमान-सम्बन्धी हैं । 
यजमान अपने लिए अपूर्व = धर्म विशेष की उत्पत्ति की भावना से ज्योतिष्टोम 

आदि याग का अनुष्ठान करता है। केश-वपन आदि संस्कार उस प्रधान कर्म के 
अङ्गभूत कर्म हैं। अपूर्वोत्पत्ति में वे प्रयोजक होते हैं। वह अपूर्व क्योंकि यजमान 
के लिए है, इसलिए वे संस्कार यजमान के ही सम्भव हैं | अध्वर्युं आदि ऋत्विक्‌ 
यजमान के लिए यज्ञसम्पादन में साधनमात्र हैं। यागसम्पादनार्थं उनका संस्कार 
अनपेक्षित है । यदि वे स्वयं वपन आदि संस्कार करें, तो उरासे याग का न कुछ 
बनता है, न बिगड़ता है। यदि याग का अनुष्ठाता यजमान वपन आदि संस्कार 
न करे, तो याग विकृत हो जायगा, अपूर्वोत्पादन में असमर्थ होगा । इसलिए केश- 
वपन आदि संस्कार यजमान से सम्बद्ध हैं, यह निश्चित है ॥७॥ 

, शिष्य जिज्ञासा करता है--यजमान और ऋत्विक्‌ सब मिलकर समान रूप 
से यागानुष्ठान करते हैं। दोनों की समानता में यजमान के वपन आदि संस्कार 
हों, ऋत्विजों के न हों ऐसा क्यों ? आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया -- 


अतुल्यत्वादसमानविधानाः स्युः ॥८॥॥ 


[अतुल्यत्वात्‌ ] यजमान और ऋत्विजो के परस्पर तुल्य = समान न होने से 
वपन आदि संस्कार [असमानविधानाः] यजमान और ऋत्विक्‌ दोनों के लिए 
समान रूप से विहित नहीं [स्थुः] हैं। 

यजमान याग का अनुष्ठाता होने से स्वामी है । वह घन व्यय करके ऋत्विजो 
का परिक्रय करता है, अपने यागानुष्ठान-रूप कर्म को सुचारु रूप से संचालित करने 
के लिए। इस प्रकार यागानुष्ठान-रूप कार्ये में यजमान और ऋस्विक्‌ दोनों की 
उपस्थिति समान नहीं है। यजमान याग का कर्ता है, ऋत्विक्‌ साधनमात्र हैं । याग 
का फल कर्ता को मिलता है; याग की परिनिष्ठा के लिए विहित वपन आदि 
संस्कार कर्ता के सम्भव हैं; तभी वह याग के फल का अधिकारी हो सकता है । 
ऋत्विजों को उस फल से कोई सरोकार नहीं । वे तो केवल अपने नियत पारि- 
श्रमिक द्रव्य के अधिकारी हैं। उनके लिए वपन आदि सस्कारों का विधान नहीं 
है। फलतः यागानुष्ठान में यजमान और ऋरिविजों की उपस्थिति समान नहीं 
है॥८॥ (इति बपनादिसंस्काराणां याजमानताधिकरणम्‌- २) । 


(तपसो याजमानताधिकरणम्‌--३) 


ज्योतिष्टोम में तप सुना जाता है--'दचहं नाइनाति, त्र्यहं नाइनाति'--दो 
दिन नहीं खाता, तीन दिन नहीं खाता । यहाँ सन्देह है--क्या यह अनशन ब्रतरूप 
तप यजमानसम्बन्धी है ? अथवा ऋत्विजों से सम्बद्ध है ? प्रतीत होता है, तप 
ऋस्विजों का होना चाहिए, क्योंकि तप का विधान यजुबंद में है और उसका 


अथ तृतीयाध्याये अष्टमः पादः ६६६ 


अच्वर्यु से सम्बन्ध है। 
ऐसा प्राप्त होने पर सूत्रकार ने बताया-- 


तपश्च फलसिद्धित्वाल्लोकवत्‌ ॥६॥॥ 


[तपः] देह का शोषण करनेवाला अनशनरूप तप [च] भी यजमान- 
सम्बन्धी है, [फलसिद्वित्वात्‌] फल की सिद्धि करनेवाला होने के कारण, 
[लोकवत्‌] लोकव्यवहार के समान । 

लोकव्यवहार में देखते हैं, मलिन दर्पण आदि को उपयुक्त द्रव्य से रगड़- 
खिसकर--मुखादि अङ्गों को देखने के लिए ---शुद्ध-स्वच्छ कार्यक्षम बनाया जाता 
है। आलस्य पुरुष की मलिनता है, जो अन्न आदि के अधिक व निरन्तर प्रयोग 
से उत्पन्न होती है। ऐसी दशा में प्रत्येक पुरुष अपने निर्धारित कार्ये को सम्पन्न 
करने में सतर्क नहीं रह पाता। ज्योतिष्टोम जैसे पवित्र एवं महान्‌ कर्मे को 
लिविघ्न सम्पन्त करने के लिए यज्ञकर्ता को आलस्यहीन व सक्रिय रहना 
आवश्यक है । इसलिए सथापेक्षित दो या तीन दिन अन्न का उपयोग न कर दुग्ध 
आदि हल्के सुपाच्य आहार को लेकर यजमाव का सक्रिय-सक्षम बना रहना 
उपयुक्त है । उसके उजागर रहने पर ऋत्बिक्‌ स्वतः कार्यसंलग्न बने रहते हैं। 
इसलिए अनशन-ब्रतरूप तप यजमान-सम्बन्धी जानना चाहिए। याग की 
लिविध्न सम्पन्नता, यागजन्य फल की सिद्धि यजमान के लिए ही करती है। अतः 
तप उसी के लिए है ॥६॥ 

इसी अर्थ को सूत्रकार ने प्रकारान्तर से पुष्ट किया-- 


आक्यशेषश्च तद्वत्‌ ॥१०॥ 


[वाक्यशेषः] अनशनविधि का वाक्यशेष [ च] भी [तद्वत्‌] जैसे तप 
यजमानसम्बन्धी हो वैसे बताता है । 

तप यजमानसम्बन्धी है, यह तथ्य अनशनविधि के वाक्यशेष से भी जाना 
जाता है। वाक्यशेष है--'यदा वै पुरुषे न किञ्चानान्तर्भवति, यदास्य कृष्णं 
चक्ुघोर्नेश्यति, अथ मेध्यो अवति’ निश्चित ही जब पुरुष में नितान्त भी पाप की 
मात्रा नहीं रहती, और आँखों में पाप की कालिमा नष्ट हो जाती है, तब पुरुष 
मेघ्य होता है। मेघ का अर्थ यज्ञ-याग है, मेघ का अर्थ पवित्र है । अनशन द्वारा जो 
कष्ट या दुःख का अनुभव होता है, वह दुःख-मोग द्वारा पाप का मष्ट होना 
है। उससे पवित्रात्मा होकर पुरुष यागानुष्डान के लिए उपयुक्त एवं योग्य हो 
जाता है। चक्षुओं में पाप की मलिनता के नष्ट होने का तात्पयं है, पाप-प्रवृत्ति 
की ओर भावना का भी कभी न उभरना । आँख ही सबसे पहले पाप की ओर 
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प्रवृत्ति को उभारती है। वह मलिनता आंखों में न रहे, तो आन्तरिक भावना पाप 
की ओर कभी पग न बढायेगी । 'कुश' होना भी पाप की दुर्बलता को लक्षित 
करता है। 

सृत्रकारों ने जो इस वाक्यदोष सन्दर्भ के अथं किये हैं कि आँख को क्रृष्ण- 
तारा का दिखाई न देवा, अर्थात्‌ अनशन के फलस्वरूप आँखों का अन्दर घेस 
जाना; तथा 'कृश' का अर्थ--शरीर का इतना दुर्बल हो जाना कि चमडा हड्डियों 
से जाकर चिपट जाय । ऐसा अर्थ युक्त प्रतीत नहीं होता । ऐसा व्यक्ति यज्ञानु- 
ष्ठान करने में समर्थ कैसे रह सकता है ? अनशन का तात्पर्य इतना ही ज्ञात होता 
है कि पाप की ओर प्रवृत्ति से सर्वथा विरत रहा जाय! 

दाक्यशेष में अनशनकर्त्ता पुरुष को मेध्य अर्थात्‌ यज्ञ करने के योग्य बनना 
बताया है। यज्ञानुष्ठान की दीक्षा यज़मान ने ली है। इसलिए वाक्यशेष द्वारा 
तप का सम्बन्ध यजमान के साथ होना योतित होता है ॥१०॥ 

शिष्य जिज्ञासा करता है- क्या यह नियत व्यवस्था है कि सर्वत्र यागानुष्ठात 
में यजमान ही तप करे ? आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 


वचनादितरेषां स्यात्‌ ॥११॥ 


[वचनात्‌ | वचन-सामर्थ्यं से [इतरेषाम्‌] अन्य ऋत्विजो का भी तप 
[स्यात्‌] होता है। 

जिस किसी प्रसंग में ऋह्विजों के अनशन आदि के विषय में वचन उपलब्ध 
होता है, वहाँ उनका भी तप जानना चाहिए । जैसे--'रात्रि सत्रे सर्वे ऋत्विज 
उपवसन्ति'-राति सत्र में सब ऋत्विज्‌ उपवास करते हैं । भाष्यकार शबर स्वामी 
ने यह वाक्य भाष्य में उद्धत किया है, पर इसके सूलग्रन्थ और प्रसंग का कुछ पता 
नहीं है ॥ ११ 

जिस वेद में तप का निर्देश है, उसी से सम्बद्ध ऋत्विक्‌ तप करे । तप यजुर्वेद 
में निदिष्ट है; वह आध्वर्यव =अध्वयूं से सम्बद्ध वेद कहा जाता है, इसलिए 
समाख्या के अनुसार केवल अध्वर्यू ऋत्विक्‌ को तप करना चाहिए, ऐसी व्यवस्था 
नहीं है। सूत्रकार ने इसी अर्थ को बताया-- 


गुणत्वाच्च वेदेन न व्यवस्था स्यात्‌ ॥१२॥ 


[गुणत्वात्‌ ] तपादि कमं के गुणभूत होने से [च] भी [वेदेन] वेद से= 
आध्वर्यव वेद में तप के पठित होगे से--ऋत्विजों में केवल अध्वर्यू ऋत्विक्‌ 
तप करे, ऐसी [व्यवस्था ] व्यवस्था [न] नहीं [स्यात्‌ ] है । 

आध्वर्यव समारुया के आधार पर ऋत्विक्‌-सम्बन्धी तप कहना युक्त नहीं है । 
समाख्या से प्रधान का ही ग्रहण किया जाता है । तप गुणभूत कर्म है; समाख्या से 
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यह गृहीत नहीं होता । इसलिए जहाँ ऋत्विजों के लिए तप का निर्देश है, वह 
सामान्य रूप से सभी ऋत्विजों का कर्तव्य होगा ॥१२)। (इति तपसो याजमान- 
ताधिकरणम्‌--३}) । 


(लोहितोष्णीषतादीनां सर्वेत्विग्धमेताधिकरणम्‌--४) 


बारहवें सूत्र की व्याख्या भाष्यकार शाबर स्वामी ने अतिरिक्त अधिकरण 
मानकर भी की है, जो इस प्रकार है-- 

इयेनयाग के प्रसंग में पाठ है--लोहितोष्णीषा लोहितवाससो निवीता 
ऋत्विज: प्रचरन्ति’ [षड्विश ब्रा० ३।८]--लाल पगड़ीवाले, लाल कपड़ेवाले 
ऋत्विक्‌ कर्म कर रहे हैं। तथा वाजपेय याग में पाठ हे--'हिंरण्यमालिन ऋत्विजः 
सुत्येऽहनि प्रचरन्ति’ [आप० श्रौ० १४।२।११ ] सुवर्णे की मालावाले ऋत्विक्‌ 
सोमयाग के दिन कमं करते हैं। 

इनमें सन्देह है-कया श्येनयाग में उदगाताओं को लास पगड़ी व वस्त्र धारण 
करने चाहिएँ ? तथा वाजपेय में अध्वयु और उसके सहयोगियों को सुवर्ण माला 
धारण करनी चाहिए ? अथवा दोनों धर्म सब ऋत्विजो के माने जाने चाहिएँ ? 
प्रतीत होता है, लाल पगड़ी व घस्त्र-धारण केवल उद्गाताओं का धर्म हो; क्योंकि 
इथेनयाग की उत्पत्ति सामवेद में है। उसकी औद्यात्र संज्ञा होने के कारण समाख्या 
के आधार पर उद्गाताओं को ही लाल पगड़ी व वस्त्र घारण करने चाहिएँ । इसी 
प्रकार वाजपेय याग की उत्पत्ति यजुर्वेद में है। उसकी आध्वर्यव संज्ञा होने के 
कारण अध्वर्यू ऋत्विजो को ही सुवर्ण की माला धारण करनी चाहिए । 

ऐसा प्राप्त होने पर आचार्य सूत्रकार ने सिद्धान्त-पक्ष प्रस्तुत किया--- 


गुणत्वाच्च वेदेन न व्यवस्था स्यात्‌ ॥१२॥ 


लाल पगड़ी व कपड़े पहनना, सुवर्णे की माला धारण करना, इन दोनों धमो 
के [गुणत्वात्‌ ] गुणभूत होने से [च] भी [वेदेन] औद्गात्र और आध्वर्येव वेद 
समाख्या से [व्यवस्था] धर्मो का नियमन [न] नहीं [स्यात्‌] होता । 

लोहितोष्णीषता (लाल पगड़ी पहने हुए होना) और हिरण्यमालिता (सुवण 
माला धारण किये हुए होना) दोनों गुणभूत धर्म हैं। ये धारण करनेवाले पुरुष के 
विशेषणरूप में कहे गये हैं; कत्त॑व्यता के रूप में नहीं कहे गये । इससे पुरुष का 
प्राधान्य स्पष्ट है । समाख्या इसमें संकोच= नियमन नहीं कर सकती । इससे यही 
परिणाम सामने आता है कि ऋत्विक्‌ पुरुषों को इन धर्मोवाला होना चाहिए । 
फलतः इन धर्मो का सम्बन्ध सभी ऋत्विजो के साथ है। श्येनयाग में सब लाल 
पगड़ी व लाल वस्त्र धारण करें । वाजपेय में सब ऋत्विजों को सुवर्णे की माला 
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घारण करनी चाहिए ॥१२॥ (इति लोहितोष्णीषतादीनां सर्वेत्विग्धर्मताधि- 
करणम्‌-- ४) । 

(वृष्टिकामनाया याजमानताधिकरणम्‌- ५) 

ज्योतिष्टोम प्रसंग में पाठ है--'यदि कामयेत वषत्‌ पर्जन्य इति नीचैः सदी 
भिनुयात्‌? [मैत्रा० सं० २।८।६]--यदि कामता करे कि प्न्य बरसे, तो सदः 
मण्डप का नीचे मान करे। न बरसने की कामना में मान ऊँचा करे। बरसने के 
अवसर पर पर्जन्य नीचा रहता है; न बरसने पर ऊँचा रहता है। गूलर की 
लकड़ी का थूण गाइ़कर उसपर सदोमण्डप की छान टिकाई जाती है। छान का 
ऊँचा-नीचा होना पर्जस्य की स्थिति को अभिव्यक्त करता है । छान की ऊँचाई- 
नीचाई रखने में यह भावना भी प्रतीत होती है कि पर्जन्य बरसने की स्थिति में 
छान कुछ नीची रहे, तो इधर-उधर से बाछड़ आने की सम्भावना नहीं रहती । 
पर्जन्य न बरसने पर बाछड़ का भय नहीं; छान का मान ऊँचा रक्खा जा सकता 
है। 

इसमें सन्देह है--यह पर्जन्य बरसने या न बरसने की कामना क्या ऋत्विक्‌- 
सम्बन्धी है? अथवा यजमान-सम्बन्धी है? तात्पयें है, यह कामता कौन करे ? 
यजमात अथवा ऋत्विक्‌ ? आध्वर्यव वेद में पठित होने से यह कामना ऋत्विक्‌ 
अध्वर्यु की सम्भव है। 'मिनुयात्‌'--'मान करे” का सीधा सम्बन्ध अध्वर्यु के 
साथ हैँ। 

ऐसा प्राप्त होने पर सूत्रकार ने सिद्धान्तपक्ष प्रस्तुत किया-- 


तथा कामोऽ्थसंयोगात्‌ ॥१३॥ 


[तथा कामः] काम: कामना तथा= बसे ही है जैसे तप । तात्प है- 
तप के समान कामना भी यजमान से सम्बद्ध है, [अर्थसंयोगात्‌ ] अङ्गसहित 
याग के अर्थ -- फल का यजमान से सम्बन्ध होने के कारण । 

'ज्योतिष्टोमेतं स्वर्गकामो यजेत'--स्वर्ग-सुख की कामनावाला ज्योतिष्टोम 
याग से यजन करे' वाक्य के अनुसार कामना का सीधा सम्बन्ध यजनान से है। 
ज्योतिष्टोम में जितने अङ्ग-कमं हैं, स्वभावतः उनका सम्बन्ध भी यजमान से 
होगा। सदोमण्डप की छान का मान समाख्या के आधार पर अध्वर्यु करता हैँ । 
'मिनुयात्‌' क्रियापद की एकवाक्यता अध्वर्यु के साथ है। क्रियापद में परस्मैपद 
का प्रयोग यह प्रकट करता है कि वह मान अध्वर्यू के अपने लिए नहीं है। बह 
परार्थ--यजमान की कामना के अनुरूप सदोमण्डप के आवरण का मान करता 
है। इसलिए मूल कामना यजमान से सम्बद्ध है, क्योंकि अङ्गसहित ज्योतिष्टोम- 
याग के फल का भोक्ता यजमान है । परिक्रीत अध्वर्यु आदि ऋत्विक्‌ याग-सम्बन्धी 
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सब कार्य यजमान की कामना के अनुसार ही करते हैं ॥१३॥ 
शिष्य जिज्ञासा करता है--क्या यह नियत व्यवस्था है कि स्त्र कामना 
यजमान से सम्बद्ध है ? आचार्य सूत्रकार ने बताया-- 


व्यपदेशादितरेषां स्यात्‌ ॥१४॥ 

[व्यपदेशात्‌ ] व्यपदेश = शास्त्रीय कथन से [ इतरेषाम्‌ ] अन्यों = ऋत्विजों 
का भी कामना के साथ सम्बन्ध [स्यात्‌] होता है । 

जहां ऐसा शास्त्रीय वचन उपलब्ध है, जिससे कामना का सम्बन्ध ऋत्विक्‌ 
के साथ ज्ञात होता है, वहाँ ऋत्विक्‌ की कामना का होना मान्य है। जैसे वाक्य 
हे— 

“एबंचिद्‌ उद्गाता आत्मने बा यजगानाय वापं कामं कामयते तमागायति 
“ऐसा जानकार उद्गाता ऋत्विक्‌ अपने अथवा यजमान के लिए जिस काम की 
कामना करता है, उसको गाता है, सामगान के रूप में उसका कथन करता है।' 
यहाँ 'आत्मने' अर्थात्‌ 'अपने लिए' पद से उद्गाता की अपनी कामना का स्पष्ट 
निर्देश किया गया है। इसलिए जहाँ शास्त्रीय वचन यजमान से अतिरिक्त 
उद्गाता आदि ऋत्विक्‌ की कामना का निर्देश करता है, वहाँ ऋत्विक्‌ की 
कामना मान्य जाननो चाहिए । 

यदि 'आत्मने” का अर्थ -इस भावना से कि कामना स्त्र यजमान की होनी 
चाहिए--'यजमान के लिए' कल्पना किया जाता है, तो वाक्य में 'यजमानाय' 
पद और 'वा” पद निष्प्रयोजन हो जाते हैं। यह मी ध्यान देने योग्य है कि 
'आत्मने' का अर्थ 'यजमान के लिए' क्यों कल्पना किया जाग्र जबकि 'यजमानाय' 
पद स्वयं उक्त वाक्य में पठित है? 'वा' पद इनके भेद को स्पष्ट करता है। 
इसलिए वाक्य के अनुसार विशिष्ट स्थलों में उद्गाता की कामना” भी मान्य 


१. 'एवंविद्‌ उद्गाता आत्मने वा' इत्यादि वचत शर ब्रा० १४।४।१।३३, तथा 
माध्यन्दिनीय बृह्‌० उप० १।१।३३ के मघुविद्या प्रकरणगत प्राणोपासना में 
षठित है । इसका भाव यह है कि जो प्राणविद्‌ उद्गाता है, वह तीन पचमान 

( ==बहिष्पवमान, माध्यन्दिन पवमान, आरभे पवमान) स्तोत्रों में यजमान 
के लिए उद्गान के अनन्तर अशिष्ट ६ स्तोत्र (आज्य, पृष्ठ्य, अग्नि- 
ष्टोम, उक्थ्य, षोडशी, रात्रि, सन्धि, आप्तोर्याम, वाजपेयसंज्ञक स्तोत्र) 
अपने लिए अन्नाद्य का आगान करे=वागान से अन्नाद्य काम को सम्पादित 
करे । इस कारण, इस प्रकार प्राणविद्‌ उद्गाता अपने लिए वा यजमान के 
लिए जिसकी इच्छा करता है, उसको आगान से प्राप्त करता है। उपर्युक्त 
३ पेवमान स्तोत्र तथा अन्य आज्य आदि & स्तोत्र= १२ स्तोत्र सोमयाग 
की संस्थाओं में प्रयुक्त होते हैं । (यु० मी०) 


दइ मीमांसा-दर्शन 
है ॥१४॥ (इति वृष्टिकामनाया याजमानताधिकरणम्‌--५) । 


(आयुर्दादिमन्त्राणां याजमानताधिकरणम्‌--६) 

इस अधिकरण में 'आयुर्दा अग्ने आयुर्मे देहि' इत्यादि मन्त्र विचारणीय हैं। 
हे अग्ने ! तुम आयु के देनेवाले हो, मुझे आयु दो। “वर्चोदा असि अग्ने बर्चो मे 
देहि' हे अग्ने ! तुम वचंसू के देनेवाले हो, मुझे वच॑स्‌ दो । इनमें सन्देह है-क्या ये 
मन्त्र यजमान-सम्बन्धी हैं? अथवा ऋत्विक्‌-सम्बन्धी हैं ? तात्पर्यं है-यह आयु 
और वचस्‌ की कामना ऋत्विक्‌ करता है ? अथवा यजमान करता है ? आध्वर्यव 
वेदपठित होने से ये मन्त्र समाख्या के आधार पर अध्वर्यु ऋत्विक्‌-सम्बन्धी 
प्रतीत होते हैँ । ऐसा प्राप्त होने पर सूत्रकार ने सन्देह का समाधान किया-- 


मन्त्राश्‍्चाकमंकरणास्तद्वत्‌ tA 

[अकर्मकरणाः] जिनसे आहुतिप्रक्षेप आदि कोई कर्म नहीं किया जाता, वे 
[मन्त्राः] आयुर्दा ०, वर्चोदा० तेजोऽसि आदि मन्त्र [ च] भी [तद्वत्‌ ] कामना के 
समान यजमान-सम्बन्धी ही जानने चाहिएँ । 

ये 'आयुर्दा आदि मन्त्र आशीवंचनखूप हैं । ये अग्निहोत्र होम आदि कर्म के 
सम्पन्न होने पर प्रार्थनारूप में बोले जाते हैं। इन मन्त्रों का उच्चारण यजमान 
अपने लिए करे, अथवा ऋत्विक्‌ करें ? यह सन्देह प्रकट किया। सूत्रकार का 
समाधान है-यज्ञ-सम्पादन के लिए अग्नि का आधान यजमान करता है। उस 
अग्नि में--उच्चारणपूर्वेक कतिपय मन्वों से--आज्य आदि द्रव्य की आहुति दी 
जाती है | इन मन्त्रों का कर्मानुष्ठान में विनियोग होने के कारण इन्हें विनियुक्त” 
मन्त्र कहा जाता है । सूत्र में इनको 'कर्मकरण' मन्त्र कहा है। कमे सम्पन्न हो 
जाने पर कमें के फलस्वरूप जो आशीर्वचनरूप में मन्त्र बोले जाते हैं, जिनसे कोई 
आहुति नहीं दी जाती, वे कमं में विनियुक्त नहीं हैं; सूत्र में उनको 'अकर्मकरण' 
मन्त्र कहा है। इन मन्त्रों द्वारा अपने में विशेष गुणों के आधान की परमात्मा से 
प्रार्थना की जाती है । यज्ञ के अनन्तर यज्ञ के फलरूप में उसी व्यक्ति के द्वारा की 
जा सकती है, जिसने अग्नि का आधान कर कर्मानुष्ठान किया है। बह्‌ केवल 
यजमान है; ऋत्विक्‌ नहीं । ऋत्विक्‌ यजमान द्वारा परिक्रीत होते हैं। यज्ञ का 
फल उनको प्राप्त नहीं होता । उनका पारिश्रमिक फल दक्षिणा-माचर है । 

इन मन्त्रों का उच्चारण--यजमान की भावना से भी--ऋत्विजों द्वारा 
किया जाना उपयुक्त नहीं है । क्योंकि, इन मन्त्रों में 'मे' अथवा 'मयि' ऐसे पद हैं, 
जो यजमान के लिए अन्य के द्वारा उच्चारण नहीं किये जा सकते। फलतः ये 
मन्त्र पूर्णरूप से यजमान-सम्बन्धी हैं, यह निश्चित है॥ १४ 

उक्त अर्थ की पुष्टि में सूत्रकार अन्य युक्ति प्रस्तुत करता है-- 
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विप्रयोगे च दशनात्‌ ॥१६॥ 


[विप्रयोगे] प्रवास में-->यजमान के अन्य स्थान में जाने पर | दर्शनात्‌] 
देखे जाने से [ च ] भी अकर्म करण मन्त्र यजमान-सम्बन्धी हैं, यह जाना जाता 
है। 

प्रवास के अवसर पर यजमान यथासमय आशीवंचन-मन्त्रों के प्रयोग का 
संकेत करनेवाले वाक्य सुने जाते हैं। ज॑सा कि कहा--'इह एवं सन्‌ तत्र सन्तं 
त्वाग्ने ! “--हे अग्ने ! यहाँ प्रवास में होता हुआ भी मैं वहाँ यज्ञगृह में विद्यमान 
तुम्हारा उपस्थान करता हूँ; तुम्हारे समीप स्थित हूँ, ऐसा अनुभव करता हूँ। 
इसका कारण है--अग्निहोत्र की यथाकाल व्यवस्था करके यजमान का प्रवास में 
जाना । कहा है--'यजमान: संविधाय सोऽग्निहोत्राथ प्रवसति' यजमान यथाकाल 
दैनिक अग्निहोत्र की सुचारु व्यवस्था करके प्रवास करता है। यजमान के प्रवास- 
काल में पत्नी अथवा शिष्य उस कार्यको सम्पन्न करते हैँ। उनकी स्थिति 
ऋ्विक्‌ जैसी नहीं होती; क्योंकि वे परिक्रीत नहीं हैं। प्रवास में गया ऋत्विक्‌ 
ऐसा नहीं कर सकता; क्योंकि ऋत्विक्‌ संज्ञा व्यक्ति की तभी होती है, जब वह्‌ 
कर्मानुष्ठान में संलग्न हो । यजमान प्रवास में भी “इदमग्नये इदन्न सम' का यथा- 
काल ध्यान करता हुआ अन्त में अकर्मेकरण मन्त्रों का उच्चारण करता है। यह 
शास्त्रीय व्यवस्था इस तथ्य को पुष्ट करती है कि अकमंकरण-मन्त्र यजमान- 
सम्बन्धी हैं॥ १६॥ (इति आयुर्दादिमन्त्राणां याजमानताऽधिकरणम्‌--६) । 


(इचाम्नात्तस्योभयप्रयोज्यताधिक रणम्‌ ७) 

दशं-पूणंमास प्रसंग के दो काण्डों =-भाध्वर्यव काण्ड और याजमान काण्ड == 
में आज्यग्रहण और खुग्व्यूहन के कतिपय मन्त्र पठित हैं। आज्यग्रहण का मन्त्र 
है “पञ्चानां त्वा वाताना यन्त्राय धर्त्राय गृह्णामि’; खुग्व्यूहन का मन्त्र है-- 
“वाजस्य मा प्रसवेन' [यजु० १७।६३] इत्यादि । ये दोनों मन्त्र आध्वर्येव काण्ड 
में भी पठित हैं और याजमान काण्ड में भी । याजुष संहिताओं में पठित आध्वर्यव 
काण्ड का ही एक भाग याजमान काण्ड है, इसी भेद के कारण ये दो काण्ड कहे 
हैं तैत्तिरीय संहिता [ १।६।१] में जहाँ आज्यग्रहण-मन्त्र पढ़े हैं, वह याजमान 
काण्ड कहाता है। खुरव्यूहन का तात्पर्य है--खुचों--जुह और उपभृत्‌--को 
मन्त्रोच्चारणपूर्वक विविध दिशाओं में ले-जाना । जुहु को पूवं में वेदि के दक्षिण- 
भाग तक और उपभृत्‌ को पश्चिम में वेदि के उत्तर-मध्य भाग तक चलाना या 
ले-जाना==प्रेरित करना। इसकी क्रिया इस प्रकार है-अनुयाज कर्म के अनन्तर 
अध्वर्यू वेदि के उत्तर में आकर यथास्थान सुचों को रखकर यजमान के साथ 
जुहु को ऊपर उत्तान दक्षिण हाथ से ग्रहण करता है। इसी प्रकार नीचे बाएँ हाथ 
से तीचे से उपमुत्‌ को अध्वर्यु यजमान ग्रहण करते हैं। पत्पश्चात्‌ दोनों पूर्व की 
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ओर जुहु का अगला भाग करके उसे वेदि के पूर्व दिशा के दक्षिजभाग-पर्यन्त प्रेरित 
करते हैं । इसी प्रकार उपभृत्‌ को पश्चिम में अग्रमाग करके परिचिम में वेदि के 
उत्तर-मध्यभाग-प्थन्त प्रेरित करते हैं। यह कमं खुर्व्यूहन कहाता है ।* 

आज्यग्रहण और खुग्ब्यून के मन्त्र समान रूप से आध्वर्यव काण्ड और याजमान- 
काण्ड में पठित हैं । इनमें सन्देह है --क्या ये कर्मे अध्वर्यु और यजमान दोनों के 
द्वारा सम्मिलित रूप में किये जाने चाहिएँ ? अथवा दोनों में से किसी एक के 
द्वारा अलग-अलग ? प्रतीत होता है, समाख्या के अनुसार आध्वर्यव काण्ड में 
पठित आज्यग्रहण-कर्मे को अध्वर्यू करे, तथा याजमान काण्ड में पठित सुग्व्यूहन 
को यजमान करे । ऐसा प्राप्त होने पर आचार्य सूत्रकार ने सिद्धान्त-पक्ष प्रस्तुत 
किया-- 


इृचाम्तातेषूभौ द्वचास्नानस्यारथवत्वात्‌ ॥१७॥ 


[डिचाम्नातेषु | दो >- आध्वयंव और याजमान काण्डों में पठित मन्त्रों के 
उच्चारण में [ उभी] अध्वर्यू और यजमान दोनों समान अधिकारी हैं, [द्वयाम्ता- 
नस्य] दो काण्डों में पढ़े गये अथवा दो के लिए पढ़े गये पाठ के [अर्थवत्वात्‌ ] 
सार्थक --सप्रयोजन होने से । 

यदि आध्वर्यव काण्ड में पठित 'आज्यग्रहुण' मन्त्र का पाठ केवल अध्वर्यु 
करता है, तो वहाँ खुग्व्यूहत-मन्त्र का पठित होना निरर्थक हो जाता है। इसी 
प्रकार याजमान काण्ड में पठित खुम्ब्यूहुन-मन्त्र का प्रयोग यदि केवल यजमान 
करता है, तो वहाँ आज्यग्रहण-मन्त्र का पठित होना निष्प्रयोजन रह जाता है। 
इसलिए दोनों काण्डों में पडित मन्त्रों का प्रयोग अध्वर्यु और यजमान दोनों को 
सम्मिलित रूप से करना चाहिए, यद्यपि इन दोनों का अपना-अपना प्रयोजन 
भिन्न होता है । अध्वर्यू मन्त्र का प्रयोग इस भावता से करता है कि 'मैं इस मन्त्र 
से प्रकाशित कमं अनुष्ठान कछूँगा'--यही उसका प्रयोजन है । यजमान की मन्त्र- 
प्रयोग में यह भावना रहती है कि मन्त्रोच्चारण करने से “मैं अन्यमनस्कतारूप 
प्रमाद से बचा रहूँगा'--यही उसका प्रयोजन है। इस प्रकार दोनों काण्डों में 
दोनों के लिए पठित मन्तरं की सार्थकता बनी रहती है ॥ १७॥ (इति द्वयाम्ना- 
तस्योभयप्रयोज्यताधिकरणम्‌--७) । 


(अभिज्ञस्मैव वाचयितव्यताधिकरणम्‌--5) 
तैत्तिरीय संहिता [ १।७।&] के वाजपेय याग प्रकरण में कतिपय 'आयुयंज्जैन 


१. इसका सप्रमाण विस्तृत विवरण युधिष्ठिर मीमांसककृत शाबर भाष्य के इसी 
प्रसंग के हिन्दी व्याख्यान में द्रष्टव्य है । 
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कल्पताम्‌’ इत्यादि आशीर्वंचन-मन्त्र पठित हैं । इनमें प्रतिमन्त्र 'कल्पताम्‌' पद का 
प्रयोग हुआ है। इस पद से जिस आशीः की प्रार्थना यजमान करता है, उसको ही 
'क्लृष्ति' पद से आपस्तम्ब श्रौतसूत्र [ १८।४॥१ ६] में 'बलुप्तीर्यजमानं वाचमति' 
रूप से कहा है- क्लुप्तियाँ यजमान को बुलवाता है। तात्पर्य है--उन मन्त्रों का 
उच्चारण यजमान से करवाता है। इसी प्रकार तैत्तिरीय संहिता के अगले ११वें 
अनुवाक में 'अग्तिरेकाक्षरेण वाचमुदजयत्‌' इत्यादि रूप से १७ संख्या तक प्रति- 
मन्त्र उतू-उपसर्ग पूर्वक जयार्थक 'जि' घातु के 'उदजयत्‌' क्रियापद का प्रयोग हुआ 
है। उसी को लक्ष्य कर आप० श्रौ० [ १८।४।१६] में 'उज्जिनीयंजमानं वाचयति” 
पढ़ा है, यजमान को उज्जितियाँ बुलवाता है, अर्थात्‌ यजमान से उन मन्त्रों का 
उच्चारण करवाता है। 

यहाँ सन्देह होता है--क्या जानकार और अजानकार (ज्ञञ-अज्ञ) सबको 
ये मन्त्र बुलवाने चाहिएँ ? अथवा केवल जानकार यजमान को ? इस विषय में 
कोई विशेष कथन न होने से सभी को मन्त्र बुलवाना प्राप्त होता है । ऐसी स्थिति 
में आचार्य सूत्रकार ने सिद्धान्त-पक्ष प्रस्तुत किया-- 


ज्ञाते च वाचनं न हाविद्वान्‌ विहितोऽस्ति ॥१८॥ 


[ज्ञाते] जानकार ==विद्वान्‌ यजमान के विषय में [च] ही | वाचनम्‌ ] मन्त्र 
बुलबाना कहा है, [हि] क्योंकि [अविद्वान्‌ ] अज्ञानी मूर्खं व्यक्ति [विहितः] 
यज्ञ कर्म में अधिकृत [न-अस्ति ] नहीं है । कर्मानुष्ठान में विद्वान्‌ का ही अधिकार 
है। 

वाजपेय याग के प्रकरण में जिन मन्त्रों का उच्चारण यजमान से कराये 
जाने को लिखा है, वह विद्वान्‌ यजमान द्वारा किया जाना ही सम्भव है । अधीत- 
वेद व्यक्ति ही विद्वान्‌ कहा जाता है। कर्मानुष्ठान गृहस्थ = दितीयाश्रमी 
होने पर किया जाता है। प्रथम आश्रम बह्मचर्य काल में वेदाध्ययन आवश्यक है। 
'स्वाध्यायोऽध्येतव्यः' इत्यादि वचन इसी अर्थ को स्पष्ट करते हैं। तब कर्मानुष्ठान 
में अविद्वान्‌ को अवसर कहाँ है ? 

यदि किसी ने प्रमादवश ब्रह्मचर्य-काल में वेदाध्ययन नहीं किया है, तो 
निश्चित ही कियमाण कर्म के विषय में उसे नितान्त भी जानकारी नहीं है; तब 
बह कर्मानुष्ठान कर ही नहीं सकता। बह कर्मानुष्ठान-काल में बोले जानेवाले 
वाक्यों तथा मन्त्रों का शुद्ध उच्चारण भी नहीं कर सकता। अशुद्ध उच्चारण 
उलटा अनर्थकारी होता है। सुख-सुविधाओं के लिए किया जानेवाला कमं उससे 
बिपरीत प्रतिकूलताओं का अम्बार लगा देता है । ऐसी दशा में अविद्वान्‌ का कर्मे 
ही नहीं, तो उसे मन्त्र बुलवाने का प्रश्‍न ही नहीं उठता। इसलिए ठीक ही कहा 
है कि वेदज्ञ विद्वान्‌ ही यजमान हो । वही क्नृप्ति, उज्जिति मन्त्रं को बुलवाने 
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योग्य होता है।।१५॥। (इति अभिज्ञस्यैव वाचयितव्यताधिकरणम्‌---८) । 
(द्वादशद्वद्धानामा आध्वयंवत्वाधिकरणम्‌--&) 


दर्श-पूर्णमास प्रकरण के याजमान काण्ड में कतिपय १२ जोड़े के रूप में 
कर्म कथित हैं, जो इस प्रकार हैं-- 

१. “वत्सं चोपावसृजति, उखां चाघिश्रयति'--गाय दुहुने के लिए अध्वर्युं 
बछड़े को खूंटे से खोलकर छोड़ता है, और दूध गरम करने फे लिए बटलोई को 
गाहँपत्य अग्नि पर चढ़ाता है । 

२. 'अव च हन्ति, हषदुपले च समा हन्ति'--धान कूटता हैं, और सिल-बट्टे 
को टाँचता है: 

३. अधि च वपते, कपालानि चोपदधाति'-पीसने के लिए सिल पर चावल 
रखता है, और कपालों को आग पर चढ़ाता है। 

४. 'पुरोडाशं चाधिश्रयति, आज्यं च'--पुरोडाश को पकाने के लिए तप्त 
कपालों पर रखता है, और आज्य को अग्नि पर पिघलाता है। 

५. 'स्तम्बयजुस्च हरति, अभि च गृह्णाति'--वेदि बनाये जाने के स्थान से 
मिट्टी ब कूड़े-करकट (= स्तम्बयजु) को हटाता है, और आग्नीध्र उसे अञ्जलि 
में ले दूर डालता है। 

६. 'वेदि च परिगृह्णाति, पत्नीं च सन्‍्तह्मति'--वेदि को स्पथ से रेखा द्वारा 
अङ्कित करता है, और योक्त्र = जोत से पत्नी को बाँधता है, अर्थात्‌ पत्नी की 
कमर में जोत बाँधता है । 

७. 'प्रोक्षणीश्चासादयति, आज्यं च'--स्प्य से अङ्कित रेखा पर प्रोक्षणी को 
रखता है, और उसी रेखा पर आज्य को रखता है। 

“एतानि द्वादशहन्द्वानि दर्ञपुर्णमासयोः' दश-पूर्णमास प्रकरण के याजमान 
काण्ड में ये दो-दो के जोड़े में साथ-साथ किये जानेवाले १२ जोड़े कमं पढ़े हैं । 
यद्यपि सात जोड़ों में यहाँ १४ कम कहे हैं, पर आचार्यं सायण के विचार से 
प्रथम अनुवाक में पठित दश यज्ञमम्बन्धी आयुधों के दो-दो के जोड़े में पाँच युगल 
और मिलाने से जोड़ों की १२ संख्या का सामंजस्य बताया गया है (द्रष्टव्य तँ ० 
सं० १।६।६ का सायण-भाष्य) । इसके विपरीत आचार्य भट्टभास्कर ने १२ जोड़ों 
के सामञ्जस्य का आधार उक्त सन्दर्भ में १२ क्रियाओं का निर्देश है। चे 
क्रिमाएं हैं-- (१) उपावस्‌ जति, { २) अधिश्रयति, ( ३) अवहन्ति, (४) समाहन्ति, 
(५) अधिवपते, (६) उपदधाति, (७) अधिश्रयति, (८) हृरति, (६) अभिः 
गृह्णाति, (१०) परिगृह्वाति, (११) सन्नह्यति, (१ २) आसादयति । इन 
क्रियाओं से सम्बद्ध कर्मो की अपेक्षा से १२ जोड़ों की कल्पना साधार समभनी 
चाहिए । औपचा।रेक रूप से इन्हीं को द्वादश इन्द्र अर्थात्‌ १२ जोड़े कहा गया है । 
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यहाँ जो कत्तव्य कर्म बताये गये हैं, उनमें सन्देह है--क्या ये कर्म यजमान 
द्वारा किये जाएँ ? अथवा अध्वर्यु के द्वारा ? याजमान काण्ड में पढ़े जाने के कारण 
यही प्रतीत होता है कि ये कर्म यजमान द्वारा किये जाने चाहिएँ । 

आचार्य सूत्रकार ने इसी अर्थ को पूर्वपक्षरूप में प्रस्तुत किया-- 


याजमाने समार्यानात्‌ कर्माणि याजमानं’ स्युः ॥१९॥ 


[याजमाने] याजमान काण्ड में पठित होने पर [समाख्यानात्‌ ] याजमान 
संज्ञा के सामञ्जस्य से [कर्माणि] वत्सावसर्जन आदि कथित १२ कर्म [याज- 
आनम्‌] यजमान द्वारा किये जानेवाले [स्युः ] होने चाहिएँ । 

याजमान काण्ड में पढ़े जाने के कारण उक्त कमं 'याजमान' संज्ञावाले कहे 
जाते हैं। याजमान समाख्या का सामञ्जस्य इसी रूप में है कि उन्हें यजमान द्वारा 
किया जानेवाला माता जाय। अन्यत्र भी नेष्ट्रीय-पोत्रीय विशेष समास्या के 
आधार पर उन कर्मो का मेष्टा-पोता द्वारा किया जाना माना गया है। वैसे ही 
यहाँ माना जाना चाहिए ॥१६॥ 

आचार्ये सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाघान किया--- 


अध्वर्युर्वातदर्थो हि न्यायपूवं समाख्यानम्‌ ॥२०॥ 


[वा] 'वा' पद 'द्वादश कमं यजमानकतँक हैं! इस पूर्वपक्ष की निवृत्ति का 
द्योतक है। [अध्वर्यूः] उक्त कर्मों को अध्वर्यू करे, [हि] क्योंकि वह [ तदर्थः] 
उस कार्य के लिए यजमान द्वारा परिक्रीत हुआ है; [समाख्यानम्‌ | उक्त कर्मो की 
समाख्या प्रथम आध्वर्यव काण्ड में पठित होने से 'आध्वर्येव' नाम [न्यायपूवम्‌ ] 
न्यायपूर्वेक है, न्याय्य है, उचित है। 

उक्त कर्म मुख्य रूप से 'आध्वर्यव' काण्ड में पढ़े गये हैं, इसलिए समाख्या भी 
अध्वर्युकर्तृकता का उपपादन करती है । याजमान काण्ड में इनका पाठ--जोड़े के 
रूप मे यजमान के निर्देश से--अधवर्यु द्वारा कराये जाने के कारण है। यजमान 
केवल निर्देश देता है कि उक्त कर्मो को अध्वर्यु इस रूप (जोड़े के रूप) में करे। 
इतने ही प्रयोजन के लिए याजमान काण्ड में इनका पाठ है। यजमानकतुँकता 
प्रयोजन नहीं है । इसलिए 'याजमान' इन कर्मों की समाख्या नहीं है। इसके लिए 


१. 'बाजमानम्‌” एकवचनान्त पाठ युक्त प्रतीत नहीं होता । 'वेदाः प्रमाणम्‌ 
अथवा 'रक्षोहागमलच्वसदेहाः प्रयोजनम्‌' के समान इसका समाधान चिन्त्य 
है। लिज्ञु-विपर्यय के इन प्रयोगों में “प्रमाण” एवं अयोजन' पद नियत लिङ्ग 
हे । प्रस्तुत प्रसंग में वचन-विपयेय है; 'याजमान' पद नियत वचन नहीं है। 
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जो उदाहरण 'नेत्रीया-पोष्ट्रीया' समाख्या का दिया, वह विषम उदाहरण है; यहाँ 
लागू नहीं होता । वे उन कर्मों की विशेष समाख्या हैं; उन कर्मो को नेता-पोष्टा 
करेंगे । इसमें कोई दोष नहीं है। परन्तु यहाँ उक्त द्वादश कर्मो की समाख्या 
व्याजमान' है ही नहीं । उनकी “आध्वयेव” समाख्या शास्त्रोचित है। अतः ये क्म 
अध्वर्युकर्तृक हैं, यह निश्चित है ॥२०॥ (इति द्वादशद्वन्द्वाना आध्वर्यवत्वाधि- 


(होतुराध्वर्यवकरणमन्‍्त्रानुष्ठातृत्वाधिकरणम्‌--१०) 

ज्योतिष्टोम में अग्नीषोमीय पशु के यूप-सम्बन्धी परिव्ययण-कर्म में दो मन्त्र 
हैं--एक करणमन्त्र, दूसरा क्रियमाणानुवादी मन्त्र। कमे करते हुए जो मन्त्र बोला 
जाय वह 'करणमन्त्र' कहाता है । परिव्ययण-कमे करते हुए अध्वर्यु के द्वारा जो 
मन्त्र बोला जाता है, वह करणमन्त्र है--परिवीरसि परि त्वा | यजु० ६।६] 
आदि । तीनलड़ भानी गई रस्सी को यजमान की नाभि के बराबर ऊंचाई पर 
यूप में दाई ओर से अध्वयूं द्वारा लपेटना 'परिव्ययण' कर्म है। अघ्वयू मन्त्र 
बोलते हुए जब यूप में रस्सी लपेट रहा होता है, उसी समय वेदि के उत्तर-भाग 
में बैठा होता 'क्रियमाणाचुवादी' मन्त्र का उच्चारण करता है; इसका अन्य नाम 
'अनुमन्त्रण' मन्त्र है । जो कार्य किया जा रहा है, उसी का अनुवाद करनेवाला 
मन्त्र है--'युवा सुवासाः परिबीत आगात्‌' [ऋ० ३।८।४| आदि । दोनों ऋत्विक्‌ 
अपने-अपने मन्त्रों का साथ-साथ पाठ करते हैं। यह क्रिया ज्योतिष्टोम के अग्नी- 
घोगीय पशुधर्म में गिनी जाती है। अतिदेश-वाक्य के अनुसार ये धर्म उक्थ्य 
आदि संस्थाओं की परम्परा से 'कुण्डपायिनामयन' में प्राप्त होते हैं, जो ज्योति“ 
ष्टोम का विकृति है। 'कुण्डपायिनामयन” कर्मविशेष का नाम है, जहाँ चमसों के 
स्थान में कुण्डों से सोमपान किया जाता है। उस कर्मे में ऋत्विजों का संक्षेप कहा 
है --'थो होता सोऽब्वर्युः' जो होता है नह अध्वम्‌, है । यहाँ सन्देह होता है--इस 
अवसर पर उक्त कमे को कौन करेगा ? होता या अध्वर्यू ? विशेष निर्देश न होने 
से अनियम प्राप्त होता है; दोनों ऋत्विजों में से कोई भी करे। 

ऐसी स्थिति में आचाये सूत्रकार ने निर्णय दिया-- 


विप्रतिषेधे करणः समवायविशेषादितरमन्यस्तेषां 

यतो विशेषः स्यात्‌ ॥२१॥ 

[विप्रतिषेधे ] करण-मन्त्र और अनुमन्त्रण-मन्त्र दोनों का एक ऋत्विक्‌ 
हारा एक काल में प्रयोग का विरोध होने पर [करणः] अध्वय द्वारा पाठ किया 
जानेवाला करण-मन्--[समवायविशेषात्‌ ] होता और अध्वर्यु के समवाय में 
'यो होता सोऽध्वमुं:' इस विशेष वचन से आध्वर्यव कार्य में होता के नियुक्त होने 
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के कारण- होता उच्चारण करे, [इतरम्‌ ] अन्य क्रियमाणानुवादी “युवा सुवासाः” 
मन्त्रको [अन्यः ] होता के सहयोगी क्रत्विजो में से एक पढ़े, [यतो विशेष: स्यात्‌ ] 
जिससे यह पाठरूप विशेष कार्य हो। तात्पये है--होता के सहयोगियों में अर्धी, 
पादी, तृतीयी, जो भी कार्यान्तर में संलग्न न हो, वह उक्त मन्त्र का पाठ करे। 
अर्धी, पादी, तृतीयी नामों के लिए ३।७।२२ सूत्र की टिप्पणी देखें। 

अतिदेश-वाक्य से--करण-मन्त्र और क्रियमाणानुवादी-मन्त्र का पाठरूप 
कर्म कुण्डपायिनामयन में प्राप्त होता है। इन मस्त्रों का पाठ प्रकृतियाग यथाक्रम 
अध्वयु और होता एकसाथ करते हैं। पर इस कुण्डपाथिनामयन नामक विकृति- 
कर्म में 'यो होता सोऽध्वर्यु:' इस विशेष वचन के अनुसार यह व्यवस्था है कि यहाँ 
अच्वयु का कार्य होता करता है। तब अध्वर्यू द्वारा पठयमान मन्त्र का पाठ होता 
करेगा। तब होता द्वारा पञ्चमान मन्त्र का पाठ कौन करेगा? क्योंकि दोनों 
मन्त्र एक व्यक्ति के द्वारा एकसाथ नहीं पढ़े जा सकते । विधि के अनुसार इनका 
एकसाथ पढ़ा जाना आवश्यक है। ऐसी स्थिति में निर्णय किया है कि होता के 
सहयोगियों में से ही जो विशेष --मुर्य अथवा अन्तरङ्ग है, वह हौत्र मन्त्र का 
पाठ करे । अथवा, इनमें से जो कार्यान्तर में संलग्न न हो, वह पाठ करे ॥२१॥ 
(इति होतुराध्वयंवकरणमन्त्रानुष्ठातृत्वाधिकरणम्‌ -- १०) । 

प्रैषप्रैषाथयो: पृथककतूंकत्वाधिकरणम्‌--११) 

दर्श-पूर्णमास में कतिपय प्रेष पठित हैं। प्रैष का अर्थ है--आज्ञावचन अथवा 
प्रेरित करना-'अमुक कार्य का समय हो गया है, यह करो'-ऐसे वाक्य 'प्रैष' कहे 
जाते हैं। वे हैं--परोक्षणीसासादथ' पवित्र जल से पूर्ण पात्र लाकर रक्खो। 
“इघ्मार्बाहिरुपसादय' इध्म और बहि को यथास्थान रक्सो । 'खुबं खुचशच संमृड्ढि” 
तुव और खूचों को साफ करो। 'पत्नीं सन्तह्य आज्येनोदेहि' पत्नी को योक्त्र 
बांधकर आज्य के साथ लाओ । इन प्रैष-वाक्यों के विषय में सन्देह हैमया जो 
ब्यक्ति प्रैष देता है, वही प्रैष दिये कार्य को करता है ? अथवा आज्ञा देनेवाला 
और आज्ञा दिये गये कार्य को करनेवाला भिन्न-भिन्न व्यक्ति होता है? 

जिज्ञासा--लोक में देखा जाता है, आज्ञा देनेवाला व्यक्ति अन्य होता है, और 
आज्ञा दिये गये कार्य को करनेवाला व्यक्ति अन्य होता है। ऐसी स्थिति में सन्देह 
का अवसर कहां है ? यह स्पष्ट है, आज्ञा देनेवाला-प्रैषकर्त्ता --व्यक्षित भिन्न है, 
तथा आज्ञा दिये कार्य को करनेवाला-प्र॑षार्थकर्ता--व्यक्ति भिन्त होता है। 
अपने-आप ही अपने को आज्ञा नहीं दी जाती । 

समाधान - -यह ठीक है, लोक में प्रायः ऐसा देखा जाता है कि प्रेरक और 
प्रेय भिन्न व्यक्ति होते हैं । पर कभी-कभी यह भी देखा जाता है कि कार्य करने- 
वाला व्यक्ति--जब निर्धारित कायं का समय समीप आता है, तो वह स्वयं कह्‌ 


दष मीमांसा-दर्शत 


उठता है कि अमुक कार्य का समय आ गया है, उसे करो। प्रोक्षणी लाने का समय 

हो रहा है, प्रोक्षणी लाकर रक्खो । वह अपने-आप ही अपने को कह रहा है। 

इसमें अन्य के प्रति सम्बोधन एवं विधिलकार आदि अनपेक्षित होते हैं, कार्यकाल 

की अभिव्यक्ति का उभार अधिक होता है। ऐसी स्थिति में प्रकर्ता और प्रंषार्थे- 

कर्त्ता का एक होना सम्भव रहता है। इसलिए सन्देह का आधार स्पष्ट है। 
आचार्य सूत्रकार ने सन्देह का समाधान किया-- 


प्रेषेष च पराधिकारात्‌ ॥२२॥ 

[पषषु] प्रैषो न= आज्ञावाचक 'आसादय' आदि में [च] निश्चित [परा- 
घिकारात्‌] पर==अन्य के अधिकार से, अर्थात्‌ अन्य को ही प्रैष दिये जाने के 
कारण प्रैषकर्त्ता और प्रैषाथकर्ता भिन्त व्यक्ति होते हैं। 

ब्रैष कार्य और प्रँपार्थ कार्ये में भिन्त व्यक्तियों का होना आवश्यक है । इसके 
बिना प्रैष उपपन्न नहीं होता । कार्यकाल का समीप हीना व्यक्तिभेद में बाधक 
नहीं है। आज्ञा या प्रेरणा दूसरे को ही दी जाती हैं, स्वयं को नहीं । यदि प्रैषकर्त्ता 
स्वयं कार्य करने लगे, तो प्रैष की स्थिति ही नहीं बनती । पर शास्त्र इसी रूप 
में प्रस्तुत करता है। फलतः प्रैष और प्रैपार्थ भिन्तकर्तुक हैं, यह निश्चित 
है ॥२२॥ (इति प्रैषप्रैषार्थयो: पृथक्‌कतुकत्वाधिकरणम्‌--११) । 


(प्रैषप्रैषार्थयोर्यथाक्रममा ध्वर्य वाग्नी त्रताधिकरणम्‌-- १२) 


यह ज्ञात हो गया कि प्रैषकर्ता और प्रैषार्थकर्त्ता भिन्न व्यक्ति होते हैं, पर 
यह सन्देह फिर बना हैँ कि कौन क्रत्विक्‌ प्रैषकर्ता हों ? और कोन प्रैषार्थ- 
कर्त्ता? 

प्रैष का विधान आध्वर्थववेद न= यजुर्वेद में है। आध्वर्यव चेद में विहित कर्मो 
को करनेवाले दो ऋत्विक्‌ हैं, एक--अध्वर्य , दुसरा--आग्नीध । यहाँ सन्देह है, 
इनमें कौन प्रैष देनेवाला हो ? और कोम प्रँषार्थ करनेवाला हो ? याग-असंग में 
अधिक कार्यकारी प्रायः अध्वर्य देखा जाता है, अतः यह प्रैषार्षकारी रहे । इस 
अर्थ को आचार्य सूत्रकार ने पूवंपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


अध्वर्युस्तु दर्शनात्‌ ॥२३॥ 
[अध्वर्युः | अध्वर्युं ऋत्विक्‌ [तु] ही प्रैषार्थकारी जानना चाहिए, 
[दर्शनात्‌ ] कार्य में अध्वर्यू के देखे जाने से । 


प्रैषार्थ का करनेवाला अध्वर्यू ऋत्विक्‌ होना चाहिए। एक उपोद्बलक प्रमाण 
से ज्ञात होता है, चालू प्रसंग में पर॑पार्थेकारी अध्वयूँ सम्भव है । प्रमाण है— 


अथ तृतीयाध्याये अष्टमः पादः ६८३ 


“तिर्यञ्चं स्फ्यं धारयेत्‌ यदन्वञ्चं धारयेद्‌ वजरो वै स्प्यो व णाध्वर्युक्षिण्वीत' 

स्फ्य को तिरछा धारण करे; यदि सामने सीधा धारण करे तो स्फ्य वज है, वज्ञ 

से अध्वर्यू को हिसित करे। जो प्रैष देता है, स्फ्य उसके हाथ में रहता है । स्फ्य 

से अध्वर्यू को हिसित करे । यह कथन इस तथ्य को स्पष्ट करता है कि प्रैष देने- 

बाला ऋत्विक्‌ अध्वर्यू से भिन्त है। अतः प्रैषार्थकारी अध्वर्यू होना चाहिए ॥२३॥ 
आचार्ये सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-- 

गोणो वा कर्मेसामान्यात्‌ ॥२४॥ 

[वा] 'वा' पद पूर्वेसूत्रोक्त पक्ष की व्यावृत्ति का द्योतक है; तात्प है-प्रैष 
आग्नीध्र करे और प्रैषार्थ अध्वयु करे, ऐसा नहीं है। [कर्मसामान्यात्‌] कर्म की 
समानता से, अर्थात्‌ आध्वर्यव वेद में प्रतिपादित कर्मो के समान रूप से कर्ता होने 
के कारण उक्त वाक्य में[ गौणः ] आग्नीध्व के लिए अध्वर्यु पद का गौण प्रयोग है । 

आग्नीध्र का प्रैष कर्म और अध्वर्यू का प्रैषार्थ कर्म है, यह कथन युक्त नहीं 
है। प्रत्युत इसके विपरीत वास्तविकता यह है कि अध्वर्य्‌ अग्नीत्‌ [= बाग्नीघ्र ] 
को प्रैष देता है, वह प्रैष दिये कार्ये को पुरा करता है। इस प्रकार प्रैव और 
प्रैषार्थ दोनों आध्वर्यव कृतकर्मे के रूप में यथावत्‌ सम्भव होते हैं। यद्यपि 
अध्वर्यू और अग्नीत्‌ दोनों समान रूप से आध्वयंव वेद-प्रतिपादित कर्मी के कर्त्ता 
हैं, परन्तु समास्या (अध्वरम्‌ संज्ञा) के आधार पर जिस ऋत्विक्‌ का अध्वर्युं नाम 
है, वह मुख्य कर्ता है । उसके मुख्यत्व का आधार उसकी यह संज्ञा है। इसलिए 
प्रैष अध्वर्यू देता है, और अग्नीत्‌ उसे कार्य रूप में परिणत करता है । इससे दोनों 
का आध्वर्यव कर्मकर्तत्व उपपन्न होता है । इसी समानता के आधार पर 
नर्यं सपयं घारयेत्‌ आदि वाक्य में 'अध्वयुं' पद गौणी वृत्ति से अग्नीत्‌ के लिए 
प्रयुक्त हुआ है । फलतः प्रैषकर्म अध्वयु का और प्रैबार्थकर्म अग्नीत्‌ का मान्य है, 
यह सिद्ध होता है। ॥२४॥ (इति प्रैषप्रैँ पार्थ योय॑थाक्रममाध्वयं वाग्नी ध्रताधि- 
करणम्‌--१२) । 

(करणमन्त्रेषु स्वामिफलस्याशासिढव्यताधिकरणम्‌--१२) 

दशैं-पूर्णमास प्रसंग में पाठ है --ममाग्ने वर्चो विहवेष्वस्तु, इति पुर्वमग्नि 
गृह्लाति” हे अग्ने ! तुम्हारे अनुग्रह से यज्ञोँ में मेरा वर्चेसू होवे, मैं वर्चेस्वी = 

१. “ममाग्ने वर्चो विहवेष्वस्तु' यह मन्त्र का प्रतीक है। यह मन्त्र [ऋ० 

१०।१२८।१; अथवे ° ५।३।१; तै ° सं ० ४।७।१४।१ | में पठित है। अगला 

पाठ 'इति पूर्वमग्नि गृह्णाति’ मन्त्र के साथ [सैत्रा० सं० १।४।१] में 

पठित है । 
२. "विहुव' पद लोक में युद्धवाचक प्रयुक्त होता है, जहाँ विरोधी वर्ग परस्पर 


दुदर मीमांसा-दशेन 


कान्तियुक्त ==आभावान्‌ बनुँ। दशे-पूर्णमास कमै के पहले दिन के कार्यो में 
गाहँपत्य अग्नि से अग्नि लेकर आहवनीय अग्नि को प्रज्वलित किया जाता है। 
उसी कायं में 'ममाग्ने वर्चो' आदि मन्त्र विनियुक्त है । उससे अगले दिन आहव- 
नीय में यजन किया जाता है। गाहँपत्य से आहवनीय का समिन्धन ==प्रज्वालन' 
अध्वर्यु ऋत्विक्‌ करता है। इसमें सन्देह है--“ममाग्ने वर्चो विहवेष्वस्तु--हे 
अग्ने ! भेरा वचस्‌ गज्ञो में होवे' क्या यह वचंस्‌-फल की आशंसा == चाहना 
अध्वर्यु ऋत्विक्‌ के लिए है ? अथवा पजमान के लिए ? तात्पयं है, यजन से होने- 
वाले वचंसू-फल की आशंसा अध्वर्यु-सम्बन्धी है ? अथवा यजमान-सम्बन्धी ? 

आपाततः यही प्रतीत होता है कि यह फल की आशंसा अध्वर्यू के लिए होनी 
चाहिए, क्योंकि वही 'ममाग्ते वर्चो' आदि मन्त्र का उच्चारण करते हुए आहव- 
नीय अग्नि को प्रज्वलित करता है। मन्त्र में 'मम' का प्रयोग यह स्पष्ट करता है 
कि मन्त्र का उच्चारण करते हुए अध्वर्यू अपने लिए 'भेरा वच॑स्‌ होवे' यह 
आशंसा करता है। 

आचार्य सूत्रकार ने इसी अर्थ को पूर्वपक्षरूप में प्रस्तुत किया-- 

ऋहत्विकूफलं करणेष्वर्थवत्वात्‌ ॥२५॥ 

[करणेषु] करण-मन्त्रों में [ऋत्विक्‌ फलम्‌] अध्वर्यु ऋत्विक्‌ के फल की 
आशंसा है, [भअर्थवत्वात्‌ | ऋत्विक्‌ के फल की कामना में आहवनीय अग्नि को 
प्रज्वलित करनेवाले अध्वर्यू में मन्त्रपठित 'मम' पद के सार्थक होने से। 

आहवनीय अग्नि को प्रज्वलित करते हुए अध्वयूं उक्त मन्त्र का उच्चारण 
करता है । मन्त्र में पठित 'वर्चो ममास्लु' से स्पष्ट होता है, मन्त्र का उच्चारणकर्ता 
“मर्म कहकर अपने लिए वर्चस्‌ की कामना करता है। ऐसा मानने पर श्रृति- 
बोधित प्रसिद्ध अथं स्वीकृत होने से श्रुति आदृत होती है, तथा अध्वर्यु-कथन 
सार्थक होता है । यदि “मम पद अध्वयूं को न कहकर यजमान को लक्षित करे, 
“मम यजमानस्य वर्चोस्तु' मेरे यजमान का वच॑स्‌ हो, तो प्रसिद्ध अर्थ का त्याग 
होता है तथा लक्षणा वृत्ति से अप्रसिद्ध अर्थ की कल्पना करनी होती है, जो शास्त्रीय 
दृष्टि से दोष है। इसलिए वचंस्‌ की आशंसा अध्वर्य्‌-सम्बन्धी है, यह मानना 
युक्त होगा ॥ २४ 

संघर्ष के लिए एक-दूसरे का --स्पर्धापूबंक- आह्वान करते हैं । मन्त्र के 

“बिहव” पद में (वि! उपसर्ग “विरुद्ध अर्थ में न होकर 'विशेष' अर्थ को प्रकट 

करता है--जहाँ विशेष रूप से विविध देवताओं का स्पर्धारहित आह्वान 

किया जाता है। इस प्रकार यौगिक प्रक्रिया से 'विहव' पद यहाँ यज्ञ का 
वाचक है । 


अथ तृतीयाध्याये अष्टमः पादः ध्ष्श््‌ 
आचार्य सूत्रकार ने पुर्वेपक्ष का समाधान किया-- 


स्वामिनो वा तदर्थत्वात्‌ ॥२६॥ 


[वा] 'बा' पद पूर्वपक्ष की निवृत्ति का द्योतक है। तात्पय है, उक्त मन्त्र में 
अध्वर्यु के फल की आशंसा नहीं है, प्रत्युत [स्वामिन: ] स्वामी न-यजमान के फल 
की आशंसा है, [तदर्थत्वात्‌] दक्श-पूर्णणास कर्म के यजमान के लिए होने के 
कारण; उसके अन्तर्गत अग्निप्रज्वलन-कम भी यजमान का ही है। इसलिए मन्त्र 
में 'सम' पद “मेरे यजुमान का' बोधक है। 

आहवनीय अग्निप्रज्वलन के अवसर पर वचेस्‌ की प्रार्थना यजमान-सम्बन्धी 
है, अध्वर्यु-सम्बन्धी नहीं ! अपने अङ्गभूत कर्मों के सहित दर्श-पूर्णमास-कर्म 
यजमान के लिए हैं। 'द्े-पूणेमासाम्यां यजेत स्वगंकाम:” वाक्य में 'यजेत' आत्मने- 
पद क्रिया का प्रयोग कर्ता को क्रियाफल होने का बोध कराता है। अग्निसभि- 
घन दशं-पुर्णमास का अङ्ग है; उस अवसर पर की गई फल की आशंसा यजमान 
के लिए उचित व समञ्जस हो सकती है। यज्ञ के फल स्वर्गादि का भोक्ता 
यजमान है, अध्वर्यू नहीं। इसलिए अग्निसमिन्धन से वच॑स्‌ की आशंसा यजमान 
के लिए सम्भव है। 'मम' पद के सामञ्जस्य के लिए ऐसा मानना भी आवश्यक 
नहीं है कि मन्त्र का उच्चारण यजमान करे और अग्निसमिन्धन भले ही अध्वर्यू 
करे। अग्निसमिन्धन और मन्त्रोच्चारण एक ही व्यक्ति के द्वारा किया जाना 
शास्त्रीय है। समाख्याता के आधार पर कर्म के आध्वर्यव-यजुवंद-विहित-- 
होने के कारण अध्वर्यू द्वारा उसका होना शास्त्र-सम्मत है । अध्वर्यू यजमान 
द्वारा परिक्रीत क्रियाकारी ऋत्विक्‌ है। वह किया करेगा, पर उसके फल से 
सम्बद्ध नहीं होगा। वह परिक्रय में निर्णीत केवल अपने पारिश्रमिक शुल्क का 
अधिकारी होता है। जहाँ किसी पद का अभिधावृत्ति-रोधित अर्थ सम्भव 
नहीं होता, वहाँ लक्षणावृत्ति से अर्थबोध दोषावह नहीं माना जाता । यह 
वास्तविकता है कि भग्निसमिन्धन के अवसर पर मन्त्रोच्चारण करते हुए अध्वर्यू 
की यह भावना कदापि नहीं रहती कि विहव==यज्ञ में वर्चस्‌ मेरा हो। वह 
अन्तरात्मा से यजमान के वर्चस्‌ की कामता करता है। मन्त्र इसी कामना को 
बताता है। यदि शाब्दिक व्यवहार को महत्व देते हुए यह्‌ अर्थ लक्षणावृत्ति से 
बोधित होता है, तो इसमें कोई दोष नहीं है । 

अग्निसमिन्बन और करण-मन्त्र का उच्चारण, दोनों कार्य यजमान ही करे 
तो 'मम' पद के असामञ्जस्य की कोई समस्या नहीं रहेगी,--ऐसा कहना 
विडम्बनामात्र है । वस्तुतः जो व्यक्ति यज्ञक्रिया के सुचारु रूप में सञ्चालन में 
परिनिष्ठित होते हैं, उन्हीं को ऋतिवजों के रूप में परिक्रीत किया जाता है। यदि 
यजमान ही बह्‌ सब करे, तो परिक्रय की आवश्यकता ही क्या है? यजमान के 
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परिनिष्ठित होने पर भी यागसम्बन्धी सम्पूर्ण कायं-कलाप का--एक व्यक्ति के 
द्वारा सुचारु रूप में-सङचालित करना सम्मव न होने से ऋत्विक्‌ के रूप में अन्य 
याग-विशेषज्ञ व्यक्तियों का परिक्रय व वरण यजमान को करना ही पड़ता है। 
फलतः अध्वर्यु के द्वारा अग्निकाये करने पर भी उस अवसर की फलकामना 
यजमान-सम्बन्धी ही होती है, यह निश्चित सिद्धान्त है ॥ २६।। 

इसी अर्थ की पुष्टि में आचायं सूत्रकार ने अन्य हेतु प्रस्तुत किया-- 


लिङ्कदशनाच्च ॥२७॥ 


[लिङ्गदर्शनात्‌] आशी के विषय में कहा गया है-'यां वै काञ्चन ऋत्विज 
आशिषमाशासते यजमानस्यैव सा' ऋत्विक्‌ जन जिस किसी आशी की चाहना 
करते हैं, निश्चित रूप से वह यजमान की होती है। 

यह वाक्य स्पष्ट करता है, ऋत्विजों द्वारा की जानेवाली आशी की कामना 
यजमान के लिए ही होती है। प्रत्येक ऋत्विक्‌ इस तथ्य को जानता है कि हम 
जो क्रिया कर रहे हैं, वह पूर्णरूप से यजमान के लिए है। करण-मन्त्र में की गई 
आशीर्वाद की कामना भी यजमान के प्रयोजन को सिद्ध करती है । इसलिए वचंस्‌- 
फल यजमान-सम्बन्धी है, यह जाना जाता है ॥२७॥ (इति करणमन्त्रेषु स्वामि- 
फलस्याशासितव्यताधिकरणम्‌--१३) । 


(करणमन्त्रेषु कर्मार्थफलस्य ऋत्विग्धर्मताधिक रणम्‌--१४) 


यह जानने पर भी कि करण-मन्त्रो में यजमान के फल की आशंसा की जाती 
है--सन्देह बना रहता है कि क्या यह सार्वत्रिक नियम है ? अथवा इसका कोई 
अपवाद मी है? हाँ, अपवाद है। आचार्य सूत्रकार ने बताया-- 


कर्मार्थ तु फलं तेषां स्वामिनं प्रत्यर्थवत्वात्‌ ॥२८॥ 


[ठु] 'ठु' पद पूर्वाधिकरण में कहे सिद्धान्त के अपवाद का द्योतक हैँ! 
[कर्मार्थम्‌ ] यागरूप कर्म की निर्बाध सम्पन्नता के लिए जो [फलम्‌] आशीरूप 
फल है, वह [तेषाम्‌ ] उन क्रत्विजो का है, जो याग में कार्यकारी हैं, उनके 
[स्वामिनं प्रति ] स्वामी = यजमान के प्रति [अर्थवत्वात्‌ | अर्थवान्‌ =प्रयोजन- 
वान्‌ होने से। तात्पर्ये है, आशी-फल से स्वस्थ-नी रोग ऋत्विक्‌ यजमान के याग- 
कर्म को निर्वाध सम्पन्न करने में समर्थ होते हैं। 

ऋत्विजों के फल की आझ्चंसा भी शास्त्र में देखी जाती है, जहाँ वह फल 
मुख्य कमं की सिद्धि के लिए होता है । जैसे वाक्य है--“अग्नाविष्णू मा वामत्‌- 
ऋमिषम्‌, विजिहायां मा मा सन्ताप्तम्‌' हे अग्नि और हे विष्णु देवो ! मैं आपका 
अतिक्रमण न करूं, मुझे दोनों के मध्य से जाने के लिए पृथक्‌ रहें, मुझे आप दोनों 
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सन्तप्तः=दुःखी न करें। यह आशंसा अध्वर्यू अपने लिए करता हैं। सन्ताप या 
कष्ट में न रहता हुआ ही अध्वर्यू सुचारु रूप से कर्म कर सकता है। वह्‌ यजमान 
का याग करते हुए अपने-आपको किसी कष्ट में पड़ने से बचाने के लिए प्रार्थना 
कर रहा है। अध्वर्यू के सुखी-स्वस्थ रहने से कर्म का सुचारु रूप से सम्पन्न होना 
यजमान का उपकारक है। इसलिए यहाँ ऋत्विक्‌ के 'स्वस्थ-नीरोग रहने-फल 
की आशंसा उचित है। 

यह्‌ अपने लिए अध्वर्यू की आशंसा किस अवसर की है, और इसीलिए कितनी 
उचित है, निम्नांकित विवरण से स्पष्ट हो जाता है-- 

“आहवनीय अग्नि के दक्षिण, पश्चिम और उत्तर में परिधि (= बाहुपरि- 
माण पलाश की ३ इघ्म= समिधा ) रक्खी जाती हैं । इनमें मध्यम परिधि पश्चिम 
बाली है । उसके अग्रभाग में अग्नि बत्तंघान है। आहवनीय के पदिचम में वेदि के 
मध्यस्थित लुक्‌ के अग्रभाग में यज्ञरूप विष्णु (यजो वै विष्णुः) है, क्योंकि 
सुक्‌ के अग्रभाग से आहुति देने से विष्णुरूप यज्ञ सम्पन्न होता है । खक्‌ वेदि में 
प्रस्तर पर रक्खी जाती है, अतः अध्वर्यु आघार होम के लिए प्रस्तर का दक्षिण 
पैर से अतिक्रमण करता है --लाँघता है, अर्थात्‌ आहवनीय अग्नि के और प्रस्तर 
पर रक्खे खुक्‌ के अग्रभाग में विद्यमान यज्ञरूप विष्णु का अतिक्रमण न होवे, इसके 
लिए अध्वर्यू 'अग्ताविषणू' मन्त्र से अग्नि और विष्णु से कहता है--हे अग्नि और 
विष्णु देवो ! मैं आपका अतिक्रमण न करू, अर्थात्‌ आप मुभे जाने के लिए मार्गे 
देवें, इत्यादि (द्र०--ते ० सं० १।१।१२; आप श्रौत २।१३।७ तथा दोनों के 
भाष्य)” (यु० मी०) ॥२८॥ 

आचार्य सूत्रकार ने अध्वर्यू फल की आशंसा के अन्य प्रसंग का निर्देश 
किया, / 


व्यपदेशाच्च ॥२६॥ 


[व्यपदेशात्‌ ] व्यपदेश --क्वचित्‌ कथन से |च] भी ऋत्विक्‌ के फल की 
आशंसा जानी जाती है। 

हविर्घान-शकट (जिस पर सोम लाया जाता व रक्खा रहता है) के नीचे 
आधे पूवे-भाग में आमने-सामते लगभग दस अंगुल के फासले से चारों उपदिशाओं 
में चार गड्ढे इस प्रकार खोदे जाते हैं कि भीतर की ओर वे मिल जाएं, पर उनके 
मध्य का ऊपरी भाग वैसा ही बिना उखडा बना रहे। मीमांसा में इन गड्ढों 
का पारिभाषिक नाम 'उपरव' है। ये गड्ढे ऊपर से गोलाकार होने चाहिएँ, 
जिनकी गोलाई में मध्य रेखा ८-६ अंगुल के लगभग रहे | गहराई एक बालिइत 
के लगभग रहे। ऊपर से गोलाकार खोदने के विषय में मतभेद है। वे गड्ढा 
आयताकार रूप में खोदना बताते हैं। 


दष 


मीसांसा-दर्शन 


उपरव 
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सूत्रकार ने बताया, जहाँ ऋत्विक्‌-सम्बन्धी फल की आशंसा का साक्षात्‌ 
निर्देश है, वहाँ वैसा ही स्वीकार करना चाहिए । उपरव-संज्ञक गड्ढे के एक ओर 
यजमाच और दूसरी ओर अध्वर्युं अपने-अपने हाथ आमने-सामने से उपरव में 
भीतर डालकर मिलाते हें। तब अध्वर्यू यजमान से पूछता है--"किमत्र ?' यहाँ 
क्या है? यजमान कहता है--“मद्वम्‌' == कल्याण है। तब अध्वर्यू उत्तर देता है--- 
'तन्नौ सह' वह हम दोनों का साथ होवे । इसमें 'नौ' पद से अध्वर्यु और यजमान 
दोनों का निर्देश है। 'नौ' पद 'अस्मद्‌' शब्द के पष्ठी द्विवचनान्त 'आवयो:' का 
स्थानीय है, जिसका अर्थ है- हम दोनों का । यहां अध्व्यू-यजमान दोनों के 
कल्याण-फल को आशंसा के कथन में अध्वर्यू के फल की आशंसा स्पष्ट निर्दिष्ट 
है । 

उपरव में हाथ डालने की व्यवस्था इस प्रकार है- प्रथम आग्नेय कोण के 
उपरव में अध्वर्यु हाथ डाले, तथा सामने के वायव्य कोण के उपरव में यजमान 
हाथ डाले । तदनन्तर पूर्वोक्त प्रश्नोत्तर करें। अनन्तर उसी प्रकार नैऋत्य कोण 
के उपरव में अध्यर्यु हाथ डालता है, तथा ऐशान कोण के उपरव में यजमान हाथ 
डालता है। अब पहले यजमान पुछता है--'अध्वर्यो किमत्र ? ' हे अध्वर्यु ! यहाँ 
कया है? अध्वर्यु उत्तर देता है---'भद्रम्‌ । इसके उत्तर में यजमान कहता है-- 
'तन्मम' वह मेरा हो ।* ऐसे प्रसंगों के करणमन्तरों में जो ऋत्विक्‌ के फल की 


१. इसके लिए देखें--कात्यायन श्रौतसूत्र, ८।४।२६-५।५।१८ तक 'उपरव'- 
सम्बन्धी प्रकरण । 

याग-प्रसंग में यह कार्य मिथ्या आडम्बर-सा प्रतीत होता है। सम्भव 
है, उपरव को याग के फल स्वर्गे का प्रतीक मानकर ये प्रश्नोत्तर हों । याग- 
क्रिया के संचालन में भागी होने से अध्वर्यू के पारिश्रमिक दक्षिणा-प्राप्ति के 
रूप में उसके भद्र फल को स्वीकार किया गया। पर याग के फल स्वर्गरूप 
भद्र का अधिकारी केवल यजमान है । यह भावना अभिव्यक्त करना उक्त 
क्रिया का प्रयोजन सम्भवतः रहा हो, पर ऐसी भावनाभिव्यक्ति 'उपरव' के 
बिना भी सम्भव है। प्रतीत होता है, इस ढंग की क्रियाओं ने यागकमं को 
एक आडम्बर का रूप दे दिया । इन क्रियाओं की व्यवस्था के सम्बन्ध में 
विभिन्न श्रौत सूत्र परस्पर विरुद्ध कथन करते हैं । ऊपर जो क्रम दिखाया, 
वह कात्यायन श्रौत सूत्र के अनुसार है । इसके विपरीत आपस्तम्ब श्रौत- 
सूत्र [१११२।३] आग्नेय कोण के उपरव में यजमान का हाथ डालना 
बताता है, तथा वायव्य कोण के उपरव में अध्वर्यू का। दोनों के हाथ 
मिलते पर यजमान अध्वर्यु से पूछता है--हे अध्वर्यो ! ” किमत्र ? अध्व 
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माशंसा है, उसका प्रयोजन--ऋत्विक्‌ के स्वस्थ-नीरोग रहने के कारण--करमे 
की निर्बाध सम्पन्नता है,--ऐसा जाना जाता है ॥२९॥ (इति करणमन्त्रेषु 
कर्मार्थफलस्य ऋत्विग्धमंताधिकरणम्‌--१४) । 


(रव्यसंस्कारस्या ङ्भप्रधानार्थताऽधिक रणम्‌-- १५) 

दशञे-पुणेमास में बहि और वेदि के घमं पठित हैं। इनमें सन्देह है--क्या ये 
घर्म अङ्गकर्म और प्रधानकमं दोनों के लिए हैं? अथवा केवल प्रधानकमं के 
लिए ? दरश-पूर्णमास प्रधान कर्म हैं। उसी प्रकरण में पठित होने के कारण इन्हें 
केवल प्रधानकर्म का घर्म मानना चाहिए । ऐसा प्राप्त होने पर सूत्रकार ने 
बताया 


दरव्यसंस्कारः प्रकरणाविशेषात्‌ सर्वकमंणाम्‌ ॥३०॥ 

[दत्यसंस्कार: ] विभिन्न द्रव्यो का जो संस्कार कहा है, वह [प्रकरण- 
विशेषात्‌ ] अङ्गभूत कमं और प्रधान का कोई विशेष प्रकरण न होने के कारण 
[सर्वकर्मणाम्‌ ] अङ्ग और प्रधान सभी कर्मों के धर्म हैँ । 

यह प्रकरण प्रधानकर्म का है, और यह अञ्जभूत कर्म का, ऐसा किसी 
प्रकरणविशेष का कथन न होकर द्श-पूर्णेमास के सामान्य प्रकरण में द्रव्यो के 
घमं पढे हैँ । इसलिए वे धर्म अङ्क और प्रधान सभी कर्मो के विषय में समकने 
चाहिएँ ।' बहि के ध्म हैं---काटना, बाँधना, लाकर देदि पर बिछाना आदि। 


कहता है--'मद्रमिति' । अनन्तर यजमान कहता है--'तन्नौ सह। अनन्तर 
ऐशान कोण के उपरव में यजमान और नैऋंत्य कोण के उपरव में अध्वर्यु 
हाथ डालता है । अब यजमान अब्वर्थू से पूछता है--'किमत्र' ? अध्वर्यु का 
उत्तर है--“भव्रम्‌! | तब यजमान कहता है--तन्मम' । 

शत सूत्रों का यह परस्पर-विरुद्ध कथन उपरव की मूलभूत वास्त- 
विकता पर सन्देह के आक्रमण को प्रेरित करता है। कात्यायन का क्रम 
अधिक सूत्रानुसारी है, क्योंकि वहाँ ऋत्विक्‌ के फल का निर्देश ऋत्विक्‌- 
मुख से कराया है, जबकि दूसरे क्रम में विपरीत है । यह क्रियाकलाप किसी 
अदृष्टविशेष का जनक हो, ऐसी कल्पना भी उपहासास्पद प्रतीत होती 
है। . 

१. 'बहि' इकारान्त पद अमरकोश में अपठित है। आप्टे के संस्कृत-हिन्दी कोष 
में इसे 'कुश' पद का पर्यायवाची बताया है। 'कुश' और “दर्भ' समानार्थक 
पद हैं; 'दर्भ' हिन्दी में 'दाभ' बोला जाता है । कुश का हिन्दी में वही रूप 
है। इससे ज्ञात होता है, दाभ अथवा कुश घास का अन्य नाम बहि है । इस 
घास का अग्रमाग तीखा होता है। 
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वेदि के घम हैं-रेखा से चिल्लित करना, उपयुक्त साधन (ईट, शुद्ध रेता आदि) 
से उसे बनाना, उचित स्थान पर बिछाये गये बहि पर हविद्रव्यों का रखना 
आदि। इस प्रकार का द्रव्य-संस्कार प्रत्येक कर्म में करना अपेक्षित होता है। 
इसी अध्याय के सातवें पाद के प्रारम्भिक पाँच सूत्रों में यही सिद्धान्त निश्चित 
किया है। यह सामान्य सिद्धान्त है। यहाँ इसका सन्निवेश आगे प्रतिपाद्यमान 
कतिपय अपवाद बताने की भावना से किया गया है॥३०॥ (इति द्रव्यसंस्कार- 
स्याज्ुप्रधानार्थंताधिकरणम्‌- १४५) । 


(अपूवप्राकृतधर्माणां विकृतावसम्बन्धाधिकरणम्‌-१६) 


ज्योतिष्टोम में अग्नीषोमीय पशु का उल्लेख है--'यो दीक्षितो यदग्ती- 
बोमीयं पशुमालभते' जो दीक्षित हुआ व्यक्ति अग्नि और सोम देवतावाले पशु का 
आलभन करता है। उस प्रसंग में वाक्य हैं--/बहिंषा यूपाक्टमवस्तृणाति' बाह्‌ 
घास से यूप के गड्ढे को ढाँपता है, अथवा यूपगते पर बहि घास डालता है । अन्य 
वाक्य हे--'आज्येन यूपमनक्ति' आज्य से यूप को आँजता है, अर्थात्‌ चिकना 
करता या चुपड़ता है । इनमें सन्देह है--यूपगतं को ढकने के लिए जो बहि और 
यूप को आंजने के लिए जो आज्य है, बया उनमें--प्रकृतिभ्रृत दशें-पूर्णमास में 
कहे गये---बहिं-आज्य धर्म करने चाहिएँ ? अथवा नहीं करने चाहिएँ ? 

ये बहि के घर्म हँ- जंगल में जाकर काटना (=लवन), बाँधकर लाना 
(=सम्भरण), जल से धोना (=प्रोक्षण), यथास्थान गते पर रखना 
(==सन्नहन्न) आदि । आज्य के धमं हैं--पिघलना (=विलापन), आग पर 
से उतारे गये आज्य को पत्नी के द्वारा देखना (==पत्ल्यवेक्षण ), आवश्यकता होने 
पर उसे पुनना-छानना (== उत्पवन?) आदि । बहि से यूपगर्तं को ढाँपना और 
आज्य से यूप को आंजना, ये दर्शे-पूर्ण मास प्रधान याग के अङ्ग भुत कम हैं, अर्थात्‌ 
ये उनके विक्ृतियाग हैं। ऐसी स्थिति में यही प्राप्त होता है कि 'प्रकृतिवद्विकृति: 
क्तव्या' अतिदेश-वाक्य के अनुसार प्रकृतियाग में कहे धर्म विकृति में होने 
चाहिएँ । बहि और आज्य के--प्रकृतियाग में कहे--धमं सावंत्रिक हैं । अतिदेश- 
वाक्य से यहाँ भी प्राप्त हैँ । यह भी ध्यान देने की बात है कि पशुयाग से सम्बद्ध 
बहि और आज्य निष्प्रयोजन नहीं हैं । ऐसा प्राप्त होने पर आचार्य सूत्रकार ने 
बताया-- 


१. उत्पवन उस संस्कार को कहते हैं, जो पात्र में स्थित द्रव, द्रव्य आज्य आदि 
का दोनों हाथों से पवित्र-संज्ञक दो मुशाओं को परस्पर असंसृष्ट रखते 
(परस्पर न मिलाते) हुए पकड़कर उनसे द्रव्य के ऊपर के भाग का चलाना 
होता है। (यु० मी०) 
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निर्देशात्तु विकृतावपूर्वस्थानधिकारः ॥३१॥ 


[तु] 'तु! पद पू्वकथन की निवृत्ति का द्योतक है । तात्पर्ये है--थुपगर्ते को 
ढाँपने के लिए कहे गये बहि में प्राक्त वाहिधर्ग, तथा यूपाळ्जन में प्रयुक्त आज्य 
भै प्राकृत आज्यधर्म करने चाहिएँ? यह कथन युक्त नहीं है। [अपूर्वेस्प ] प्रकृति- 
भूत याग में कहे गये अपूर्वोत्पादक द्रव्यकर्म का [विकृतौ ] विक्ृति में [निदेशात्‌] 
अतिदेश-वाक्य से [अनधिकारः] अधिकार नहीं होता। तात्पर्य है, प्रकृति के वे 
घर्म अतिदेवा से विक्ृति में प्राप्त नहीं होते । 

प्रकृति से बिकृति में उन्हीं धर्मों का अतिदेश होता है, जो विकृति में प्रयुक्त 
होकर प्रधानकर्मजन्य अपूर्व की उत्पत्ति में सहयोगी होते हैं। प्रक्रतियाग में 
बहि का संस्कार प्रधानयाग की हवियों के आसादन के लिए होता है---'बहिंषि 
हवींष्यासादयति' ऐसे ही संस्कृत हवि से यागानुष्ठान किया जाता है । यदि इस 
संस्कार धर्म की उपेक्षा की जाय, तो याग विगुण होकर अभिलषित अपूर्व फल 
को उत्पन्न करने में असमर्थ रहता है.। पशुयाग-सम्बद बहि और आण्य ऐसे नहीं 
होते, अर्थात्‌ अपूर्वोत्पत्ति में सहयोगी नहीं रहते । इसलिए प्रकृतिधर्मो का यहाँ 
अतिदेश नहीं होगा । उक्त सिद्धान्त दशमाध्याय प्रथम पाद के प्रथम अधिकरण में 
प्रतिपादित किया है । 

बहि और आज्य के ये धर्म दर्श-पूर्णमास प्रधान याग में कहे गये हैं; पर 
अनुष्ठेय वहीं होते हैं, जहाँ प्रधान याग के उपकारक हैं। जो धर्म प्रधान का उपकार 
करनेवाले होते हैं, उनका विकृति में अतिदेश किया जाता है। कारण यह है कि 
अतिदेश-वाक्य अपनी प्रवृत्ति में प्रधान कमे की अपेक्षा करता है, घर्म की अपेक्षा 
नहीं करता। अतिदेश-वावय की ऐसी समानता प्रधान कर्मे के साथ है, द्रव्य- 
घर्मो के साथ नहीं । 

कहा जा सकता है, यदि भतिदेश-वाक्य से प्रतिगत द्रव्यधमं विक्कति में यहाँ 
नहीं आते, तो सान्निध्य से आ सकते हैं; ऐसा क्यों न माना जाय ? प्रकृत्तियाग 
के सान्निध्य में ही विकृतियाग पठित हैं, तब प्राकृत धर्मो की प्राप्ति विक्ृति में 
माननी चाहिए। 

ऐसा कहना भी युक्त नहीं है। समीपपठित पद भी जब अन्य प्रयोजनवाला 
होता है, अर्थात्‌ अन्य से सम्बद्ध होता है, तो समीपपठित पद के साथ भी उसकी 
एकवाक्यता नहीं होती; जैसे-'भार्या राज्ञः पुरषो देवदत्तस्य' में घष्ठन्त राज" 
पद की, समीपपठित भी पुरुष के साथ एकवाक्यता नहीं होती, क्योंकि 'पुरुष-पद 
का सम्बन्ध देवदत्त के साथ है। इसीलिए यहाँ इन पदों का परस्पर समास नहीं 
होता, फिर दूरस्थित के साथ सम्बन्ध का अवसर ही नहीं । 

किसी का भी अङ्कभाव प्रधान की अपेक्षा से जाना जाता है । यदि प्रधान 
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को अपने उपकार के लिए उस कर्म की अपेक्षा है, आवश्यकता है, तो वह कर्म 
प्रधान का अङ्ग माना जायगा । केवल अतिदेश अथवा सामीप्य से किसी कमें 
का अङ्गभाव सिड नहीं होता । प्रधानकर्म में बहि का प्रयोजन --'हविद्रव्य का 
उनपर रखना” है। आज्य का प्रयोजन 'होम' है। परन्तु पशुयाग से सम्बद्ध बहि 
और आज्य के ये प्रयोजन नहीं हैं । इसलिए प्रकृतिगत धर्मों की प्राप्ति वहाँ नहीं 
होगी। 

यदि प्रधान कर्मे के उपकार की अपेक्षा कर अतिदेश-वाक्य या सामीप्य से 
प्रकृतिगत द्रच्य-धर्मो का चिक्कति में सन्निवेश माना जाता है, अर्थात्‌ विकृतियाँ 
प्रधान कर्म की अपेक्षा न कर धर्ममात्र की अपेक्षा करती हैं, तो प्रकृति-विकृति 
उभय के ये साधारण धमं हो जाएंगे । उस अवस्था में आवश्यक 'ऊह' अनुपपन्न 
अनावश्यक होगा | तब सौर याग में 'अग्नये त्वा जुष्टं निर्वपामि” मंत्र में 'अम्तये' 
पद के स्थान में 'सूर्याय' पद का ऊह नहीं होगा, क्योंकि हविनिर्वाप-धरम प्रक्ृति- 
विकृति का साधारण है। यदि हविनिर्वाप-धर्म को प्रधान का उपकारक मानें, तो 
आनेय याग में 'अग्नि“पद-घटित मन्त्र से किया गया हविनिर्वाप आग्नेय याग में 
उपकारक होगा । सौर्ये याग में “अग्नि -पद-घटित मन्त्र से किया गया हविनिर्वाप 
सौर्य याग का उपकारक न होगा। हविनिर्वाप को सौर्ये याग का उफ्कारक बनाने 
के लिए 'सूर्य'-पद-घटित मन्त्र से हविनिर्वाप करना होगा । 'युय॑ -पद-घटित कोई 
मन्त्र हविनिर्वाप का नहीं है। इसलिए 'अग्नि-पद के स्यान में "सर्य '-पद का ऊह्‌ 
करना पड़ता है--सूर्याय त्वा जुष्टं निर्वपामि’ ऐसा मन्त्रस्वरूप बनाकर 
सौयं याग में हवि का निर्वाप करना होता है। फलतः दरव्य-धमों को प्रकृति- 
विकृति उभय का साधारण धर्म मानने पर ऊह की आवश्यकता न रहने से 
सौर्य याग में 'अग्नये त्वा” मन्त्र से हविनिर्वाप सौय याग का उपकारक न होगा, 
जो अनिष्ट है । इसलिए बिकृति-पशुयाग में प्रयुक्त बहि एवं आज्य लौकिक ही 
गृहीत होते हैं। उनके लवन आदि एवं उत्पवन आदि संस्कार अपेक्षित नहीं 
होते ॥।३१। (इति आपूर्वप्राकृतधर्माणां विक्रतावसम्बन्धाधिकरणभू--१६) । 


(विधृतिपवित्रयोः परिभोजनीयबहिषा कत्तेव्यता- 

धिकरणम्‌ -- १७) 

दङ-पूर्णमास प्रकरण में पाठ [द्र०--आप० श्रौत० १।११।७] है--'समाव- 
प्रच्छिन्नाग्रौ दभौः प्रादेशमात्रौ पवित्रे कुरुते’ लम्बाई में एक-जैसे सीधे, बिना कटे- 
टूटे अग्रभागवाले, प्रादेश (अंगूठे से तर्जनी तक) परिमाण के दो दर्भो (दाभ, कुश 
घास) को 'पवित्र' बनाता है। इन घास की डंडियों को गूंथकर छल्ला-सा बना 
लेना 'पवित्र' कहाता है। तपाये आज्य को हिलाकर देखने के लिए जिन दो 
कुशाओं का उपयोग किया जाता है, उनको भी “पवित्र” कहा जाता है। ऐसा ही 
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अन्य पाठ है--'अरत्तिमात्रे विधृती करोति' अरत्नि (बँधी मुट्ठी से कोहनी तक) 
परिमाण के दो दर्भो को 'विधृति' बनाता है। 

वेदि पर बिछाने के लिए कुशा (बहि = दर्भ) घास विधिपूर्वक तीन या पाँच 
मुट्ठी काटकर लाया जाता है। घास का अग्रभाग पूर्व की ओर करके दक्षिण से 
उत्तर की ओर वेदि पर बिछा दिया जाता है। इसके ऊपर एक आस्तरण (घास 
का बिछाता) और होता है, जिसके ऊपर आज्य गें सना जुहुपात आहुति के 
अनन्तर रख दिया जाता है। कर्म सम्पन्न होने पर यह उपर का बिछा घास 
आहवनीय में डाल दिया जाता है। इसपर जुहू रके जाने से यह आज्य से सना 
रहता है। नीचे वेदि पर बिछे घास के साथ ऊपर का बिछावन मिल न जाय, 
इसके लिए दोनों के बीच में दो कुशा अरत्नि-परिमाण आड़ी करके बिछाई जाती 
हैँ । उन्हीं का नाम 'विधु ति' है । क्योंकि यह ऊपर के विछावन को नीचे के वेदि- 
बिछावन से अलग करके धारण किये रखती है । 

इन 'पवित्र' और 'विधृति' के विषय में सन्देह है-इन्हें बताने के लिए क्या 
विधिपूर्वक काटकर लाये गये संस्कृत घास का उपयोग करना चाहिए ? अथवा 
अन्य कुशा घास का ? 

यागसम्बन्धी कार्य में संस्कृत कुशा का प्रयोग होना चाहिए । पवित्र और 
विधृति यागसम्बन्धी कार्य हैं, अतः उनके लिए संस्कृत कुशा का उपयोग प्राप्त 
होने पर आचार्य सूत्रकार ने बताथा-- 


विरोधे च श्रुतिविशेषादव्यवतः शेषे ॥३२॥ 

[श्रुतिविशेषात्‌] वचनविद्येष से [विरोधे ] विरोध होने पर [शेषे ] वेदि- 
स्तरण से बचे अन्य कार्य--पवित्र व विधृति आदि कार्यं में [च | भी [अव्यक्तः] 
संस्कार-थमं रहित बहि ग्रहण किया जाता है। 

चेदि को कुशा से आच्छादन करने के लिए वचनविशेष है--'त्रिधातु पञ्च- 
धातु वा वहिंषा वेदि स्तुणाति'तीन मुट्ठी अथवा पाँच मुदरी कुशा से वेदि को ढकता 
है। जो कुशा वेदि-आच्छादन के लिए विधिपूर्वक काटकर लाया जाता है, उक्त 
बचन के अनुसार उसका विनियोग वेदि-आच्छादन में ही हो सकता है, अन्य 
काये-पवित्र-विधृति आदि में नहीं । यदि उस कुशा का उपयोग इन कार्यों में किया 
जाता है, तो उक्त वचनविशेष के साथ इसका विरोध होगा। वचन में स्पष्ट 
'वेदि स्तृणाति पद हैं; यहाँ पवित्र अथवा विधुति का कोई संकेत नहीं है । अन्यत्र 
भी कोई ऐसा वचन नहीं है, जिससे यह जाना जाय कि वेदि-आच्छादन के लिए 
लाये गये कुशा का पवित्र व विधृति के रूप में उपयोग हो सकता है । इसलिए 
जो कुशा वेदि-आच्छादत.में विनियुक्त है, उसका कोई अंश अन्य कार्ये के उपयोग 
में नहीं लाया जा सकता । फलतः जैसे पूर्वोकत यूप कें गड्ढे को ढकने के लिए 
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असंस्क्कत्‌ बहि का उपयोग किया जाता है, ऐसे यहाँ भी पवित्र व विधृति कार्य में 
असंस्कृत बहि का ग्रहण किया जाता है। असंस्कृत ब्रहि को प्रस्तुत प्रकरण में 
'परिभोजनीय' नाम दिया गया है। 

उक्त वाक्य में "त्रिधातु, पञ्चधातु' पद क्रियाविशेषण हैं। क्रिया-विशेषण 
नपुंसकलिङ्ग एकवचनान्त होता है, जैसा यहाँ प्रयुक्त है। “घातु' पद आधारभूत 
अथं को अभिव्यक्त करता है। ऋग्वेद तथा अन्य वैदिक वाङ्मय में अनेकत्र 
“त्रिधातु' पद का प्रयोग हुआ है । उन स्थलों के अनेक प्रसंगों में 'त्रिघातु' पद से 
जगद्गचना के मूलभूत आधार 'सत्त्व-रजसू-तमस्‌' तत्त्वों का संकेत किया गया ज्ञात 
होता है। अभिवानशास्त्र व्याकरण में भी व्यवहार्य नाम-पदों के निवंचन के 
आधारभूत शन्द-समुदाय को “धातु' नाम से कहा गया है । स्वयं 'घातु' पद में 
घारणार्थक 'धा' धातु प्रयुक्त है । प्रस्तुत प्रसंग में भी 'धातु "पद आधारभुत अर्थ 
को अभिव्यक्त करता प्रतीत होता है। वेदि पर जो कुशा बिछाया जाता है, वह 
अन्य यज्ञिय कार्यो का आधारभूत है? ॥३२॥ (इति विधृतिपवित्रयोः परिभोज- 
नीयबहिषा कत्तेव्यताधिकरणम्‌--१७) । 


(प्राकृतपुरोडाशादीनां निधानाधिकरणम्‌-१८) 


ज्योतिष्टोमप्रसंग में पाठ है--'पुरोडाशशकलमैन्द्रवायवस्य पात्रे निदधाति, 
घाना आरिवितपात्रे, पथस्यां मेत्रावरुणपात्रे *--पुरोडाझ्ञ के टुकड़े को इन्द्र-वायु 
देवता के पात्र में रखता है, धान की खीलों को आश्विन (अश्विनी देवता के) 
पात्र में, तथा पयस्या (खीर) को मित्र-वरुण देवता के पात्र में। यहाँ संशय 
है--क्या पुरोडाश-दाकल आदि का विशेष देवताओं के पात्रों में निधान (रक्खा- 
जाना) प्रकृत पुरोडाश आदि का होता है ? अथवा अन्य पुरोडाश आदिका? 
इस विषय में कोई विश्येष निर्देश होने के कारण किसी भी पुरोडाश आदि का 
निधान-कर्म प्राप्त होने पर, आचाय सूत्रकार ने बताया-- 


अपनयस्त्वेकदेशस्य विद्यमानसंयोगात्‌ ॥३३॥ 


[ठु] “तु! पद संश, विकल्प के उस पक्ष कौ व्यावृत्ति का द्योतक है, 
जिसमें यह कहा गया हैं कि अन्य पुरोडाश आदि से निधान-कर्म किया जाय। 
तात्प है—अन्य पुरोडाश आदि से निधान-कर्म नहीं करना चाहिए । यहाँ चालू 


१. 'त्रिधातु' पद-विषयक विशेष जानकारी के लिए द्रष्टव्य है-हमारी रञ्जना 
“सांख्य सिद्धान्त पृष्ठ ३७१ से प्रकरण की समाप्ति तक । 

२. वाक्यों के लिए द्रष्टव्य हैं--आप० श्रौ १२।२५।६॥ कात्या० श्रौ० 
६११२३ ॥ 


६६६ मीमांसा-दर्शन 


प्रसंग में विद्यमान पुरोडाश के [एकदेशस्य] एक उपयुक्त भाग का [अपनयः] 
उसके अपने स्थान से हटाया जाना कहा है, [विद्यमानसयोगात्‌ ] वर्तमान चालू 
याग में उपयोग के अनन्तर बचे "पुरोडाश शकल' के साथ द्वितीया विभक्ति 
(पुरोडाशशकलं ` निदधाति) का संयोग होने से । 

किसी वत्तैमानकालिक क्रिया से सम्वद्ध विद्यमान द्रव्य में द्वितीया विभक्ति 
का प्रयोग होता है, अनुपस्थिति में नहीं । चालू याग के प्रसंग में जो पुरोडाश 
उपस्थित है, उसी के शकल =-यागोपयोग से अवशिष्ट भाग को ऐन्द्रवायव-पात्र 
में रखा जाता है। ऐसे ही अन्य बचे द्वव्यों--धाना व पयस्या (खीर)--को 
निर्दिष्ट पात्रों में रक्खा जाता है। अभ्यत्र भी उक्त प्रकार के प्रसंगों में द्वितीया 
विभक्ति का प्रयोग विद्यमान द्रव्य में ही देखा जाता है, जैसे 'पवित्रेणाज्यमुत्पु- 
नाति” वाक्य में पवित्र से वत्तमान आज्य का उत्पवन किया जाता है, अन्य अनु- 
पस्थित आज्य का नहीं । ऐसे ही चालू वर्तमान याग में उपस्थित पुरोडाश के 
उपयुक्त भाग से बचे हुए अंश (--शकल) को निदिष्ट पात्र में रके जाने का 
कथन है । 

यहाँ जिज्ञासा है--चालू प्रकृतियाग में पुरोडादा कौन-सा है ? अर्थात्‌ किस 
द्रव्य से तैयार किया गया पुरोडाश यहाँ प्रकृत है ? प्रसंग-प्राप्त है ? 

ज्योतिष्टोम छह दिन में अनुष्ठेय याग है। शवाँ दिन प्रधान सोम आहुतियों 
का है, जो तीन सवनों के रूप में दी जाती हैं--आतःसवन, माध्यन्दिन सवन, 
तृतीय सवन । इसी के अनुसार दिन का 'सुत्या' नाम भी है । पारम्परिक आचार्यों 
के निर्देशानुसार इस दिन याग्रसम्बन्धी जो पशु उपस्थित किया जाता है, उसके 
मांसखण्ड से जो पुरोडाश तैयार होता है, वह पशु-पुरोडाश ही प्रकृत में अभिप्रेत 
है। मैत्रायणी संहिता [ ३६५] में पाठ है--वपया प्रातःसवने प्रचरन्ति, पुरो- 
डाशेन माध्यन्दिने सवमे, अङ्खस्तूतीयसवने' वपा से प्रातःसवन में, पुरोडाश से 
माध्यन्दिन सबन में, अङ्कों से तृतीय सवन में आहुतियाँ दी जाती हैं। यह सवनीय 
पशु मेष (=मेंढा) होता है। 

वैदिक वाङ्मय के यांगीय प्रसंगों में जहाँ साधारण रूप से हवि-द्रव्यों का 
उल्लेख किया गया है, वहाँ मांस-हबि का उल्लेख उपलब्ध नहीं होता । हवि-द्रव्य 
के रूप में जिन द्रव्यों का नाम लेकर उल्लेख हुआ है, वे हैं --धाना, करंभ, पुरोडाश, 
पयस्या, आमिक्षा आदि। इनमें एक नाम पुरोडाश है । पुरोडाश उपादान- 
द्रव्य को पीसकर ही बन सकता है । मीमांसा-साहित्य के पशुयाग-प्रसंगों में प्रायः 
सर्वत्र 'पशुपुरोडाश' पद का प्रयोग देखा देता है । क्या इसका यह अर्थ सम्भव है 
कि 'पशु-मांस से तैयार किया गया पुरोडाश' ? पर मांस को पीसा नहीं जा 
सकता । उसे निरन्तर काट-काटकर बारीक किया जाता है; उसे लौह शलाका 
पर चिपकाकर भूना जाता है । यदि उसे अधूप (पुआ) की आकृति में सेककर या 
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भूनकर 'पुरोडाश' का रूप दिया जाय, तो भी बिना पिसे उपादान-द्रव्य से बनाया 
गया वह हवि शास्त्रीय दृष्टि से 'पुरोडाश' नहीं कहा जा सकता । पुरोडाश वही 
है, जो पिसे हुए अन्न से बनाया जाता है। फिर यह समस्त शास्त्र में उल्लिखित 
“पशु पुरोडाश” क्या है ? 

यदि पिसे अन्न में मांस के सुक्ष्म = अत्यल्पकाय -- टुकड़े गिलाकर पुरोडाश 
तैयार किया जाता है, तो उसे “पशु पुरोडाश' नहीं माना जा सकता; क्योंकि 
मुख्य उपादान-द्रव्य पिसा अन्न है। वथा शास्त्र में कहीं ऐसा विधान है कि 
पिसे अन्त में पशुमांस मिलाकर 'पशुपुरोडाझ' तैयार किया जाय ? ऐसा उल्लेख 
कहीं दृष्टिगोचर नहीं होता । इससे ज्ञात होता है, 'पशुपुरोडाश' की कल्पना का 
शास्त्रीय आधार कुछ नहीं है। याज्ञिकों की रसनाजोलुपता का ही यह जघन्य 
परिणाम कहा जा सकता हैँ । 

मैत्रायणी संहिता [३।६।५] के पाठ में 'प्रचरन्ति' क्रियापद है । 'वपया 
प्रातःसवने प्रचरन्ति' का अर्थ समभा जाता है, प्रातःसवन में वपा (चरबी) से 
आहुति दी जाती है ( = प्रचरन्ति) । 'प्रचरन्ति' का 'आहुति देना' अर्थ कैसे 
कर लिया गया ? यह चिन्त्य है। 'प्र' उपसरगंपूर्वक “चर्‌' धातु का अर्थ प्रचार 
करना--घोषणा करना--क्यो नहीं ? यह गति--अर्थवाला धातु है, किये जाते 
कार्य को गति देना, उसकी घोषणा करना; अमुक कार्य अमुक साधन द्वारा सम्पन्न 
हो गया,--थह घोषणा की जाती है, अथवा यह प्रचारित किया जाता है । 

यज्ञ के प्रारम्म-काल में यागानुष्ठान-अवसर पर पशु मारे नहीं जाते थे, 
प्रत्युत उनके स्वास्थ्य की देखभाल के लिए एकत्रित किये जाते थे । इस विषय 
का विस्तृत विवरण भूमिका में द्रष्टव्य है। छह-दिन-साध्य ज्योतिष्टोम का 
पाँचवाँ दिन अमावास्या आता है । अन्तिम तीन दिनों ( = चतुर्दशी, अमावास्या, 
शुक्ल प्रतिपदा) में स्थानीय सब पशुओं को एकत्रित किया आता था, यह सामा- 
जिक व प्रशासकीय व्यवस्था थी । यागानुष्ठान कोई भी यजमान करे, पर उस 
अवसर पर समाज व प्रशासन के विशिष्ट मूर्द्धन्य व्यक्ति संगत होते थे । इस अवसर 
से लाभ उठाने के लिए पशुओं की स्वास्थ्य-परीक्षा का भी कार्यक्रम वना लिया 
जाता था। यज्ञ करनेवाले उस कार्य को करते थे । यह कार्य याग के अन्तिम तीन 
दिनों में सम्पन्न किया जाता था । इन तीन दिनों के बीच का दिन, मुख्य होम का 
दिन अमावास्या रहता है। क्योंकि यह मुख्य होम का दिन था, और इस दिन 
तथा इसके दोनों ओर (पहले-पीछे) के दिन पशुओं का स्वास्थ्य देखे जाने के लिए 
निर्धारित थे, सम्भवतः इसी कारण अमावास्या के दिन अनुष्ठित होनेवाली 
इष्टि का नाम' दर्श” रख दिया गया, अथवा इस आधार पर प्रसिद्ध हो गया । 

इन तीन दिनों में एकत्रित किथे जानेवाले पशु भी यथाक्रम तीन भागों में 
विभक्त थे--अग्नीषोमीय, सवनीय, अनुबन्ध्य । पहले दिन के परीक्ष्य पशु अग्नी- 
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घोमीयन्त्कृषि में कार्थं करनेवाले केवल वृष --बलीवर्द -“बैल होते थे । समाज 
क्षिप्रघान होने से इनकी परीक्षा के लिए पहला पूरा दिन नियत था । इनकी 
परीक्षा, कार्य देखकर तथा अन्य- अपेक्षित साधनों के अनुसार की जाती थी। 
इसलिए अगला अमावास्या का दिन इनके पूर्ण विश्राम के लिए नियत था। इसी 
कारण आज भी उसी का प्रतीकरूप समस्त भारत में कृषिजीवी व्यवित अमावास्या 
के दिन बैल के कन्धे पर जुआ नहीं रखता, उन्हें पूर्ण विश्राम देता है । 

दूसरा दिन सबनीय पशुओं की परीक्षा का है । सवनीय पशु हैं--मेष-मेषी, 
अज-अजा, मेंढा-भेड़, बकरा-बकरी । सबन (सोमाहुति) के दिन उपस्थित होने 
से इनका 'सबनीय' नाम है। इनकी संख्या अधिक होती है । इनकी स्वास्थ्य-परीक्षा 
का स्पष्ट साधन है--देह का मोटा-ताजा, चरबीयुक्त होना मैत्रायणी संहिता के 
उक्त वचत का विनियोग इसी परीक्षा में है । सर्वप्रथम उन पशुओं को अलग छाँट 
दिया जाता था जिनके देह मांसल, चर्बीयुक्त ह । ये स्वस्थ-नीरोग हैं, यह घोषणा 
कर दी जाती थी। “वपया प्रातःसवने प्रचरन्ति' का यही तात्पर्य है; चर्बी से 
आहुति देना नहीं । 

इन पशुओं में जो संदिग्ध व निश्चित रोगी समके जाते थे, उन्हें चारे पर 
चेर दिया जाता था, स्वस्थ पशुओं की परीक्षा के अनन्तर । 'चर्‌' घातु भक्षण अर्थ 
में भी है। “माध्यन्दिने पुरोडाशेन प्रचरन्ति’ का यही अर्थ है। माध्यन्दिन सवन 
के अवसर पर उन रोगी पशुओं को चारे पर छोड़ा जाता था, यह भी उनकी 
स्त्रास्थ्य-परीक्षा का एक साधन था। वाक्य में 'पुरोडाश'-पद पशु-लाद्य का उप- 
लक्षण व प्रतीक है। 'पशुपुरोडाश' का यही तात्पय॑ सम्भव है। प्रस्तुत अधिकरण 
के भाष्यनिदिष्ट मूल वाक्य में भी केवल 'पुरोडाश' पद है, 'पशुपुरोडाश' नहीं । 
पशु-मांस से बने पुरोडाश की कल्पना नितान्त निराधार है। तृतीय सबन के 
अवसर पर रोगी पशुओं के एक-एक अंग की परीक्षा.कर उनके रोगनिवारण के 
उपायों की घोषणा की जाती थी। 'अङ्खस्तृतीये सवने प्रचरन्ति’ का यही 
तात्यं है । 

तीसरे अन्तिम दिन 'अनुबन्ध्य पशु' परीक्षा के लिए लाये जाते थे, जिनमें 
शेष सभी पशु होते थे-गाय, बछियाँ-बछड़े, ऊट, घोड़ा, हाथी, गधा, खच्चर 
आदि । 

प्रस्तुत अधिकरण में जिस पुरोडाश के ऐन्द्रवायव-मात में निधान का विधान 
है, वह पिष्ट अन्त का ही पुरोडाश सम्भव है । साथ में धाता और पयस्या में भी 
अन्न का प्राधान्य है। मांस का यहाँ संकेत भी दूर तक नहीं। उन याज्ञिकों की 
बुद्धि पर कैसे परदा पड़ गया था ! ॥३३॥ (इति प्राकृतपुरोडाझादीनां निधाना- 
घिकरणम्‌---१८)। 
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(काम्येष्टिषूपांशुत्वध्मस्य प्रधानाथेताधिक रणम्‌ू-- १६) 

प्रधान काम्येष्टि प्रकरण में पाठ है--यज्ञाथवंणं वै काम्या इष्टयः, ता 
उपांशु कत्तंव्या:' अथवेवेदसम्बन्धी यज्ञ काम्य इष्टियाँ हँ । उनका अनुष्ठान उपांशु 
करना चाहिए। उपांशु का तात्पर्यं है--मन्त्र का उच्चारण होठों के भीतर की 
ओर मुंह में ही किया जाना, जो बाहर सुनाई न दे । यह आथर्वण यज्ञ की रहस्य 
मयता को अभिव्यक्त करता है। यहाँ सन्देह है--प्रधात काम्येष्टियों के प्रकरण 
में पठित उपांशुत्व-धर्म प्रधान और अङ्गभूत समी काम्मेष्टियों के लिए है ? अथवा 
केवलः प्रधान काम्येष्टियों में किया जाय ? प्रधान कम में विहित धर्मो को अङ्क- 
भूत कर्मो में भी उसी प्रकार स्वीकार किया जाता है; इसलिए यहाँ भी प्रधान 
काम्येष्टि-प्रकरण में पठित उपांशुत्व-धर्म प्रधान और अङ्ग सभी काम्येष्टियों में 
स्वीकार किया जाता चाहिए । इसी भाव को आचार्ये सूत्रार ने पूर्वपक्षरूप में 
सूतित किया-- 

विकृतो सर्वार्थः शेषः प्रकृतिवत्‌ ॥३४॥ 

[विकृतौ ] विकृति =काम्येष्टियों के प्रकरण में पढ़ा गया [शेषः] उपांशुत्व- 
घमं [सर्वार्थः] प्रधान और अङ्ग सभी काम्येष्टियों के लिए है, [प्रकृतिवत्‌] 
प्रकृति के समान । जैसे प्रकृतियाग में पठित आज्यधर्म और वेदिधर्म सभी प्रधान 
च अज्जु-कर्मों में समान रूप से माने जाते हैं, वसे यहाँ भी उपांशुत्व-धर्म सबके 
लिए माना जाता चाहिए । 

सभी काम्येष्टियाँ 'विक्रति'-याग होती हैं। काम्येष्टियों में भी परस्पर 
प्रकृति-विक्ृतिभाव अर्थात्‌ प्रधान-अङ्गभाव रहता है । जैसे प्रकृतियाग में पडित 
आज्यधर्म-वेदिधर्म आदि समान रूप से विकृतियागों में स्वीकार किये जाने से 
सर्वार्थ हैं, ऐसे हो प्रधान काम्येष्टि-प्रकरण में पठित उपांजुत्व-धर्म-प्रधान-अङ्ग 
दोनों प्रकार की काम्येष्टियो में स्वीकार किया जाना चाहिए ॥ ३४॥ 

आचार्य सूत्रकार ने पूर्वपक्ष का समाधान किया-/ 

मुख्यार्थो वाऽड्भस्थाचोदितत्वात्‌ ॥३५॥ 

[वा] 'बा' पद उक्त पूर्वपक्ष की व्यावृत्ति का योतक है। तात्पर्य है-- 
उपांशुत्व-धर्म प्रधान और अङ्ग उभय काम्येष्टियों का नहीं है, [ मुख्यायै: ] प्रधान 
काम्येष्टि के लिए है। भाष्यकार शबर स्वामी ने “वा” पद 'एव' अर्थ में माना है। 
तब सूत्रार्थ होगा--प्रधान काम्मेष्टियों के ही लिए उपांशुत्व-धर्म है; [अङ्गस्य] 
अङ्ग के [अचोदितत्वात्‌ ] वाकय द्वारा विहित न होने से । 

काम्येष्टियाँ प्रधान और अङ्ग दोनों प्रकार की हैं। याः काम्या इष्टयः, ता 
उपांशु कत्तंव्या:' वाक्य से यह स्पष्ट होता है कि विशेष फलप्राप्ति की कामना से 
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जिस इष्टि का अनुष्ठान किया जाता है, उसी के साथ उपांशु इतिकत्तेब्यता का 
सम्बन्ध है। वही प्रचान काम्मेष्टि है। अङ्गभूत काम्येष्टियों का कोई अतिरिक्त 
फल नहीं होता । उनका अनुष्ठान प्रधान काम्येष्टि की सम्पन्नता के लिए किया 
जाता है । अतः उपांशुत्व-धर्म केवल प्रधान काम्मेष्टियों के लिए है॥३५॥ (इति 
काम्पेष्टिषूपांशुत्वधर्मस्य प्रधानार्थताइचिकरणम्‌-- १६ ) । 


(झ्येनाज्जानां नवनीताऽऽज्यताऽधिकरणम्‌-२० ) 

इयेनयाग-प्रकरण में पाठ है--'दृतितवनीतमाज्यम्‌” दृतिपात्र' में रक्खा 
हुआ नवनीत आज्य होता है। यहाँ संशय है-क्या नवनीत आज्य का आहुति 
आदि द्वारा उपयोग प्रधान व्येतयाग में करना चाहिए ? अथवा उसके अङ्गभूत 
दीक्षणीय आदि इष्टियों में ? प्रधान श्येनयाग के प्रकरण में पठित होने से प्रधान- 
कर्म में ही इसका उपयोग होना चाहिए। ऐसा प्राप्त होने पर आचार्य सूजकार ने 
बताया-- 

सन्निधानविशेषादसम्भवे तदद्भानाम्‌ ॥३९॥ 

[सब्निघानविशेषात्‌ ] सब्निघान>-सामीष्यविश्लेष से इ्येनयाग में सोम की 
आहुतियाँ होते के कारण | असम्भवे ] नवनीत आज्य का उपयोग असम्भव होते 
पर [तदङ्गानाम्‌] छोनयाग के अङ्ग दीक्षणीय आदि इष्टियों के सम्बन्ध में नव- 
नीत आज्य का उपयोग युक्त है. । 

च्येनथाग ज्योतिष्टोम याग का विकृति है। ज्योतिष्टोम सोमसाध्य याग है। 
यहाँ मुख्य आहुतियाँ सोम की दी जाती हैं। 'प्रकृतिवद्विकृति: कत्तेव्या प्रकृति के 
समान विकृति में करना चाहिए, इस अतिदेश-वाक्य के बल से .ज्योतिष्टोम का 
साधन-द्रव्य सोम उसके विकृति श्येनयाग में प्राप्त हो जाता है । सूत्र में इसी तथ्य 
को 'सन्तिधिविशेष' पद से कहा गया है। ऐसी स्थिति में श्येनयाग का साधन- 
द्रव्य सोम ही सम्भव हैं, नवनीत आज्य नहीं । पर वह श्येनयाग के प्रकरण में 
पढित है । वह पाठ निष्फल न हो, इसलिए नवनीत आज्य को श्येतयाग के अङ्ग 
दीक्षणीय आदि इष्टियों का धर्म मानना युक्त है, अर्थात्‌ आहुतिरूप से नवनीत 
आज्य का उपयोग श्येन की अद्भ भूत इष्टियों में होता है। इससे प्रकरण भी 


१. द्रष्टव्य --बौधा० श्रोतः २२।१७। भाग ३, पृष्ठ १४१, पंक्ति १३-१५ 
'दुति वा विनाडं वा रथ आधाय परिहरेत्‌, यत्तत्र नवनीतमुस्सीदेत्‌ तदाज्यं 
स्यादिति’ । (यु० मी) । 

२ जर्म-निमित पात्र का नाम 'दृति' है । ‘दृतेः पात्रादिवोदकम्‌ ' मनु» २।६६॥ 
«दुति जलाधार चर्मकोशम्‌', याज्ञ०स्गृ० ३।२६८ की व्याख्या । 
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बाधित नहीं होता, और इष्टियों के लिए साधनद्रव्य की आकांक्षा भी पूर्ण हो 
जाती है ॥३६॥ 

शिष्य आशंका करता है--यदि प्रधातयाग के भ्रकरण में पठित धर्म को 
उसके अज्जों के लिए माना जाता है, तो अम्न्याधान कर्म की इष्टियों का भी धर्म 
नवनीत आज्य को मानना चाहिए, क्योंकि वे भी श्येन का अङ्ग हैं। आचार्य 
सूत्रकार ने शिष्य-आशंका को पूर्वपक्षरूप में सूत्रित किया-- 


आधानेऽपि तथेति चेत्‌ ॥३७॥ 


यदि प्रधान कर्म के प्रकरण में पठित घर्म को प्रधान का धम न मानकर, 
उसके अङ्गों का धर्म माना जाता है, तो [आधाने] आधान कर्म के अन्तर्गत 
ववमान आदि इष्टियों में [अपि] भी [तथा] उसी प्रकार नवनीत आज्य का 
उपयोग मानना चाहिए--[इति चेत्‌] ऐसा यदि कहा जाय, तो-- (अगले सूत्र 
के साथ सम्बन्ध है) । 

प्रधान श्येनयाग में नवनीत आज्य का उपयोग सम्भव न होने से उसके 
अङ्गभूत कर्मो में उपयोग माना जाता है, तो आधान-कर्म के अन्तर्गत पवमान 
आदि इष्टियों में नवनीत आज्य का उपयोग मानना होगा । वे इण्टियाँ भी स्येन- 
याग की उपकारक होने रो उसके अङ्ग हैं । पवमान आदि इष्टियों से सँस्कृत 
किये गये अग्नि में श्येनयाग अनुष्ठित होता है ॥३७॥ 

आचार्य सूत्रकार ने आशंका का समाधान किमा 


नाप्रकरणत्वादद्स्य तन्निमित्तत्वात्‌ ॥३८॥ 


[न] आघानगत पवमान आदि इष्टियों में नवनीत आज्य का उपयोग 
नहीं होता, [अभ्रकरणत्वात्‌ ] प्रकरण में न होने से। तात्पर्य है-इवेनयाग के 
प्रकरण में आधान का उल्लेख या प्रसंग न होने के कारण, | अङ्गस्य] अङ्ग- 
आव के [तन्निमित्तत्वात्‌ ] प्रकरण आदि निमित्तवाला होने से । तात्य है-- 
कौन किसका अङ्ग है, यह प्रकरण आदि कारणों से ही जाना जाता है। 

अग्न्याधान एवं उसके अन्तगेत होनेवाली पवमान आदि इष्टियों का श्येन- 
याग के प्रकरण में कोई निर्देश नहीं है। इससे जाना जाता है कि अग्न्याधान 
और श्येनयाग का परस्पर कोई सम्बन्ध नहीं । आधान अग्नियों का होता है । 
भले ही उन अग्नियों में श्येनयाग होता रहे, पर आधान का सम्बन्ध श्येनयाग 
से नहीं है। आधान का सम्वन्ध केवल अग्नियों से है। तब आधान-कमे तथा 
उसके अन्तर्गत होनेवाली पवमान आदि इष्टियों को शयेन का अङ्ग नहीं माना 
जा सकता । इसी कारण पवमान इष्टियों भें नवनीत आज्य का प्रयोग प्राप्त 
नहीं होता। प्रकरण अथवा अन्य किसी प्रमाण से आधात और श्येन का 
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अङ्गाङ्गिभाव सिद्ध नहीं है। आधान केवल अग्नि का उपकारक है; उनमें कोई 
भी याग हुआ करें; आधान का उनसे या श्येनयाग से कोई सम्बन्ध नहीं । फलतः 
झ्यैनयाग में पठित नवनीत आज्य का उपयोग प्रधान श्येनयाग में सम्भव न होने 
से उसके अङ्ग दीक्षणीय आदि इष्टियों का बह धर्म है, यहद प्रमाणित होता 
है ॥३८॥ (इति व्येनाङ्गाना नवनीता$ज्यताञघिकरणम्‌--२०) । 


(सर्वेषामेव श्येनाङ्गानां नवनीताऽऽज्यताऽधिकरणम्‌-२१) 

छह-दिव-साध्य ज्योतिष्टोम का पाँचबाँ दिन सोमाभिषव का होता है। 
सोमलता को कूट छान सोम निकालकर उसी की मुख्य आहुतियाँ दी जाती हैं । 
सोमाभिषव के कारण इसका चाम 'सुत्यादिन' मी है। महाँ सन्देह है-वया 
सुत्यादिन होनेवाले श्येनयाग के अङ्गभुत कमों में ही नवनीत आज्य का उपयोग 
होता है? अथवा सब काल के इयेनयागीय अङ्गकमोँ में ? इसका निर्णय करने के 
लिए आचार्य सूजकार ने प्रथम पूर्वपक्ष प्रस्तुत किया-- 


तत्काले वा लिद्कदर्शनात्‌ ॥३६॥ 

[तत्काले ] सुस्पादिन में होनेवाले इ्येनयाग के अङ्गशुत कर्मों का [वा] 
ही घर्म होता है--नवनीत आज्य; [लिङ्गदशनात्‌ ] लिङ्ग == प्रमाण के देखे 
जाने से। 

ज्योतिष्टोम के चौथे दिन अभ्तीषोमीय पशुओं का, पाँचवें दिन सवनीय 
पशुओं का, छठे दिन अनुबन्ध्य पशुओं का आलमन कहा गया हूँ । परन्तु श्येन- 
याग के प्रसंग में अनुबन्ध्य पच्ुओं का आलभन “सह पंशूनालभते' इस वचन के 
अनुसार सुत्यादिन के सवनीय पशुओं के साथ आलमन माना गया है। इससे 
जाना जाता है कि जो श्येनयागीय अङ्ककमं सुत्यादिच में किये जाते हैं, उन्हीं में 
नवनीत आज्य का उपयोग होना चाहिए, श्येनयाग के सब कालों में होनेवाले 
अङ्भकर्मो में नहीं । 

अनुबन्ध्य पशुओं का आलभन साधारणरूप से ज्योतिष्टोम के अन्तिम छठे 
दिन माना जाता है । परन्तु श्येनयागीय अनुबन्ध्य पशुओं का आलभन- उक्त 
विशेष वचन से सुत्यादिन में आलभनीय सवनीय पशुओं के साथ होना--बताया 
गया है। यह इस तथ्य में प्रमाण है कि नवनीत आज्य सुत्यादिन के क्येनयागीय 
अङ्गमा का ही घर्मे है, अन्यकाल में होनेवाले अङ्ककर्मो का नहीं ॥३६॥ 

आचार्य सूत्रकार ने समाधान किया-- 


सर्वेषां वाऽविशेषात्‌ ।(४०॥ 
[सवेषाम्‌ ] श्येनयागीय सब अङ्ककमों का [वा] ही धर्म है--नवनीत 
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आज्य; [अविशेषात्‌ ] उस विषय में कोई विशेष निदेश न होने के कारण । 

श्येनयाग के सभी अङ्गकमों का घमं है--नवनीत आज्य । चाहे वह अङ्ग- 
कमे सुत्यादिन में हो, चाहे अन्य काल में । श्येनयाग-प्रसंग में जहाँ नवनीत आज्य 
हवि का निर्देश किया गया है, वहाँ कोई ऐसा विशेष कथन नहीं है, जिससे यह 
जाना जाय कि श्येनयाग के अमुक अङ्गकमों में आज्य का उपयोग होना अभीष्ट 
है, अमुक में नहीं । अतः किसी विशेष कथन के न होने से प्रस्तुत विषय में 
सामान्यतः प्राप्त कार्यं का बाध नहीं होता । ज्योतिष्टोम के चौथे दिन अग्नी- 
घोमीय पशुओं के आलभन के अवसर पर पुरोडाश की आहुतियाँ अङ्गकर्मो में दी 
जाती हैं । छठे दिन अनुबन्ध्य पञ्ुओं के आलमन के अवसर पर पयस्या की। 
'सह पशूनालसते' वाक्य से पुरोडाश और पयस्या की अपने स्थानों से निवृत्ति 
होकर सवनीय पशुयाग का सुत्याकाल प्राप्त होता है। पर 'दृतिनवनीतमाज्यम्‌” 
के विषय में कोई ऐसा वाक्य नहीं है, जिससे इसे सुत्याकालिक अङ्ककर्मो तक ही 
सौमित माना जाय। फलतः श्येनयाग के सभी अङ्कमा में नवनीत आज्य का 
आहुतिरूप में उपयोग होता है । 

शिष्य जिज्ञासा करता है--अविशेष क्यों है ? पूवेपक्षसुत् में 'लिङ्गदशन' 
विशेष कहा तो है। उसका समाधान होना चाहिए । आचार्य सूत्रकार ने समाधान 
किया 

न्यायोक्ते लिङ्गदशेनम्‌ ।४१॥ 

[न्यायोक्ते ] न्यायानुसार कहे गये अर्थ के विषय में [लिङ्गदर्शनम्‌ ] लिङ्ग- 
दर्शन अकिञ्चित्कर है। 

शास्त्रीय व्यवस्था का नाम 'न्याय' है। जो कथन न्यायानुसार होता है, वह 
किसी अन्य प्रकार से बाधित नहीं होता । यद्यपि वाक्य से लिङ्ग बलवान्‌ होता 
है, पर 'दृतिनवनीतमाज्यम्‌' वाक्य ज्योतिष्टोम-प्रकरण श्येनयाग-प्रसंग में पठित 
है। समस्त प्रकरण के अङ्गकर्मो में उपयोग के लिए उसका विधान है। यह 
वाक्यप्रकरण से अनुमोदित है । इसलिए लिङ्ग इसका बाघक न होगा। 

इसके अतिरिक्त 'सह पशूनाल मते' वचन केवल सहालम्भन का बोध कराता 
है। अङ्गकर्मो में तवनीत आज्य के उपयोग से इसका कोई विरोध नहीं है। 
सहालम्भन-वचन से पूर्वपक्ष का यह समझना कि नवनीत आज्य का उपयोग केवल 
सुत्याकालिक अङ्गकर्मो के लिए है -नितान्त भ्रम है । न सहालम्भरूप लिङ्ग 
और अन्य कोई ऐसा प्रमाण उपलब्ध है, जिससे. यह प्रमाणित हो कि नवनीत- 
आज्य केवल सुत्याकालिक इयेनयागीय अङ्गकमों का धमं है। इसलिए वाक्य 
और प्रकरण से यह निश्चित होता है कि ज्योतिष्टोमीय समस्त अङ्गको में 
नवनीत आज्य का उपयोग होता है, अर्थात्‌ आज्य को आहुतियाँ दी जातो हैं। 
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प्रधान कर्म में आहुतियों के लिए सोम हविद्रव्य निश्चित है । 

पशु-आलभन अपने क्रम में यथावत्‌ होता रहता है । ज्योतिष्टोम-अनुष्ठान के 
छह दिनों में प्रथम तीन दिन विविध इष्टियों के हैं। चौथे दिन अग्नीषोमीय पशु 
का आलभन है । पाँचवें दिन सननीय पसु तथा छठे अन्तिम दिन अवभूयेष्टि के 
अनन्तर अनुबन्ध्य पशुओं का आलभन किया जाता है । मवनीत आज्य का ज्योति- 
ष्टोमीय अङ्गको में उपयोग पझु-आलभन-किया में कोई रुकावट नहीं डालता। 
पशुयाग ऐे जाना गमा पश्मु-आलभन अपने रूप में स्वतन्त्र कर्म है । ज्योतिष्टोम- 
अंनुष्ठान-प्रक्रिया अथवा अन्य दशेष्टि आदि की अनुष्ठान-प्रक्रिया से इसका कोई 
सम्बन्ध नहीं है। प्रस्तुत प्रसंग में हविद्रव्य के लिए पंशु-पुरीडाश की कल्पना 
नितान्त अशास्त्रीय हैं। इसका विस्तृत विवेचन [३।६।२७] सूत्र की टिप्पणी 
अथवा ग्रन्थ की भूमिका में द्रष्टव्य है ॥४१॥ (इति सर्वेषामेव श्येना ङ्गानां नव- 
नीताऽऽज्यताऽधिकरणम्‌---२१) । 

इयेनयागीय अङ्गकर्मो के होमद्रव्य नवनीत-आज्य-विषयक यह्‌ विवेचन एक 
विशेष परिणाम को प्रस्तुत करता है, जिससे यह जाना जाता है कि न केवल 
सुत्याकालिक श्येनयागीय अङ्गकर्मौ में नवनीत आज्य होमद्रव्य है, अपितु सुत्या- 
कालिक ज्योतिष्टोमीय सभी अङ्गकर्मो का यह होमद्रव्य है । सुत्मादिन प्रधान 
कर्म के तीनों सवनो में प्रधान आहुतियाँ सोम की दी जाती हैं। अङ्गकर्मो में चौथे 
दिन होमद्रव्य पुरोडाश और छठे दिन पयस्या है । पाँचवें सुत्यादिन के ज्योति- 
ष्टोमीय अङ्गकर्मो का होमद्रव्य क्या होमा ? यह जिज्ञासा है । स्येतयागीय अङ्ग- 
कर्मो के होमद्रव्य नवनीत आज्य,को सार्वत्रिक माना गया, उसमें सुत्यादिन भी 
अन्तर्हित है । इस प्रकार श्येनयाग के माध्यम से--शेष बचे सुत्यादिन में--ज्योति- 
ष्टोमीय अन्य अङ्गकर्मो का भी होमद्रव्य . नवनीत आज्य बताया गया, इस कारण 
इसे श्येनयागीय अङ्ककमों के लिए सीमित नहीं माता जाना चाहिए । इससे 
स्पष्ट हो जाता है, चौथे दिन के अङ्गकर्मो का पुरोडाश, पाँचवें दिन का नवनीत 
आज्य, तथा छठे दिन का पयस्या होमद्रव्य है । इस प्रकार ज्योतिष्टोम के उत्तर- 
भागीय तीन दिनों में अमुष्ठित होनेवाले अङ्भभूत कर्मो का होमद्रव्य आज्या होता 
है, यह निश्चित हो जाता है। 

हमारा विचार हैं, इस अधिकरण पर यह्‌ अध्याय समाप्त हो जाता है। 
बर्तमान में आगे के तीन सूत्र जैमिनि मुनि के पर्याप्त अनन्तर-काल में यहाँ 
प्रक्षिप्त किये गये । सुत्याकालिक अज्भुकर्मों में मांस को हविद्रव्य बताने के लिए 
ये तीन [४२-४४] सूत्र यहाँ जोड़े गये । इन सूत्रों की अवतरणिका में 'शाकत्या- 
नामयन'-संञ्चक छत्तीस-वर्ष-साध्य सत्र का उल्लेख किया गया है। श्रौत सूत्रों 
[कात्या० २४५२०, तथा आप० २३।१।११ ] में, इस सत्र के हविद्रव्य के लिए 
'तरसमयाः पुरोडाशः' मांससिद्ध पुरोडाश का विधान उपलब्ध होता है । सत्र- 
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संशक कर्मों में स्ह व्यनिति मिलकर कार्य करते हैं। उनमें से एक यजमान 
बनता है, शेख सोलह ऋत्विक्‌ । क्योंकि सब मिलकर कर्भ को पुरा करते हैं, 
इसलिए सब यजमान भी कहे जाते हैं--'ये यजमानास्त ऋत्विज: जो यजमान 
हैं वे ऋत्विज्‌ हैं । ऋत्विक्‌ कर्म का विधान केवल ब्राह्मणों के लिए है। इसलिए 
सत्रानुष्ठान में मिलकर कार्य करनेवाले सत्रह व्यक्ति ब्राह्मण ही होते हैं। इस 
प्रकार छत्तीस-वर्ष-साध्य 'शाक्त्यानामयनम्‌” नामक सत्र-याग भी ब्राह्मणों द्वारा 
ही सम्पन्न होता है। 

इस सत्र के हविद्रव्य मांससिद्ध पुरोडाश के लिए मांस प्राप्त करने के विषय 
में आपस्तम्ब शतसूत्र [२३।११।१२-१३] बताता है-+संस्थिते संस्थितेऽहनि 
गृहपतिमुंगयां याति, स॑ यान्‌ मृगान्‌ हन्ति तेषां तरसाः पुरोडाव्याः भवन्तिः 
दैनिक कर्म-समाप्ति के अनन्तर दिन पुरा होने पर गृहपति (यजमान के रूप में 
कार्ये करनेवाला व्यक्ति) प्रतिरात्रि निरन्तर छत्तीस वर्ष तक आखेट को जाता 
है; वहाँ जिन मृगों को मारता है, उनके मांस से पुरोडाश तैयार किये जाते हैं। 

इस विषय में कतिपय बातें ध्यानपूवंक विचारणीय हैं-- 


(१) 'चाकत्यानामयन' नामक सत्र का वर्णन वैदिक संहितामों में नहीं 
मिलता। उपलब्ध ब्राहाणग्रन्यो में भी केवल ताण्डघ ब्राह्मण के अन्तिम भाग 
[२५।७।१] में इस सत्र का उल्लेख मिलता है। 

(२) सत्र-याग केवल ब्राह्मणों द्वारा किये जाते हैं । ब्राह्मणों के लिए हिंसा 
सवंथा वजित है। जो सत्र अध्वर ( =ईहिसारहित) माने जाते हैं, उस कर्म में 
ब्राह्मण गृहपति छत्तीस दषं तक प्रतिदिन निरन्तर जंगल में जाकर आसेट द्वारा 
भुगो को भारे, इसे कोई समझदार व्यक्ति स्वीकार नहीं कर सकता, और न यह 
किसी भी तरह सम्भव है। 

(३) प्रतीत होता है, इस प्रकार आखेट की बात लिखनेवाला व्यक्ति आलेट 
की प्रक्रिया से सर्वथा अनभिज्ञ है । जंगल में मृग कोई खूंे से बंधे हुए नहीं रहते, 
कि वहाँ गये और उन्हें मार लिया | आज जब बन्दूक के द्वारा शिकार (आखेट ) 
किया जाता है, जिसमें जंगली जानवरको मारनाअघिक सुविधाजनक होता है, तब 
भी अनेक बार शिकारी को असफल होकर आना पढ़ता है। हाँका देकर या पटर 
बाँघकर पूरा समय प्रतीक्षा करने पर भी कभी-कभी जानवर घाड पर नहीं आता। 
“मृगान्‌ हन्ति' प्रतिदिन बहुत-से मृगों को मारने का सेख नितान्त अव्यवहायं एवं 
मिथ्या है । न मालूम, क्या पीकर लेखक ने यह लिख डाला है ! 


(४) आपस्तम्ब औतसूत्र [२२।१।६] में ही अग्नीषोमीय पशु के स्थान में 
अग्नीषोमीय एकादशकपाल पुरोडाश का हविद्रव्य के रूप में विघान है। इसी 
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प्रकार वहीं [२२।३।११ में | अनुबन्ध्य पशु के स्थान में मैत्रावरणी आमिक्षा" का 
विघान हविद्रव्य रूप में किया गया है। इससे ज्ञात होता-है, आपस्तम्ब श्रौतसूत्र 
में मृगयासम्बन्धी लेख अनन्तर-काल में प्रक्षिप्त किया गया है। 

(५) गत अधिकरण के अनुसार सवनीय (=सुत्याकालिक) हृविद्रव्य 
नवनीत आज्य है। 

(६) पुरोडाश हविद्रव्य घान-यव आदि अन्न को पीसकर बनाया जाता है। 
मांस-खण्डों का अन्न के समान पीसा जाना सम्भव नहीं, तब 'तरसमय'==मांस 
का बना पुरोडाश कसे तैयार किया जा सकता है? यदि पिसे घान-यव आदि में 
पके मांस का रस मिलाकर पुरोडाश तैयार किया जाता है, तो वह “तरसमथ' 
अर्थात्‌ मांसमय-- मांस से बना हुआ नहीं कहा जा सकता! वह तो स्पष्ट अन्नमय 
पुरोडाश होगा । यदि “तरस' पद का बर्थ प्रारम्भ में मांस न होकर अन्य कुछ 
रहा हो, तो पुरोडाश के मांसमय होने का प्रस्न ही नहीं उठता । पर उसी के साथ 
मृगया का उल्लेख अन्य अर्थ की सम्भावना को शिथिल करता हू। 

*(७) 'शान्त्यानामयनम्‌' के लेखक ने इसके साथ एक कथा जोड़ी है। शक्ति 
नामक ऋषि के वंशज 'शाक्त्य' नामक ऋषि थे । उनमें से जिस ब्यक्ति ने इस सत्र 
की नींव रक्खी, अर्थात्‌ सर्वप्रथम इसका अनुष्ठान किया, वाण्डथ ब्राह्मण में 
उसका नाम 'गौरविति' लिखा है । ऋग्वेद पञ्चम मण्डल के उनतीसर्वे सूक्त का 
ऋषि 'गौरिवीति' है। यह पद सूक्त की ग्यारहवीं ऋचा में भी निदिष्ट है। 

प्राचीनकान में एक ऐसा समय आया, जब अपने प्रमाद आदि कारणों से 
लोग वेदार्थप्रक्रिया की परम्परागत वास्तविकता को विस्मृत कर बैठे । कालान्तर 
में पुनः सामाजिक जागरण का वातावरण उभरने पर तात्कालिक बुद्धिजीवी 
जनों ने वेद के ऐसे पदों को लक्ष्य कर अनेक कहानियाँ बना डालीं, जो पद 
आपाततः किसी के नाम-जैसे प्रतीत होते थे ऐसी अनेक कथाएँ पुराणों में भरी 
पढी हैं । इस स्थिति ने वेदार्थ-प्रक्रिया का एक प्रकार से शीर्षासन-जैसा कर 
दिया । जो पद किसी व्यक्ति का नाम न होकर साधारण अर्थान्तर को अभि- 
स्थक्त करते थे, उनके आघार पर घड़ी गईं मनमानी कहानियों के अनुसार अब 
छद का अर्थ किया जाने लगा। आचार्य सायण द्वारा किया गया वेदार्थं प्रायः 
इसी प्रकार की कहानियों पर आधारित है । “गौरिवीति' पद के साथ ऐसी ही 
एक कहानी जुड़ी है। 

कहानी है, शक्ति ऋषि के वंशज गोरिवीति नामक व्यक्ति ने 'यव्यावती' 
नदी के तट पर छत्तीस-वर्षीय सत्र का सर्वप्रथम आयोजन किया । सत्र के 


१. गरम दूध में दही डालने पर उसके फट जाने से जो घना द्रव्य प्राप्त होता है, 
उसका नाम 'आमिक्षा' है-- तप्ते पथसि दध्यानयति सा आमिक्षा । 


अथ तृतीयाध्याये अष्टम: पादः ७०७' 


“झाकत्यानामयनम्‌' नाम का यही आधार है। उसने इस सत्र का अनुष्ठान कर 
अनेक अभिलषित ऋद्धियाँ प्राप्त कीं, और दश पुत्रों को प्राप्त किया । जो कोई 
व्यक्ति इस सत्र का अनुष्ठान करता है, वह भी उक्त फलों को प्राप्त करता है । 
निघण्टु [१११] के अनुसार 'गौरी' वाणी का नाम है; जो व्यक्ति दक्षता- 
पुवंक वाणी का उपयोग करने में समर्थ हो, वह गोरवीति है। तात्पर्ये है--किसी 
भी वाग्मी व्यक्ति को इस पद से कहा जा सकता है। यदि कोई व्यक्तिविशेष 
अपना यह नाम रख ले तो भले ही रक्से, पर उसका उल्लेख वेद में नहीं है; 
वहाँ यह पद साधारण “वास्मी' अर्थ में प्रयुक्त है । यह पद ऋग्वेद [ ५२९।११] 
में प्रयुक्त है 
'यव्यावती' पद ऋग्वेद [६।२७।६] में है। वहाँ यह पद उस सेना के अर्थ 
में प्रयुक्त है, जो साधारण खाद्य लेकर शत्रु के साथ दृढतापूर्वक संघर्ष कर 
सके । ये पद वेद में अपने स्थानों में एक ही बार पठित हैं। परस्पर इनका कोई 
सम्पर्क अथवा अथंकृत सम्बन्ध नहीं है। पर आमिष-लोलुप याज्ञिको ने इन पदों 
पर मनमानी कहानी बनाकर पुनीत यश्ञकर्म में निन्दित हिसामूलक आमिष के 
प्रवेश द्वारा उसे बुचड्खाना बना डाला है। 
सायण ने 'यव्यावती' पद का अर्थ कोई नदी अथवा कोई नगरी किया है। 
स्पष्ट है, सायण इस पद के वास्तविक अर्थ को समभने में असमर्थ रहा। साथ 
में यह भी लिखा कि पहली ऋचा [६।२७।५] में प्रयुक्त 'हरियूपीया' पद 
'यव्यावती' का पर्याय है। सायण के इस लेख को आधार मानकर आधुनिक तथा- 
कथित खोजियों ने 'हरियूपीया' पद को हरप्पा या हड़प्पा से जोड़ दिया है। 
“अन्धेनैव नीयमाना यथान्धाः' की अन्धपरम्परा का यह अच्छा उदाहरण है ! 
याशिको ने 'शाकत्यानामयतम्‌' की जो यह प्रशंसा को है कि यह सत्र सब 
ऋडि-सुख-सम्पदा व पुत्र-सन्तत्ति का देनेवाला है, यह ऐसा ही लगता है, ज॑से 
आजकल दवा बेचनेवाले विज्ञापन द्वारा अपनी दवाओं की प्रशंसा छापा करते हैं, 
तथा सड़क पर मजमुआ लगाकर बेचा करते हैं। 
इस विवेचन के आधार पर हमारा विचार है कि चालू तृतीय अध्याय २ (वें 
अधिकरण पर पूर्ण हो जाता है । यह 'शावत्यानामयनम्‌' की अप्रासंगिक अवतर- 
णिका भाष्यकार को देनी पड़ी, क्योंकि यहां पहले ही मांसपोषक सूत्रों को जोड़ा 
जा चुका था। अप्रासंगिक इसलिए लिखा कि सोमंयाग में प्रधान आहुतियाँ सोम 
की, और अङ्गकर्मो में पुरोडादा, नवनीत आज्य व आमिक्षा य पयस्या की 
। निश्चित की जा चुकी हैं । फिर याग-सम्बन्धी शेष रहा बया ? स्पष्ट है, यह 
सूत्रपक्षेप आमिषभोजी याज्ञिकों का प्रयास है । 
तीन सूत्रों का अथं चालू परम्परा के अनुसार लिख देते हैं। उनमें पहला सूत्र 
क्रमसंख्या पर इस प्रकार है-- 
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मांसं' तु सवनीयानां चोदनाविशेषात्‌ ।४२॥ 

[तु] 'तुः पद पूर्वोक्त 'सब पुरोडाश माँसमय' हैं---की निवृत्ति का द्योतक 
है। [मांसम्‌ | मांसमय होना [सवनीयानाम्‌ | केवल सवनीय पुरोडाशों का 
जानना चाहिए, [चोदनाविशेषात्‌ ] 'तरसाः सवनीया भवन्ति? इस विधायक 
वाक्यविशेष के कारण । 

“शाक्त्यानामयत' कर्म में कहा है--यज़मान आखेट में 'यान्‌ मृगान्‌ इन्ति, 
तेषां तरसाः पुरोडाशाः सवनीया भवन्ति’ जिन ममो को मारता है, उनके मांसमय 
सवनीय पुरोडाश होते हैं। यहाँ सम्देह है बया सवनीय पुरोडाझों और अन्य 
सम्भव सभी पुरोडाशो के मांसमय होने का यह विधान है ? अथवा केवल सवनीय 
पुरोडाशों के मांसमय होने का विधान है ? ऐसा कोई निर्देश नहीं है, जिससे 
पुरोडाश के मांसमय होने को किसी विशेष अवसर के साथ जोड़ा जाय। इसलिए 
सभी पुरोडाश मांसमय होने चाहिए,-ऐसा आप्त होने पर सूत्रकार ने प्रस्तुत सून 
का अवतरण किया। 

“तरसाः सवनीया भवन्ति’ इस शावत्यानामयन'-गत विशेष निर्देश के आधार 
पर केवल सवनीय पुरोडाशो के मांसमय होने, का यह विधान है ! इससे यह 
प्रमाणित होता है कि केवल सुत्याकालिक अङ्गकर्मो का हबिद्रन्य मांसमय 
पुरोडाश है, अन्यतर नहीं । 

“तरसाः सवनीया भवन्ति’ वाक्य में पुरोडाश का अनुवाद होता है । सवनीय 
कौन-सी वस्तु तरस (= मांसमय) होनी चाहिए ? ऐसी आकांक्षा होने पर, 
पुरोडाश उपस्थित होता है। सवनीय पद अनुवाद नहीं है, क्योंकि सबचीय पद से 
सवनीय-असवनीय सभी पुरोडाशों का ग्रहण नहीं हो सकता; पर पुरोडाश पद से 
सवनीय-असवनीय सभी पुरोडाशो का ग्रहण हो सकता है । इसलिए सवनीय पुरो- 
डाझ में घाना आदि उपादान-द्रव्य के स्थान पर भांस-द्रव्य का विधान उक्तवानय 
करता है । तात्पर्य है--पुरोडाश पद “छत्रि न्याय” से सभी हविद्रव्यो का उपलक्षण 
है । अत: घाना आदि सभी सवनीय हुनिद्रव्य मांसयुक्त होने चाहिए ॥४२॥ 

आशंका की गई-दूरस्थित पुरोडाश को लक्षणासे प्रस्तुत करना उचित प्रतीत 
नहीं होता । सूत्रकार ने आशंका को पूर्वपक्षख्प में सूत्रित किया-- 


भक्तिरसन्निधावन्याय्येति चेत्‌ ।४३॥ 


[असन्निधौ ] व्यवघान-पठित दुरस्थित पुरोडाश पद में [भक्तिः] लक्षणा 


१. सूत्रयत 'मांस' पद का अर्थ पं० आयंमुनि ने “मांसल” किया है, और माष == 
उड़द का पर्याय बताया है । 
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[जन्याय्या ] न्‍्यायानुमोदित-- शास्त्रीय दृष्टि से उचित नहीं है, [इति चेत्‌] 
ऐसा यदि कहो तो--(वह अगले सूत्र के साथ सम्बन्ध है) । 

वाक्य है'---'सवनीयानि निर्वंपति---धाना:, करम्भः, परीवापः, पुरोडाशः, 
पयस्या' इति | इस वचन में सवनीय और पुरोडाश पदों के बीच 'धाना:, करम्भः, 
परीवापः पदों का व्यवधान है। धाना:---मुने हुए घान, अर्थात्‌ खील । करम्भः == 
मुने हुए जौ । परीवापः= मुने जौ को पीसकर पानी मिलाकर बनाया--सत्तू। 
घान (== चावल) को पीसकर पुए के समान पकाकर बताया--पुरोडाश। 
पयस्या==खीर; दूघ में चावल पकाकर बनाना । ये सब हविद्रव्य हैँ । ये विभिन्न 
देवताओं के उद्देश्य से आहुत किये जाते हैं । हरिवान्‌ इन्द्र के लिए घानः:। पुषा- 
युक्त इन्द्र के लिए करम्भ । सरस्वती भारती के लिए परीवाप। इन्द्र के लिए 
पुरोडाश । मित्र-वरुण के लिए पयस्या। विभिन्न देवताओं के लिए हृबिद्रव्य 
पृथक्‌-पृथक्‌ होने से स्पष्ट होता है कि पुरोडाश पद धाना आदि सभी सवनीय 
हृवियों का उपलक्षण नहीं है। तात्पर्य है, घाना आदि के लिए पुरोडाश पद का 
व्यवहार नहीं है । मुख्याथं के सम्मव होने पर लक्षणा स्वीकार करना अशास्त्रीय 
माना जादा है। इसलिए प्रस्तुत प्रसंग में लक्षणा के आधार पर घाना आदि सभी 
सवनीय हविद्रव्यों को 'पुरोडाश-पद-भ्राह्म मानकर सबको मांसयुक्त समझना 
उचित न होगा ॥४३॥ 

आचाय॑ सूत्रकार ने आशंका का समाधान किया-- 


स्यात्‌ प्रक्ृतिलिङ्कत्वाद्‌ वेराजवत्‌? ॥४४॥ 

[स्यात्‌ ] पुरोडाक्ष पद लक्षणावृत्ति से घाना आदि सभी सवनीय हृविद्रव्यों 
का ग्राहक होता है, [प्रक्तिलिङ्गत्वात्‌ ] प्रकृतियाग ज्योतिष्टोम में 'पुरोडाश- 
झँश्चरति' [कात्या० श्रौ० ९।६।२] इत्यादि वाक्यों के पुरोडाश पद से घाना 
आदि पांचों का बोध कराने में--लिङ्ग होने के कारण, [वंराजवत्‌ ] बँराज के 
समान। 

प्रकृतियाग ज्योतिष्टोम में सक्षणा वृत्ति के आधार पर पुरोडाश पद से घाना 
आदि सभी द्रव्यों का बोध होता है, यह 'पुरोडाशँश्चरति' आदि वाकयों से स्पष्ट 


१. द्रष्टव्य--आप० श्रौत १२।४।६॥ 

२. द्रष्टव्य--आप० श्रौत० १२।४।१०, १२, १३॥ 

३. रामेश्वर सूरि विरचित सुबोधिनी वृत्ति में अन्तिम दो सूत्र व्याख्यात नहीं 
हैं। इससे सन्देह होवा है-कदाचित्‌ रामेशवर सूरि के काल तक न ये सूत्र थे, 
न इनपर शाबर भाष्य था । इन सूत्रों और इनके भाष्य को सूरि के परवर्ती 
काल में माध्य और वात्तिक ग्रन्थो में मिलाया गया । 
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है। ठय अजुकर्मों में पुरोडाश एद धामा आदि अन्ध हथियों का उपलक्षण नहीं 
होना चाहिए, यह कथन निरस्त हो जाता है। ऐसी दशा में 'तरसमया: सवनीषा: 
पुरौडाशा भवन्ति' में भी पुरोडाश पद लक्षणा से घाना आदि हवियों का ग्राहक 
है। फलतः सवनीय समी हृवियाँ मांसयुवत हों, इसमें कोई बाघा नहीं है। 
इसकी पुष्टि के लिए सूत्र में 'वैराजवत्‌ उदाहरण दिया । इस सम्बन्ध में वाक्य 
--'उवध्यो वैरूपसामा एकविश:, घोडशी वं राजसामा' ज्योतिष्टोम की उक्थ्य 

संस्था वंरूपसाम और एकविश स्तोत्रवाली होती है, षोडशी संस्था वराज 
सामवाली होती है । इन वाक्यों में प्रक्तिलि ङ्ग से 'साम' पद मुख्यार्थं को छोड़कर 
लक्षणबोष्य अथं वं रूपपृष्ठ तथा वंराजपृष्ठ का बोधक है। इसी प्रकार पुरोडाश- 
पद-बोष्य घाना आदि सभी हृमियों की--मांसमयता जाननी चाहिए? 

छत्तीस वर्ष में साध्य 'शाकत्यातामयनम्‌' सत्र के नाम से हविद्वव्यों में मांस 
का जिस घींमामुकती से प्रवेश किया गया है, वह सत्र के उपलब्ध विचरण से भी 
स्पष्ट होता है। उस विषय का सन्दर्भे है-- 

“संस्थिते संस्थितेऽ्हूनि गृहपतिम्‌गयां याति, स तत्र यान्‌ मृगान्‌ हन्ति, तेषां 
तरसाः पुरोडाशाः सवनीया भवन्ति ।' 

प्रतिदित अनुष्ठेय कर्मे की समाप्ति पर मृहपति रात में मुगया (== आखषेट- 
शिकार) के लिए जाता है, वह आखेट में जिन मुगों को मारता है, उनके मांस से 
तैयार किये गये (--तरसा:) पुरोडाश सवनीय होते हैं। ज्योतिष्टोम के पांचवे 
सुत्या दिन में हविद्रऱ्य के रूप से उनका उपयोग होता है। तात्पर्य है, उस दिन 
के अजुकर्मों में उनकी (मांसमयं पुरोडाशों की) आहुति दी जाती है। 

विचारणीय है, उक्त सन्दर्भ मांसमक्षणलोलुपता में विक्षिप्त हुए व्यक्ति 
का लिखा हुआ ज्ञात होता है । वह आखेट-विषयक जानकारी से नितान्त अनभिज्ञ 
हैं। सन्दर्भ में जंगली जानवर के लिए 'मृग' पद का प्रयोग किया है। इस पद 
का अर्थ केवल हिरन न होकर उसमें हिरन, सूअर, शशा (==खरगोश), सेही 
चीतल, फॉल, महा (=-57^6) मादि सभी आ जाते हैं। आजकल आग्नेयास्त्र 
(बन्दूक आदि) के सहारे शिकार सभी जानवरों का सुगमता से हो जाता है। 
फिर भी जानवरों के भेद, मौसम, जंगल की स्थिति, सहयोगी व्यक्तियों के 
होने-न-होने के कारण अवसर के अनुसार अनेक भ्रकारों का आश्रय लेना पड़ता 
है । सब सुविधाएँ होने पर भी कभी शिकार नहीं मिलता; निराश लौट आना 
पड़ता है। वर्ष में ऋतु के अनुसार अनेक ऐसे अवसर आते हैं, जब आखेट के लिए 
कहीं बाहर जंगल में जाया ही नहीं जा सकता । गृहपति रुग्ण हो जाय, अथवा 
अम्य कोई अनिवार्य दाघा आ जाय, तो अनेक दिनों तक भी सम्भव नहीं होगा । 
ऐसी दक्षा में छत्तीस दषं तक निरन्तर प्रतिदिन कर्मानुष्ठान के अनन्तर अर्थात्‌ 
जाद: रात्रि में आखेट के लिए जाने का उल्ले«. नितान्त अव्यवाय एवं पाएल- 
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पन है । 

स्थिति के अनुसार आखेट के लिए कोई भी प्रकार अपनाया जाय, बर्ष॑मर 
निरन्तर उसमें कोई भी बाधा न आये, यह सर्वथा असम्भव है । आग्नेयास्त्र फे 
अभाव में आज भी भाले, बरछे, तलवार व पोलेदार लाठियों से शिकार किया 
जाता है। हिरन, सूअर आदि प्राय: फसलों के खेतों में आ जाते हैं। ऐसे में ग्रामीण 
जनों द्वारा सुअर के शिकार का एक प्रकार बडा बीभत्स है । उसमें कम-से-कम 
पन्द्रह-सोलह अच्छे तगड़े व्यक्तियों का होना आवश्यक है। वह प्रकार यहाँ 
लिखना व्यथं है। सारांश है, कोई भी प्रकार आखेट का हो, पूरे वर्ष निरन्तर 
प्रतिदिन उसमें सफलता प्राप्त की जा सके, यह नितान्त असम्भव है। फिर जंगल 
में जानवर खूंटे से बंघे नहीं रहते कि गृहपति जाये, और मारकर ले आए । 

यह अनेकन गत पंक्तियों में स्पष्ट किया जा चुका है--मांसमय पुरोडाश का 
कथन सर्वथा अशास्त्रीय है । सवनीय हविद्रव्यों की गणना में धाना, करम्भ, 
परीवाप, पुरोडाश, पयस्या का उल्लेख मिलता है। मांस का कहीं उल्लेख नहीं है। 
इनमें पुरोडाश के अतिरिक्त सब द्रव्य स्पष्ट अन्नमय हैं। पुरोडाश भी पिसे हुए 
अन्न का बनाया जाता है । मांस न पीसा जा सकता है, न उसका पुरोडाश बन 
सकता है। पर अन्य द्रव्यों में नितान्त मी अवसर (= गुंजायश) न देखकर जंसे- 
तँसे पुरोडाए में बलात्‌ मांस का प्रवेश कर इन्द्रियों की विषयलोलुपता को बहुलाने 
का निलंज्ज प्रयास किया यया है । 

सत्र की छत्तीस वषं अवधि भी इसी तथ्य का प्रतीक प्रतीत होता है। चौबीस 
वर्ष वथम्‌ के आस-पास जोशपूणं मदभरे यौवन का उभार उमड़ पडता है। आगे 
छत्तीस वर्ष इसी यौवन का आनन्द-रस लेने के हैं। शिकार खेलो, मांस और सोम 
का सेवन करो- अपना तो स्वर्ग यही है, और यहीं है। स्वर्ग की कामना से यज्ञों 
के अनुष्ठान का तात्पयं इसी में है। मरकर क्या होगा ? किसने देखा है? इस 
प्रकार छत्तीस वर्ष बीतने पर कभी पूरे कभी अधूरे देह-इन्द्रिय आदि शियिल हो 
जाते हैं। सत्रकाल स्वतः पूरा हो जाता है। छत्तीस वर्ष के सवकाल का अन्य 
क्या प्रवृत्ति-निमित्त रहा होगा ? कोई बताये। फलतः यह प्रसंग अशास्त्रीय 
अव्यवहायं होने से त्याज्य है, शास्त्र का अङ्ग नहीं हैं । 

हम जँमिनि की वकालत करना नहीं चाहते। यदि वस्तुतः ये तीन सूत्र 
जेमिनि-लिखित हैं, तब भी इनमें प्रतिपादित अर्थ सर्वेथा अव्यवहायं व वेदविरुद्ध 
होने से पूर्णतः अमान्य है। 

इस प्रसंग में यह मी ध्यान देने की बात है--यदि एक बस्ती, ग्राम या नगर 
में अनेक गहपति इस सत्र का अनुष्ठान करनेवाले हों, तो छत्तीस वर्ष तक निरन्तर 
प्रतिदिन आलेट के लिए जंगली जानवर कहाँ से आयेंगे ? सन्दमं में “मृगान्‌ हन्ति 
बहुवचनान्त कमं का प्रयोग है । प्रतिदिन बहुत-से मृग मारे जाएँ, तो छत्तीस वर्ष 
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ठक उनका मिलना कहाँ सम्भव होगा? हम स्वयं यह देखते रहे हैं, दसों-बीसों 
मीलों तक जो जंगल सभी तरह के जानवरों से भरे थे, वहाँ एक शिकारी परिवार 
के स्थायी रूप से बस जाने पर कुछ ही वर्षो में वे जंगल शेर जैसे जानवरों तक 
से खाली दिखाई देने लगे; अन्य जानवरों के विषय में क्या स्थिति रही होगी ? 
यह स्वयं सममा जा सकता है। 

इस सत्र के नाम 'झाक्त्यानाम्‌-अयनम्‌' पर भी ध्यान देना अपेक्षित है। 
'शाक्त्यानाम्‌' में मूल पद “शक्ति है। केवल नाम के आधार पर वसिष्ठ-पुत्र 
“शक्तिः के साथ इस सत्र का सम्वन्ध जोड़ने का प्रयास किया गया है। पर इसके 
विपरीत “शक्ति के उपासक तान्त्रिक व वाममागे के अनुगामियों के साथ इसका 
सम्पर्क रहा हो, यह अधिक सम्भव है। वसिष्ठपुत्र शक्ति का नाम लेकर उसे 
बेद-मार्य पर लाने का व्यर्थ प्रयास किया गया है । सुविज्ञ पाठक स्वयं गम्भीरता- 
पूर्वक इसपर विचार करेंगे ॥४४॥ 


इति थी प्रूर्णसिहतनूजेन तोफ़ादेवोगर्भजेन, बलियामण्डलान्तर्गत 
“छाता'-वासि श्रीगुरुषर फाक्नोनाथशास्त्रिपादाब्नसेवासब्ध- 
विद्योदयेन, बुलन्दशहर - मष्डलान्तगंत-पहासूपकण्ठ- 
“बनेल' प्रामाभिजनेन, साम्प्रत 'पाजियाबाद' नयर- 
निवासिना, उदयबीर-शास्त्रिणा समुन्नोते 
जेमिनीयमीमांसादर्शेनविद्योदयभाष्ये 
तृतीयाध्ययस्य अष्टमः पाद: । 
सम्पूर्णक्चायं तृतोयोऽध्यायः । 
गुण्येदाम्बरनेत्र - मिते वेंक्रमवत्सरे । 
विशुद्धार्यं: समायुक्तः सम्पूर्ण माघने शनों ॥ 
आचत्र्यष्यायरूपोष्य ग्रन्यांशः पूर्णतामगात्‌ । 
परलोकगताः पुण्याः प्रीयन्तां पितृदेवताः ॥ 


चतुर्थोऽध्यायः 


प्रथमः पादः 
अथातः फत्व्पुरुषार्थयोजिज्ञासा ॥१॥ 


शेष-शेषीभाव के झनन्तर क्रत्वथं तथा पुरुषार्थ की जिज्ञासा करनी चाहिए, क्योंकि 
वह कर्मो के प्रयोज्य-प्रयोजकभाव के लिए उपयोगी है। 
यस्मिन्‌ प्रीतिः पुरुषस्य तस्य लिप्साऽर्यलक्षणाऽनिभक्तत्वात्‌ ॥२॥ 
जिस कमं के अनुष्ठान से पुरुष को सुख प्राप्त होता हैं ओर जिसके करने की 
इच्छा स्वतः ही है, उस कर्म को पुरुषार्थे क.ते हैं, वह सुख का साधन कमें से पृथक्‌ 
नहीं है। 
तदृत्सयं कर्माणि पुरुषार्थाय झास्त्रस्यानतिऽक्यत्वान्न च द्रव्य चिकीर्ष्यते, 
तेनार्थेनामिसम्बन्धात्‌ क्रियायां थषभ्ुतिः ॥३॥ 
प्रीतिरूप फल की उपलब्धि न होने पर भी 'प्रज्ञापतिव्रत' संज्ञक कर्म पुरुषार्थ हैं, 
क्योंकि शास्त्रोक्त बात शङ्कनीय नहीं होती तथा यज्ञ का भ्रङ्गम्रूत कोई भी द्रव्य उक्त कर्मों 
द्वारा संस्करणीय नहीं पाया जाता जिससे उनको ऋत्वर्थ माना जाए ग्रौर पुरुषार्थे के साथ 
सम्बन्ध होने से उक्त कमों में पुरुष-श्रवण भी चरितार्थ होता है। 
विशेषात्तु शास्त्रस्य यथाश्रुति फलानि स्युः ॥४॥ 
झाक्षेप--वाबयदेष के अनुसार फलवाले समिघादि कर्म भी पुरुषार्थ होने 
चाहिएँ, क्योंकि उनका विधायक शास्त्र भी 'प्रजापतिब्रत” संज्ञक कर्म विधायक शास्त्र के 
समान है। 
चपि या करणएप्रहणे तदर्यमर्यस्याऽनभिसम्बन्धात्‌ १५॥ 
समा०--श्रृति प्रादि विनियोजक ध्रमाणों में से किसी भी प्रमाण के उपलब्ध न 
होने से 'प्रजापतिद्रत' संक कर्म पुरुषार्थ माने गये हैं, प्रमाणाभाव से उनका किसी प्रधान 
कमे के साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता 
तथा च लोकमूतेषु ॥ ६॥ 
और, जेसा ऊपर निरूपण किया गया है, वेसी ही मान्यता सब लोगों में पाई 
जाती है। 
द्रव्याणि त्यविशेषेणाऽऽनर्थक्यात्‌ प्रदीयेरन्‌ ॥७॥ 
पूत्रे०--स्फ्य भ्रादि यज्ञायुध पूर्णरूपेण भ्रस्ति में हवन करने चाहिएँ, अन्यथा 
विधान व्यथं हो जाएगा । 
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स्वेन त्वर्थेन सम्बन्धो इव्याणां पृथयर्थेत्वात्तस्माद्ययाशुति स्युः 0८ 

सि०--उकतायुवों का अपते-प्रपते कार्यो के साथ सम्बन्ध होना उचित है, 
क्योकि उनका भिन्न-भिन्न कार्ये विधान किया गया है, अतः श्रुति के अनुसार ही उनका 
विनियोग होना ठीक है + 

घोयन्ते चार्थकर्मसु ॥ £॥ 
ओर, हवन-विधि के लिए पुरोडाश ग्रादि विधान किये गये हैं । 
लिङ्गदर्शनाच्च ॥१०॥ 
तथा, प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी उकतार्थ की सिद्धि होती है! 
तत्रैकत्वमयज्ञाङ्गमथंस्य गुण सूतत्वात्‌ ॥ ११ 

पूर्व ०--यज्ञ में दान किये जानेवाले पशुं्रों में एक या भ्रधिक संख्या का विचार 

झावश्यक नहीं, क्योंकि वह उक्त पशुग्रों का विशेषण होने से गौण है । 
एकशृतित्वाच्च ४१२ 
घोर, एकत्व संख्या का श्रवण पाये जाने से भी उवत शर्थ की सिद्धि होती है। 
प्रतीयत इति चेत्‌ ।१३॥ 

कहीं-कहीं एकवचनान्त पद से एकत्व संख्या की प्रतीति भी होती है, यदि ऐर 

कहो तो 
नाऽाब्दं तत्रमाणत्वात्पुर्ववत्‌ ॥१४॥ 

उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि “प्रथम दौड़ता है' कहने से जँसे ढितीय-तृतीय का 
आथिक बोष होता है, वैसे ही प्रमाणीभूत वाक्य के श्रवण से जो एकत्व संख्या का बोघ 
होता है, वह भी आथिक होता है, शाब्दिक नहीं । 

आब्दचत्तूपलभ्यते तदागमे हि दुश्यते तस्य शानं हि यथाऽन्येषाम्‌ ११५ 

सि०--पशुगत एकत्व संख्या शाब्द प्रतीत होती है, क्योंकि पशु: प्रातिपदिकोत्त रवर्ती 
'अम्‌' प्रत्यय में वह वाच्यरूप से विद्यमान है भ्रौर उसका ज्ञान पशु घरादि पदार्थों के समान 
होना उचित है। 

तहच्च लिङ्कदशंनस्‌ ॥१६॥ 
शरोर, जैसा पूर्व निरूपण किया गया है, वैसे ही प्रये के साधक प्रमाण भी उपलब्ध 


होते हैं । 
तया च लिङ्गस्‌ ॥१७३। 
जैसे संख्या विवक्षित है, वैसे ही लिङ्ग प्रमाण भी विवक्षित है। 
आशयिष्वविशेषेण भावोऽयः प्रतीयेत ॥।१८य 

सि०--स्विष्टक्ृत्‌' भ्रादि कर्मो में भावी सुख की जनक अएप्टार्थता जाचनी 

चाहिए, क्योंकि वह भी याग के समान शास्त्रीय कर्मे है। 
चोदनायां त्वनारम्भो विभकतत्वान्न ह्यनेन बिधीयते ॥ १६॥ 

पूर्व ०--शेष हवि से विघान किये गये *स्विष्टकृत्‌’ श्रादि कर्मो में आंशिक 
म्रहष्टार्थता-=फलप्राप्ति नहीं हो सकती, क्योंकि वे पृथक्‌ कमें नहीं हैं, घोर प्रन्य किसी 
वाकय से उनकी अडष्टायंता का विधान नहीं पाया जाता । 


४१] ७१५ 


स्याद्वा दृब्यचिकीर्षायां आवोऽ्े च गुणमुतत्वाषश्ध्यादि युणीभाव; ॥।२०॥ 
सि०--उपर्युक्त हवि के संस्क्राराथं होने पर भी “स्विष्टकृत्‌? थादि कर्मों में 
प्रहष्टार्थता शौर संस्कारार्थता दोनों प्रकार हो सकते हैं, क्योंकि संस्काराथंता तथा 
प्रदष्टार्थंता उद्देश्य के अधीन हैं । 
श्र्ये ससवैषस्यमतो द्रृव्यकर्मणाम्‌ ॥२१॥ 
इसके भागे फल की प्राप्ति के ग्रर्षे द्रव्य तथा कमं--दोनों की समता तथा विषमता 
का निरूपण किया जाता है। 
एकनिष्पत्तेः सवं समं स्यात्‌ ॥२२॥ 
पूर्व ०--श्रासिक्षा और वाजिन्‌ -ये दोनों समान रूप से दघि-प्रश्षेप के प्रयोजक 
हैं, क्योंकि एक बार दधि-प्रक्षप=-दही डालने से ही उनकी निष्पत्ति हो जाती हैँ। 
संसर्गरसनिष्पत्तेरामिक्षा वा प्रघानं स्यात्‌ ॥ २३६ 
सि०--वाजिन तथा झासमिक्षा--दोनों में भामिक्षा ही दघि-प्रक्षेप का प्रयोजक है, 
क्योंकि दघि के सम्बन्ध से उसकी निष्पत्ति पहले होती हैं। 
मुख्यशन्दाभिसंस्तबाच्च ॥२४।। 
मुस्यार्थे के ग्राहक सर्वनाम शब्द फे द्वारा ध्रामिक्षा को विशवदेवों को समपित 
करने से भी उवताथं की सिद्धि होती हूँ । 
पदकर्माप्रयोजकं नयनस्य पराथंत्वात्‌ ॥२५॥ 
पदकर्म गौ ले जाने का प्रयोजक नहीं, बयों कि वह गौण है। 
अर्थाभिघानकर्म च भविष्यतः संयोगस्य तन्तिमित्तत्वात्तद्थो हि विघीपते॥२६॥ 
तथा, तुषोपवापन्=कवालों में तुषों को रखनारूप कर्म कपालों के सम्पादन का 
प्रयोजक नहीं हो सकता, क्योंकि पुरोडाश के साथ संयुक्त कपालों को तुषोपवाप का 
निमित्त कथन किया है और पुरोडाश्च श्रवण के लिए ही कपालों का विधान किया मया है। 
पश्मायनालस्भाल्लोहितदकृतो रकर्मत्वम्‌ ॥२७।१ 
इसी प्रकार दान के लिए लाये गये पशु को खिलाने के लिए लाल रङ्ग को घास को 
छोटे-छोटे टूकड़ों में काटकर रखना धरोर मल का दबूरीकरण--ये दोनों कर्म मुख्य नहीं, 
श्रानुषङ्गिक हैं। 
एफदेशद्रन्यश्चोत्पत्तौ विद्यमानसंघोगात्‌ ॥२षा 
तथा, “स्विष्टक्रत्‌' याग पुरोडाश का प्रयोजक नहीं, क्योंकि पुरोडाश के विधायक 
वाक्य में उसका भाग्नेय याग के साथ सम्बन्ध स्पष्ट है ॥ 
निर्देशात्तस्पान्यदर्धादिति चेत्‌ ॥२९॥ 
आ्राक्षेप---प्रकृत पुरोडाश का प्राग्तेय याग के लिए विधान होने के कारण 
भर्थापत्ति प्रमाण से स्विष्टकृत्‌ कमं के लिए किसी ब्य पुरोडाश की कल्पना होती है, पदि 
ऐसा कहो तो-- 
न बोषसन्निधानात्‌ ॥३०॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि स्विष्टकृत कर्म का शेष हवि के साथ 
सम्बन्ध स्पष्ट है। 
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कर्म कार्यात्‌ ॥३१॥ 
पुरोडाश मुख्य कर्म की समृद्धि के लिए प्रस्तुत किया जाता है, अतः उक्त क्म 
पुरोडाश सम्पादन का प्रयोजक नहीं । 
सिङ्गदश्नाच्च ॥३२॥ 
तथा, शास्त्र-प्रमाण उपलब्ध होने से भी उवत शर्थ की ही सिद्धि होती है। 
मिघारणे विप्रकर्षादनुयाजवत्‌ पा्रमेवः स्यात्‌ ।३३॥ 
पूर्व ०--जँसे प्रनुयाज के साधन पृषदाज्यघारणार्य अन्य पात्र का सम्पादन किया 
जाता है, वैसे ही प्राजापत्य हवियों के लिए 'जुहु' से भिन्न कोई दूसरा पात्र होना चाहिए, 
क्योंकि वह क्रतुहवियों से बहुत दूर है। 
न वा पात्रत्वावपाजत्व त्वेरदेशत्वात्‌ ॥३४॥ 
सि०--उबत कथन ठीक नहीं, क्योंकि शेषधारण के लिए किसी पात्र का विधान 
नहीं प्रोर प्रयाज का पोर्षाश होने से घृत के लिए भ्म्य पात्र का विधान न होना युक्त है। 
हेतुत्वाच्च सहप्रयोगस्य ॥३५॥ 
तथा, क्रतुपशु प्रौर प्राजापत्य पशुभ्ों को एकसाथ पुष्य का देनेवाला कथन करने 
से भी उक्ताथे को सिद्धि होती है । 
अआवदर्शनरच्च ३३६॥ 
ओर, प्राजापत्य पशु-प्रम्बन्धी हवियों के श्रभिधारण का विधान न पाये जाने से भी 
उक्त अथं की सिद्धि होती है। 
सति सब्यवचनम्‌ ॥३७॥ 
प्रभिघारण के प्रभाव होने पर ही प्राजापत्य पशु? सम्बन्धी हनियों की रूक्षता 
से प्रतिषादक वचन उपपन्न हो सकता है। 
न तस्येति चेत्‌ ॥३८क्ष 
झाकोप--सव्यवचन ध्मिघारण के श्रभाव का सूचक नहीं, यदि ऐसा कहो तो-- 
स्यात्तस्य मुख्यत्वात्‌ ॥।३६।। 
सभा०--उक्त कथन ठीक नहीं । उचत वाक्य को भभिघारणाभाव का बोधक 
मानना ही ठीक है, क्योंकि ऐसा मानने से वह मुख्यार्थ का वाचक हो सकता है। 
समानयनं तु मुख्यं स्यास्लिङ्गदर्शनात्‌ ॥४०॥. 
“उपमुत' संज्ञक सरूवा से “जुहु' संज्ञक सवा में धृत लाना ्रोपमृत्‌ राज्य के ग्रहण 
का प्रयोजक है, क्योंकि ध्रमाणों से ऐसा ही सिद्ध होता है । 
बचने हि हेत्वसामथ्यंम्‌ ॥४१॥ 
यदि 'आ्तिहाय' वाक्य में शूयमाण समानयन को प्रौपमृत के सम्पादन का प्रयोजक 
न मानें तो जौहवघृत से अनुयाजभावरूप हेतु का कथन निरथँक हो जाता है ! 
तत्रोत्पत्तिरविभकता स्यात्‌ ॥४२॥ 
पूर्व०--जुहु' और 'उपमृत' सूवों में जो आज्य का ग्रहण कथन किया है, उसका 
बिना विभाग विनियोग होता है । त 
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तत्र जोहवमनुयाजप्रतिषेधार्थम्‌ ॥४३॥ 
सि०_-'जौइव' रौर 'ौपभूत' दोनों याज्यों के मध्यजोहव प्राज्य प्रयाजो के लिए 
ही है, प्रनुयाओों के लिए नहीं । 
ओऔपभूत तथेति चेत्‌ ॥४४॥ 
प्राक्षेप--जंसे 'जौहन' भाज्य केवल प्रयाजों के लिए है, वैसे ही शौपमृत म्राज्य 
भी केवल धनुयाजों के लिए ही होना चाहिए, प्रयाज तथा अनुबाज दोनों के लिए नहीं, 
यदि ऐसा कहो तो-- 
स्याज्जुहप्रतिषेषान्नित्यानुवादः ॥४४५॥ 
समा०- उक्त कथन ठीक नहीं । श्रौपभृत पराज्य प्रयाज तथा अनुयाज दोनों के 
लिए होना चाहिए, क्योकि 'यज्जुद्दाम्‌' वाक्य में अनुयाजो का निषेध होने से 'यदुपमृति' 
वाकय में प्रयाजों के साथ भ्रयंसिद्धि भ्ननुयाजार्षता का भ्रनुवाद हो सकता है। 
तदष्टसंस्यं वणात्‌ !!"“दा॥ 
पूरे ०--/उपभूत' नामक सवा में जो झाज्य का ग्रहण विधान किया है, बह्‌ ग्राठ 
संख्यावाला जानना चाहिए, क्योंकि ग्रहण-विधायक वाक्य से ऐसा सिद्ध होता है। 
अनुग्राहक जौहुवस्य ।४७॥ 
तथा, जुहु में चार बार ` प का ग्रहण विधान करके पश्चात्‌ 'उपभूत' में राठ 
चार विधान करने से भी उक्त #थ की सिद्धि होती है। 
हयोरतु हेतुसामभ्यं भवणं च समानयने ॥४८॥ 
सि०-दो बार चार के ग्रहण का विधान है, एक वार घाउ के ग्रहण का नहीं, 
जयोंकि ग्रहण-हेतु से ऐसा ही पाया जाता है प्रोर भ्राठ बार का विधान समानयन के 
प्रभिष्राय से किया है । 
॥ इति पूर्वमीसांसादर्शने चतुर्षाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥ 


हितीयः पादः 


स्वरस्त्वनेकनिष्पत्तिः स्वकर्म शब्दत्वात्‌ ॥ १॥ 
पूर्व ०--स्वरु' यूप-निर्माण-क्रिया से भिन्न क्रिया द्वारा निष्पन्न होता है, क्योंकि 
उसकी निष्पत्ति का स्वतन्त्र विधान किया गया है। 
जात्पन्तराच्च शड्धूते ॥२॥ 
तथा, प्रन्य वृक्ष से श्वरु' के निर्माण की जो शंका की गई है, उससे भी उक्त धर्थ 
की सिद्धि होती है । 
तदेकदेशो या स्वश्त्वस्य तन्निमित्तत्वात्‌ ॥३॥ 
सि०--स्वरु' यूप का ही एक ग्रंश होता है, अतः उसका स्वतन्त्र स्थान मानना 
निर्थक है। 
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ज्कलश्नुत्तेश्च ।॥४॥। 
तथा, ग्रुप का शकल श्रवण होने से भी “स्वर छेदन-किया का प्रयोजक नहीं हो 
सकता। 
प्रतियूर्ष च दर्शनात्‌ ॥५॥ 
आर, प्रतियूप 'स्वर” का विधान पाये जाने से भी उक्त अर्थ की सिद्धि होती है । 
भ्रादाने करोति द्वाब्दः ॥ ६0 
'यस्य स्वरं, करोति' वाक्य में जो 'करोति' शन्द है, उसका गर्थे निष्पात्त नहीं 
प्रपितु आदान है। 
शाखायां तत्प्रधानत्वात्‌ ॥७।। 
शाखा में श्राहरण निया का सम्बन्ध जानना चाहिए, बयोंकि वह उक्त क्रिया के 
प्रति प्रधान हैँ । 
शालायां तत्प्रधानत्वादुणवेषेण विभागः स्याइँसम्यात्‌ ॥८॥ 
शाखा में उपवेष के साथ प्रयोजकता तथा ब्रप्रयोजकता अंश में भेद होना चाहिए, 
क्योंकि छेदन-क्रिया के प्रति शाखा प्रधान ग्रौर उपदेष गौण है। 
शत्यपायाच्च ॥६॥ 
तथा, श्रुत धयं के प्रभाव की प्राप्ति होने से भी उक्त मर्थ की सिद्धि होती है। 
हरणे जुहोतियोगसामान्याद्‌ द्रव्याणां चायंशेषत्वात्‌ ॥ १० 
पुवं ०--'सह श्वासया अस्तरं प्रहरति’ वाक्य में जो शाखा का प्रहरण विधान है, 
बह्‌ होमरूप ब्रर्थेकम है, क्योंकि उसका प्रर्थकर्मरूप प्रस्तर-प्रहरण के साथ सम्बन्ध है 
रौर द्रव्य को भर्थकर्म का दोष होना नियत है। 
प्रतिपत्तिवाँ शब्दस्य तत्प्रधानत्वात्‌ ॥११॥ 
सि०--शाखाप्रहरण प्रतिपत्ति कमे है, प्रस्तर-प्रहरण के समान ब्र्थकर्म नहीं, 
क्योंकि उक्त वाक्य में शाखा का प्रस्तर की श्रपेक्षा गुणरूप से उपादान किया है। 
श्र्थेऽपीति चेत्‌ ॥ १२॥ 
प्रप्रधात अर्थ में मी द्वितीया विभकत होती है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न तस्यानयिकाराद्यस्य च कृतत्वात्‌ ॥१३। 
ठीक नहीं, क्योंकि सतु आदि का विनियोग न होने और शाखा द्वारा वत्साप- 
करण रूप भ्रथं के किये जाने से सक्तु. ग्रौर शाला परस्पर विलक्षण हैं। 
उत्पत्यसंयोगर्ाणोतानामाज्यवहिभागः स्यात्‌ ।१४॥ 
पूर्व ०---जैसे “घ्रुंवा' के घृत का सब कर्मों में प्रयोग होता है, वैसे ही प्रणीता 
वात्र के जल का 'संयवन' भ्रौर निनयन” दोनों कर्मो के लिए विभाग भी समानतया होना 
चाहिए, क्योंकि प्रणयन-विधायक वाक्य में उसका किसी कार्यविशेष के साथ सम्बन्ध नहीं 
“पाया जाता । 
संययनार्थानां या प्रतिपत्तिरितरासां तत््रधानत्वात्‌ १ १५॥। 
सि०--'संघवन” कर्म में उक्त जल से रोय बचे जल का वेदि में निनयन प्रतिपत्ति- 
कर्म है, क्योंकि उसके प्रति दोष जल का प्रधानरूप में निर्देश किया गया है। 
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प्रासनबन्मत्रावरुणस्य दण्डप्रदानं कृतार्थत्वात्‌ ॥१६॥। 

पूवं०--जछे कण्ड्यन के साधनभूत विषाणाकार काष्ठविशेष का चत्वाल नामक 
गते में प्रक्षेप प्रतिपत्तिकर्म है, वैसे ही यजमान का मैत्रावरुण नामक ऋध्तविक्‌ के प्रति 
दण्ड का देना भी प्रतिपत्ति-कर्म है, क्योंकि वह दीक्षाकर्म में प्रथम विनियुक्त होने से चरि- 
तार्थ है। 

अर्थेकमं वा कत्‌ंसं योगात्स ग्वत्‌ ॥१७॥ 

सि०--जैसे उद्गाता को माला देना अर्थक है, बसे ही मंत्रावरुणा ऋत्विक्‌ के 
प्रति यजमानकतृक दण्ड-प्रदान भी अर्थकर्म है, क्योंकि उसका सैत्रावरुण के साथ मोण 
सम्बन्ध पाया जाता है । 

कर्ममुक्ते च दशनात्‌ ॥ १८३ 

प्रैधादि अन्य कर्मों में भी मेत्रावरुण का बर्णन दण्डसहित ही किये जाने से भी 

उक्त श्रथ की सिद्धि होती है। 
उत्पत्ती येन संयुक्त तदर्थ तत्‌ श्रुतिहेत॒त्वात्तस्पार्धान्तरगमने 
शेषत्वात्‌ भ्रतिपत्तिः स्यात्‌ ॥१९।। 

उत्पत्ति-बाक्य में जो जिसके साथ संयुक्त है, वह उसी के लिए है, क्योंकि श्रुति 
में ऐसा ही पाया जाता है तया उसका अन्य मर्थ में विनियोग हो तो वह्‌ प्रतिपत्तिहूप 
दोना उचित है, क्योंकि बह अङ्ग नहीं किन्तु प्रधान है। 

सौमिके च कृतार्थत्वात्‌ ॥२०॥ 

सि०--ज्योतिष्टोम याग के श्रन्तगत 'अवभूय' देश में जो सोमलिप्त पात्रों का 
नपन कथन किया है, वह प्रतिपत्ति-कर्म है, क्योंकि उक्त पाव अन्यच स्वस्व के में 
भरिताथं हुँ । 

श्र्थकर्म वाऽमिधानसंयोगात्‌ ॥२१॥। 

श्राक्लेप--अवमुथ-नयन' अर्थकर्म है, क्योंकि उपपात्रो का अवमृथ याय के साथ 

भङ्गरूप से सम्बन्ध उपलब्ध होता है। 
प्रतिषत्तियाँ तन्त्यप्यस्वादेशार्वाञ्वमुथशु ति:॥॥२२॥। 

समा०--प्रवमृथ-तयन' प्रतिपत्ति-कप् है, क्योंकि युक्ति से ऐसा हो सिद्ध होता है, 

धौर उदाहृत वाक्य में अबमच शब्द देश का वाचक है, याग का नहीं । 
कर्तृदेशकालानामच्चोदन॑ प्रयोगे नित्यसभवायात्‌ ॥२३॥ 

पूर्व ०--झस्त्र में कर्ता, देश तथा काल की विधि प्रपेक्षित नहीं, क्योंकि बह कर्मा- 

तुष्ठान में नित्य समवेत होने से स्वयं प्राप्त है। 
नियमार्था यः पुनः श्रुति: ॥ २४0 
सि०--कर्ता भ्रादि की स्वयं प्राप्ति होने पर भी जो पुनः विधान किया है, वहू 


विंधग के लिए है। 
तथा दरब्येषु गुणथुतिस्त्पत्तिसंयोगात्‌ ॥२४॥ 


जैसे कर्ता झादि का विधान नियमार्थ है, वैसे ही प्रतिदरव्य-गुण का विधान भी 
पिता है, क्योंकि उसका उत्पत्ति-वाक्य से द्रव्य के साथ सम्बन्ध है । 
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संस्कारे च तत्रधानत्वात्‌ ॥२६१। 
तथा, अवघात भ्रादि संस्कारों में भी नियम ही जानना चाहिए, क्योंकि उनके 
विधायक वाक्य में नियम की प्रधानता पाई जाती है । 
यजति चोदनाब्रव्यदेवताक्रियं समुदाये कृतार्थत्वात्‌ ।।२७॥ 
याग शव्द का प्र्थे है-द्रव्य, देवता थोर क्रिया--इन तीनों का समुदाय, क्योंकि 
उसका उक्त समुदाय में ही संकेत किया गया है। 
सदुक्ते अवणाज्जुहोतिरासेचनाधिकः स्यात्‌ ॥२८॥ 
याग और होम दोनों समानार्थक शब्द हैं, क्योंकि याम शब्द के अर्थ में ही होम- 
वाची 'जुहोति' किया का प्रयोग पाया जाता है, न्तर इतना है कि याग में परमात्मा के 
उद्देश्य से त्याग होता है । 
विघेः कर्मापदमित्वादर्थान्तरे विधिप्रदेश: स्यात्‌ ॥२६॥ 
पूव ०--जिस याग में जिप्त द्रव्य की विधि है, उससे भिन्न याम में निहित द्रव्य के 
घमो का श्रतिदेश होता है, क्योंकि विधि के कर्म की समाप्तिपर्यन्त का ही नियम हैँ । 
पपि बोत्पत्तिसंयोगाथंसम्बन्धोऽविजिष्टातां प्रयोगंकत्वहेतुः स्यात्‌ ।३०॥ 
सि०--उत्तत्ति-वाक्य में विहित होते के कारण बहि का प्रातिथ्यादि तीनों के 
साथ सम्बन्ध होना चाहिए, क्योंकि समानरूप से विधान किये द्रव्य प्रतियाग एकरूप से ही 
अनुष्ठान के हेतु होते हैं। 
॥ इति पूर्वमीमांसादशने चतुर्थाच्यायस्य द्वितोयः पाद: [१ 


तृतीयः पादः 


द्रव्यसंस्कारकर्मसु परार्थत्वात्फलश्रुतिरयंबावः स्यात्‌ ॥१॥ 
द्रव्य, संस्कार तथा कर्मों में जो फल सुना जाता है, वह भ्रथंवाद है, क्योंकि वे तीनों 
ऋतु के लिए हैं। 
उत्पत्तेश्चातत्प्रधानत्वात्‌ ॥२॥ 
तथा, उत्पत्तिवाक्य से फल के प्रति पुरुष की प्रधानता न पाये जाने से र. उक्त 
अर्थ की सिद्धि होती है। 
फ्त तु तत्म्रधाबापाम्‌ ॥३॥ 
समस्त अज्ञक्रिया द्रव्यसाध्य हैं श्रौर क्रिया के भनुकूल फल मिलता है, श्रत: द्रव्य, 
संस्कार और क्रिया--तीनों की प्रधानता मानी जाती है । 
नेमित्तिके विकारत्वात्ऋतुप्रवानमन्यत्स्यात्‌ ॥४॥ 
मृण्मय ==भिट्टौ के पात्रों का विधान काम्य कर्मों में विहित है, नित्य कर्मो में 
उनके प्रयोग का विधान नहीं है। 
एकस्य तुअयत्वे संयोगपृथक्त्वम्‌ ।।४॥। 
i एक द्रव्य के नित्य झर नैमित्तिक उभयार्थ होने में विनियोजक वाक्य नियामक 


हैत 
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शेष इति चेत ॥६॥ 
दघिलूप द्रव्य एक कर्म का ही शेष है, यदि ऐसा कहो तो- 
नार्थपृधकत्वात्‌ ॥७।। 
उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि प्रयोजन के भेद से वाक्य का भेद होना उचित है । 
द्रव्याणां तु क्रियार्थानां संस्कार: कठुधर्मत्वात्‌ ॥८॥ 
ज्योतिष्टोम प्रादि में जो पयोव्रत आदिरूप संस्कार विधान किये हैं, वे कलु के 
धर्म हैं, पुरुष के नहीं । 
पृधक्त्याद्व्यवतिष्ठेत्‌ ॥8॥॥ 
बाह्मण, क्षत्रिय भ्रादि पर्दो में षष्ठी विभक्ति का प्रयोग पाये जाते से सिद है कि 
उक्त व्रतो के साथ ब्राह्मण श्रादि पुरुषों का सम्बन्ध व्यवस्थापक है। 
चोदनायां फलाशुतेःकर्ममा्रं विधीयेत न हाद प्रतीयते ॥ १०॥। 
पर्वे०--'विश्वजिता यजेत' आदि वाक्यों रे कर्गगाच का विधान है, क्योंकि उक्त 
विधिवाक्यों में किसी पद से फल का श्रवण नहीं होता और ग्रपदार्थ का स्वीकार ठीक 
नहीं । 
भ्रपि बाऽऽ्नानसामर्थ्याच्चोदना्यन गम्येतार्थानामर्थवत्त्वेन वचनानि प्रती यन्तेऽय- 
तोप्पसमर्थानामानन्त्पप्यसम्बन्पस्तस्मात्‌ भुत्येफदेशः सः ॥११॥ 
सि०--वावय-सामर्थ्यं से ही विधिवाक्य द्वारा फल की कल्पना होती है, क्योंकि 
सम्पूर्ण वैदिक वचन ग्रथंवाले होते हैं, परन्तु फलयाचक पदरहित वाक्यो में समीपस्थ होने 
पर भी फलवाची पद का सम्बन्ध नहीं हो सकता, अतः वाक्य-सामथ्य से कल्पित फल ही 
श्रुतबाक्य का अवयव समभना चाहिए । 
वाक्यार्थश्च गुणाथंवत्‌ ॥ १२॥ 
तथा, यदि फलसहित वावय की कल्पया न की जाए तो उक्त वाक्य गुण का 
विधायक हो जाता है । 
सत्सर्वार्थेमनादेशात्‌ ॥१३॥ 
पूर्व ०--उबत याग सब फलों का देनेवाला है, क्योंकि उसका कोई एक फल कथन 
नहीं किया गया | 
एकं वा चौ दनैकत्वात्‌ ॥ १४॥ 
सि०--उक्त याग का एक ही फल होना चाहिए, क्योंकि वह्‌ एकवचनान्त विधि- 
पद से विघान किया गया है; 
स स्वर्गः स्यात्सर्वान्प्रत्यविशिष्टत्वात्‌ ॥१५॥ 
वह एक फल स्वर्ग होना चाहिए, क्योंकि वह सब यागों के प्रति समान है। 
अत्यपाच्च ॥१६॥। 
तथा लोकानुभव से भी विद्वजित्‌ याग का फल स्वर्ग ही पाया जाता है। 
कतो फलार्थवादसङ्गलस्काणर्णा्िविः ॥ १७॥ 
पूर्व ८--जँसे जुहु प्रादि रङ्गो गें फलबोघक वाक्य ग्रधेवाद हैं, वैसे ही उक्ल सत्रों 
में भी फलबोधक बाबय अर्थवाद हैं, यह कार्ण्याजिनि सुनि का मत हूँ । 
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फलमात्रेयो निर्देशादथुतो हनुमान स्यात्‌ ७१८७ 
सि०--यह मत ठीक नहीं, क्योंकि जव फल .का स्पष्ट उल्लेख है, तब उसे मानना 
ही चाहिए! विश्वजित्‌ याग की भाँति अपनी कल्पना से काम लेने की आवश्यकता 


नहीं । 
अङ्ग षु स्तुतिः परार्थत्वात्‌ ॥१९॥ 

जुहुआदि भ्रज्ञों में फल का श्रवण स्तुतिरूप से हो सकता है, क्योकि प्रङ्ग श्रङ्गी 

के लिए होने से स्वतः फलवाले नहीं हो सकते । 
काम्ये कर्मणि नित्यः स्वरो यथा पञ्चाङ्ग ऋतवर्थः ॥२०॥ 

पूर्व ०--जँसे यागोपकारी गो-दोहन आदि का फल पशु आदि तथा याग का फल 

स्वगे है, वैसे ही काम्यकर्म में भी स्वगे मुख्यफल तथा श्रुत गौणफल है। 
यीते च कारणे नियमात्‌ ॥२१॥ 

तथा, फल फी इच्छा के निवृत्त हो जाने पर भी याग की समाप्ति का नियम होने 

से उक्त अर्थ की सिद्धि होती है । 
कामो दा तत्संयोगेन चोद्यते ॥२२॥ 

स्ि०--काम्यकर्म के विधायक वाबय में जो फलश्रृति है, वही उक्त करस का फल 

है, बयोंकि उसके सम्बन्ध से उक्त कर्म विधान किया ग्रया है। 
अङ्ग गुणत्वात्‌ ॥२३॥ 

गो-दोहन प्रादि यज्ञाङ्गो में जो पशु परादि फल कथन किया है, वह गोण होने सें 

ठीक है । 
चीते च निपमस्तदयंम्‌ ॥२४।। 

तथा, इच्छा फे पूर्ण हो जाने पर भी जो भ्रारब्ध कमे को समाप्ति का नियम है, 

चह प्रतिज्ञा-पालनाथं है। 
सार्वकाम्यमङ्गकामः प्रकरणात्‌ ॥२५॥ 

घूवे »--अज्भ फलों के सहित दर्शपूर्णमासादि यागों के सब फल कथन किये हैं, 

स्वतः नहीं, क्योंकि प्रकरण से ऐसा ही ध्वनित होता है। 
फलोपदेशो वा प्रधानदाब्दसंयोयात्‌ ॥२६॥ 

[०--उवत कथन ठीक नहीं, क्योंकि शास्त्र में दरशपुणेमास को सब फलों का 

देनेवाला कहा है, तब उससे विपरीत नहीं हो सकता ।,./ 
तत्र सर्वेऽविशेषात्‌ ॥२७। 

पूवं ०--जब दशंपुर्णगास सब फलों के देनेवाला हे, तब उसके एक बार अनुष्ठान 
से सम्पूर्ण फलों की सिद्धि होनी चाहिए, क्योंकि उसका उक्त फलों के साथ निमित्त- 
चैमित्तिकभाव सम्बन्ध है । 

योगसिदवि्ाऽर्थस्योत्पत््यसंयोगात्‌ ।२८॥ 

सि०--्नुष्ठान-भेद से फल की सिद्धि होती है, एक बार के अनुष्ठान से नहीं, 

बयोंकि फल का उक्त वाकय से सहभाव नहीं सुना जाता। 
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समवाये घोदनासंयोगस्यार्थवर्वात्‌ ॥२६॥ 
सोवामणी घादि यशों में प्रद्धाजिभाव-सम्बन्ध में विषि जाननी चाहिए, क्योंकि 
ऐसा मानने से ही उवत सम्बन्ध सार्थक होता है। 
कालश्ुतौ काल इति चेत्‌ ॥३०॥ 
कालवाची 'वत्वा' प्रत्यय का रवण होने पर काल का विधान मानना ही उचित 
है, यदि ऐसा कहो तो-- 
नासमवायातयोजनेन ।३१॥ 
उक्त कथन ठीक नहीं, क्योकि फल के साथ सौनामणी आदि का सम्बन्ध नहीं । 
उभयार्थमिति चेत्‌ ॥३२॥ 
वैमूघादि कर्म दर्श भौर पूर्णमास--दोनों कमों के अङ्ग हैं, यदि ऐसा कहो तो-- 
न शब्वेकत्वात्‌ ॥३३॥ 
उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि उक्त याम का वियान एक विघिप्रत्यय से किया 
गया है। 
प्रकरणादिति चेत्‌ ॥ ३४॥ 
प्रकरण से उक्त कर्म दोनों का अङ्ग होना चाहिए, यदि ऐसा कहो तो-- 
नोत्पत्तिसंयोगात्‌ ३४ 
उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि विधायक बावय से उनत कमं का पूर्णमास कमं के 
साथ ही सम्बन्ध पाया जाता है। 
नुत्पत्तो तु कालः स्यात्प्रयोजनेन सम्बन्धात्‌ ।॥३६॥ 
ज्योतिष्टोम याम के प्रकरण में भ्रद्धाज़िभाव विधि का भ्रभाव होने से काल का 
विधान होना चाहिए, क्योंकि ऐसा होने से प्रयोजन के साथ प्रयाजों का सम्बन्ध हो 
सकता हे । 
उत्पत्तिकालविशमे कालः स्याद्वावयस्य त्घानत्वात्‌ ॥३७।। 
प्रद्कता तथा काल--दोनों के विधान का संशय होते पर काल का विधान होता 
चाहिए, क्योंकि वाक्य से कालविधात की ही प्रधानता पाई जाती है। 
फलसंयोगरत्वचोदिते, न स्यादवोषभूतत्वात्‌ ।।३८॥ 
विहित में फल का सम्बन्ध नहीं हो सकता, क्योंकि बह फल के प्रति शेष 
नहीं है। 
अद्भानां तुपघातसंयोगे निमित्त (ये; ॥३९॥ 
वैश्वानर इष्टि का पुष-जन्म के साथ सम्बन्ध जातकमे-निमित्तक है । 
प्रघानेनाभिसंयोगादड्भगनां मुस्यकालत्वभ्‌ ॥४०॥ 
पूब०--अ्रज्जुकर्मों के अनुष्ठान का प्रधान काल होना चाहिए, क्योंकि उनका प्रधान 
कर्मे के साथ सम्बन्ध है। 
अपवृत्ते तु चोदना तत्सामान्यात्स्वकाले स्यात्‌ ॥४१॥ 
सि०--प्रज्भूकर्मों का अनुष्ठान स्व-स्वकाल में होना चाहिए, क्योंकि प्रधानकर्म 
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की समाप्ति के भ्रनन्तर उनका विधान किया गया है शरोर वह सब भ्रङ्गकमा के लिए 
समात है। 
१ इति पूर्देसीमांसादशंने चतुर्थाष्यायस्य तृतीयः पाद: ॥ 


चतुर्थ: पादः 


अरकरणञ्न्दसा मान्माच्चोदनानाभनङ्कत्वम्‌ ॥ १।। 
पूर्व ०--देवन' भ्रादि राजसूय का शञ्ग नहीं, बयोंकि प्रकरण तथा शब्दों से दोनों 
की समानता पाई जाती है। 
भ्रषि बा$ड्भमनिज्या: स्युस्ततो विशिष्टत्वात्‌ ॥२॥। 
सि०--अयाग्रूप 'देवन' आदि क्रियाएँ राजसूय याग के अङ्ग हैं, क्योंकि वे याग- 
रूप क्रियाश्रों से भिन्न हैं। 
मध्यस्थं यस्य तन्मघ्ये ॥ शा 
पूर्व ०--जो जिसकी सन्निधि में पठित है, वह उसी का प्रङ्ग है। 
सर्चासां वा समत्वाच्चोदनगतः स्यान्न हि तस्य प्रकरणं देशार्षमुच्यते मध्ये ॥।डा। 
सि०--दिवन' प्रादि कियाएँ राजसूय यज्ञ का अङ्ग हैं, वर्योकि विधिवाक्यो से वे 
सब प्रधानरूप से समान हैं ओर अभिषेचनीय का अवान्तर प्रकरण भी नहीं है तथा उनका 
मध्य में पाठ स्थान के श्रमिप्राय से है, अङ्क के अभिप्राय से नहीं । 
प्रकरणविभागे च विप्रतिषिद्ध ह. भयम्‌ ॥१॥ 
पूर्वे०--भ्रकरण का भेद न होने पर भी सोम्यादि को उपसदों का प्रङ्ग मानना 
ही ठीक है, क्योंकि परस्पर-विरुद्ध होने के कारण अङ्गता तथा तत्कालता--दोनों नहीं 
मान सकते । 
शपि या कालमात्रं त््याददर्शनाहि शेषस्य ॥६॥ 
सि०-उक्त वाकय में कालमात्र का विधान होना चाहिए, क्योंकि उक्त दोनों 
होमों में अङ्गाङ्गिभाव की कोई विशेष प्रयोजकता नहीं पाई जाती । 
फलवद्रोक्तहेतुत्वादितरस्य प्रधान स्यात्‌ ॥७॥। 
फलयुक्त 'सांग्रहणी' इष्टि आमन होमो के प्रति प्रधान है, क्योंकि फलवाले की 
सन्निधि में पठित अफल का श्रद्ध होना सर्वसम्मत है। 
दधिग्रहो नैमित्तिकः श्रुतिसंयोगात्‌ ॥ षा 
पूर्व०-~दविग्रह' नेमित्तिक है, क्योकि श्रन्तरायरूप निमित्त का सम्बन्ध पाथा 
जाता है । 
नित्यइच ज्ेष्ठशन्दत्वात्‌ 
पूर्व --उक्त “ग्रह! नित्य तथा नैमित्तिक दोनो 
पाया जाता है । 


|| 
हैं, वयोंकि उसका ज्येष्ठ होना 


सार्वेरूष्पाच्च ॥१०॥ 
तथा, सर्वेरूपता के पाये जाने से शी उक्त अर्धे की सिद्धि होती है । 
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नित्यो वा स्यादर्थवादस्तयोः कम्यसम्बन्धाद्‌भ ङ्गितवाच्चान्तरायस्प ॥ १ १७ 
सि०- उक्त रह नित्य है, बोकि उक्त अन्तराय-वाक्य अर्थवाद है और उससे 
अध्व तथा यजमान दोनों का कर्म में सम्बन्ध नहीं पाया जाता तथा ग्रन्तराय का श्रवण 
उक्त ग्रह के विधान में प्रकरण-मात्र हो सकता है। 
चैश्वानरञच नित्य: स्यान्नित्यै: समानसंख्यत्वात्‌ ॥ १२७ 
पूर्व ०--बेंदबानर इष्टि नित्पकर्म है, क्योंकि नित्यों के साथ उसका समानरूप से 
कथन पाया जाता है। 
पक्षे वोत्पन्त संयोगात्‌ ॥१३॥ 
ति०- नैमित्तिक पक्ष में ही उक्त कमं मानना उचित है, क्योंकि विधायक वाक्य 
से निमित्त का सम्बन्ध पाया जाता है। 
षट्चितिः पूर्ववत्स्यात्‌ ॥ १४।। 
पुर्व०--छठी “चिति' पहली पाँच चितियों की भांति नित्य है। 
ताभिइच तुल्यसंख्यानात्‌ ॥ १५।। 
तथा प्रथम पाँच चितियों के समान कथन पाये जाने से भी छठी चिति नित्य 
सिद्ध होती है। 
अर्थवादोपपत्तेश्च ॥ १ ६॥ 
और, अर्थवाद के उपपन्न होने रो भी उक्त अर्थ की सिद्धि होती है। 
एकचितिर्वा स्यादपवुक्ते हि चोद्यते निमित्तेन ॥१७॥ 
सि०--छहों चितियो के मध्य केवल छठी चिति ही नैमित्तिक होनी चाहिए, 
क्योंकि प्रथम पाँच चितियों के समाप्त होने पर अप्रतिष्ठा-निमित्त से उसका विधान किया 
गया है। 
विप्रतिषेघात्ताभिः समानसंख्यत्वम्‌ ॥ १८॥। 
एक चिति में षष्ठत्व विरोध के कारण पहली पाँच चितियों के साय छठी चिति 
का समान रूप से कथन किया मया है। 
पितृयज्ञः स्यकाजत्वादन ङ्कः स्यात्‌ ॥ १ ६॥ 
पितृयज्ञ दशंयज्ञ का अङ्ग महीं है, क्योंकि उसके विधायक वाक्य में 'अमाबास्या' 
पद काल का वाचक है, कर्म का नहीं । 
तुल्यदच्च प्रसंख्यानात्‌ ।[२०॥ 
'दशेपूर्णमास आदि कमे के समान कथन पाये जाने से भी उक्त अर्थ की सिद्धि 
होती है। 
विप्रतिषिद्धे च दशनात्‌ ॥२१॥ 
तथा, अमावास्या याग का निषेध होने पर भी पिण्डपितृयज्ञ' से परमात्मा की 
असन्वता का विधान पाये जाने से उक्त बर्थ की सिद्धि होती है । 


१. पिण्डपितृश्नाद्ध से यहाँ मृतक-श्राद्ध का वर्णन नहीं है। शबर स्वामी ने भी 
मृतक-श्राद्ध-सम्बन्धी शर्थ नहीं किया है। 


मीमांसादर्शनम्‌ ee 


पशवङ्ग रक्षना स्यात्तदागमे विधानात्‌ ॥२२॥ 
पूर्व०--र्शना पशु का अङ्ग है, क्योंकि विधायक वाक्य में पशु-सम्बन्ध से उसका 
विधान किया गया है। 
यूपाज्न वा तस्संस्कारात्‌ २३ 
सि०_-रशना यूप का अङ्ग है, क्योंकि वह उसके संस्कारार्थ है। 
्रर्थेवाददच तदर्थवत्‌ ॥२४॥ 
तथा, श्रथंवाद वाक्य भी तभी सार्थक हो सकता है, जबकि रशना को यूप काभ्रङ्ग 
माना जाए। 
स्वरुद्चाप्येकदेशत्वात्‌ ॥२५॥ 
पूवं०--स्वरु' यूप का अङ्ग है, क्योंकि वह उसका एक टुकड़ा है। 
निष्क्रपदच तबज्धवत्‌ ॥२६॥ 
तथा यूप का निष्क्रय कथन करने से भी स्वरु यूप का प्रज्ध सिद्ध होता है। 
पदवद्भ' वार्थकमंत्वात्‌ ॥२७॥ 
सि०--स्वरु पशु का अरङ्ग है, क्योंकि वह पशु भ्राञ्जवरूप अर्थ का साधन है। 
भक्त्या निष्क्रयवादः स्थात्‌ ॥ २%॥। 
निष्क्रयवाद स्तुति के ग्रभिप्राय से है। 
दशैंपूर्णमासयोरिज्याः प्रधावास्यविशेषत्त 0२९७ 
पूर्व०- दशैं और पूर्णमास याग में जितने याग हैं--बे सब प्रधान हैं, क्योंकि 
उनका समान रूप से विधान किया गया है। 
झपि वाङ्गानि कानिविश्येष्वज्ध्वेन संस्तुतिः सामान्यादभिसंस्तवः ४३०७ 
सि०- आग्नेय आदि सब यागों के मध्य कई श्रज्ञ याग हैं, जिनकी प्रज़रूप से 
स्तुति की गई है श्रौर वह स्तुति अङ्ग होने से ही हो सकती है, श्रन्यथा नहीं। 
तथा चाच्याथंद्ञनम्‌ ॥३२। 
तथा, विक्त यागों में प्रयाजों का दर्शन भी आघधारादि के अङ्जत्व में प्रमाण है । 
प्रवशिष्ट तु कारणं प्रधानेषु गुणस्य विद्यमानत्वात्‌ ॥३२॥ 
द्राक्षेप--श्रङ्गता का साधक संस्तुतिरूप कारण आघारावि के समान प्रास्नेय 
आदि में भी समान है, क्योंकि स्तुतिवाकय इसमें भी विद्यमान है। 
नातुक्तेऽ्यारयदनं परार्थत्वात्‌ ॥ ३३७ 
श्राक्षेप- प्रति विकृतियाग प्रयाजों का दंन साक्षात्‌ प्रकथित प्रङ्गता में प्रमाण 
नहीं हो सकता, क्योंकि बह अन्य प्रयोजन के लिए है । 
पृथकत्वे त्वभिधानयोनिवेशः शुतितो व्यपदेशाच्च तत्पुनसुख्यलक्षणं यत्फलबत्वं तस्सन्निधाव- 
संयुक्त तदङ्ग'स्याद्‌ भागित्वात्‌ कारणस्याशुतेशचान्यसम्बन्धः ॥३४॥ 
समा०- केवल प्राग्नेय आदि छह यागों के दो-दो निकों में ही दशे तथा पुर्णमास 
संज्ञा का निवेश है, अन्यत्र नहीं, क्योंकि श्रुति तथा व्यपदेश से उक्त अर्थ की सिद्धि पाई 
जाती है तथा उक्त दोनों त्रिक ही प्रधान याग हैं, इसलिए कि वे फल बाले हैं, श्रौर जो 
दाग उनकी सन्निधि में पढ़े गये हैं, और फल के साथ जिनका सम्बन्ध नहीं, वे झज्भ याग 
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हैं तथा ग्राघारादि का फलभागी होना न सुने जाने से प्रधान याग के साथ अज्जो ङ्गिभाव- 
सम्बन्ध सिद्ध है। 
गुणाश्च नामसंयुक्ता विधीयन्ते नाङ्गै एपपदयन्ते॥।३५॥ 

तथा, दशंपुणंमास संज्ञासहित जो गुण विघान किये गये हैं, वे आधार आदि ्ङ्गों 

के नहीं बन सकते । 
चुल्या च कारणश्रु तिरन्येरङ्गामिसम्बन्धे: । ३६॥ 

धाक्षेप-_पुर्षाङ्गों के साथ सम्बन्ध रखनेवाले प्राघारादि के समान ही आग्नेय 

प्रादि प्रधान यागों की अङ्गता-शरुति पाई जाती है। 
उत्पत्तावभिसम्बन्धस्तस्मादज़्रेपवेश्नः स्यात्‌ ॥३७ा 

सम्ता०--जीवमात्र को उत्पत्ति के अभिप्राय रो श्राग्नेय आदि को यज्ञ का सिर 
पादि कयन किया है, अङ्गता के ग्रभिप्राय से नहीं, अतः मुख्यतया आघारादि यागों में ही 
शञ्ज॒ता का उपदेश जानना उचित है। 

तथा चान्यार्थदर्शनम्‌ ॥३८॥॥ 

शरोर, प्रति दर्श तथा पूर्णमास श्राहुतियों का दर्शन भी उक्त शर्थ की सिद्धि में 

प्रमाण है। 
ज्योतिष्टोमे तुल्यान्यविशिष्टं हि कारणम्‌ ॥३९।। 

पूर्वे०--ज्योतिष्टोम के श्रन्तगंत जितने याग हैं, वे सब समान रूप से प्र्नान हैं, 

बर्योकि उनकी समप्रधानता का समान रूप से वर्णन किया गया है । 
गुणानां तूत्यत्तिवाक्येच सम्बन्धात्‌ कारणश्रुतिस्तस्मात्‌ सोम: प्रघामं स्थात्‌ ।।४०॥ 

सि०- उत्पत्तिवाक्य द्वारा ज्योतिरूप स्तोमों का सोमयाग के साथ सम्बन्ध होने 
से उक्त याग के प्रधान होने में विश्ञेष कारण का श्रवण पाया जाता है, अत: सोमयाग ही 
प्रधान है, दीक्षणीय आदि नहीं । 

तथा चान्यार्थदर्शनम्‌ ।॥॥४ १॥। 

तथा, सोगयाग से भिन्त दीक्षणीय आदि में भ्रद्धता का श्रवण भी उक्त भ्रथें की 

सिद्धि में प्रमाण है। 
॥ इति पूर्वमीमांसादर्शने चतुर्याच्यायस्य चतुर्थ: पादः ॥ 
॥ इति चतुर्थोष्ष्याय: ॥ 


पञ्चमोऽध्यायः 


प्रथमः पादः 


श्ुतिलक्षणमानुपूव्यं तत्प्रमाणत्वात्‌ ॥ १॥ 

श्रृति-प्रतिपादित यज्ञं में श्रौतक्रम मानना ही उचित है, क्योंकि वह सब प्रेरणाम्रों 

की ग्रपेक्षा प्रधान है। 
श्रर्याच्च "रा 
तथा, कहीं ग्र्थं से भी क्रम का ज्ञान होता है। 
श्रनियमोऽन्यत्र ॥३।। 
जहाँ श्रौत श्रथवा श्राथिक क्रम नहीं, वहाँ श्राथिक क्रम का नियम नहीं है। 
क्रमेण वा नियम्येत, ऋत्वेकत्वे तर्गुणत्वात्‌ ॥४॥ 

एक क्रतु==यज्ञ में पाठक्रमानुसार प्रयाजों के अनुष्ठान का नियम होना चाहिए, 

क्योंकि वह अनुष्ठान का अङ्ग है। 
शाब्द इति चेत्‌ स्याद्वाक्यश्ब्दत्वात्‌ ॥५॥ 

शझआाक्षेप--पाठक्रम शब्द-प्रतिपाद्य नहीं हो सकता, क्योंकि वाकय को पदार्थे मात्र 

की बोघकता है, यदि ऐसा कहो तो-- 
अर्थकृते चानुमानं स्यात्क्रत्वेकत्वे, पराथंत्वात्स्वेन त्वर्थेन सम्बन्धस्तस्मात्स्व- 
झाब्दमुच्यते ॥६॥ 

समा०- उक्त कथन ठीक नहीं । ्रर्थवश कल्पना करने में क्रम प्रशाब्द होना 
चाहिए परन्तु ऋतु के एक होने पर भी श्रङ्गों की प्रधानता होने से श्रपने प्रधानभूत ऋतुरूप 
अर्थ के साथ यथाक्रम ही सम्बन्ध होना उचित है, अतः पाठक्रम शब्द-प्रतिपाच ही कहा 
जा सकता है, ग्रशान्द नहीं । 

तथा चान्याथंदर्शनम्‌ ॥७॥ 
तथा, पाठक्रम के बाधक भ्रथे का दर्शन भी उक्त अर्थ की सिद्धि में प्रमाण है। 
प्रवृत्या तुल्यकालानां गुणानां तदुपक्रमात्‌ ॥८॥ 

इसी प्रकार एक काल में प्राप्त “उपाकरण' आदि पशु-संस्कारों का प्रथम वृत्ति के 

अनुसार द्वितीयादि क्रम जानना चाहिए, क्योंकि प्रथम उसी से प्रारम्भ किया है। 
सर्वमिति चेत्‌ ॥६॥ 

आक्षेप--उपाकरण आदि सब संस्कार युगपत्‌ --एक साथ सब पशुओं में होने 

चाहिएँ, यदि ऐसा कहो तो-- 
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नाकृतत्वात्‌ ॥१०॥ 
समा०--उवत कथन ठीक नहीं, क्योंकि ऐसा विधान उपलब्ध नहीं होता। 
कऋत्वन्तरवदिति चेत्‌ ॥ ११॥ 

प्राक्षेप--जसे 'सौयं' आदि यागों में उपयुक्त पदार्थों के संस्कार युगपत्‌ होते हैं, 

वैसे ही पशुओं के संस्कार भी युगपत्‌ होने चाहिएँ, यदि ऐसा कहो तौ-- 
नासमवायात्‌ ॥१२॥ 

समा०--उक्व कथन ठीक नहीं, क्योंकि दानक्रिपा में पशुओं का समवाय 

"विवक्षित नहीं । 
स्थानाच्चोत्पत्ति संयोगात्‌ ।१३॥ 
तथा, उत्पत्तिवाक्य में प्रतिपादित स्यात के भ्रनुसार भी कम का ज्ञान होता है। 
मुख्यक्रषेण वा्भानां तदथंत्वात्‌ ॥ १४॥ 

प्रधान याग के क्रम से अङ्गयागों का अनुष्ठान होना चाहिए, क्योंकि वे प्रधान 

यागों के लिए ही होते हैं । 
परकृतौ तु स्वशञन्दत्वाद्यथाक्रमं प्रतीयेत ॥॥१५॥ 

पूर्णमास याग में अरङ्गों का अनुष्ठान पाठकमानुसार जानना चाहिए, क्योंकि वह 
साक्षात्‌ अङ्ग प्रतिपादक शब्दों से पाया जाता है। 

सन्तस्तु चिरोघे स्थात्प्रयोगरूपसामर्थ्यात्‌ तस्माढुत्पत्तिदेशः सः ।। १६१। 

मन्त्र के साथ ब्राह्मण का विरोध होने पर मन्त्र के अनुसार श्रनुष्ठान होना चाहिए, 
क्योंकि अनुष्ठाल-सात्र के प्रकार का बोध करानेवाले ब्राह्मण से कर्म का विधायक होने के 
कारण मन्त्र प्रबल है । 

तद्वचनाद्विकृतो यथाप्रधानं स्यात्‌ ॥१७॥ 

पूर्व ० विक्ृति याग में अज्भू-अनुष्ठान प्रधान कमानुसार होना चाहिए, क्योंकि 

अधानक्रम का बोधक वचन पाया जाता है। 
डिप्रतिपत्तो बा प्रकृत्यन्वयाद्यथाप्रकृति ॥ १८ 

सि०- दो विरुद्ध क्रियाओं के एकसाथ प्राप्त होने पर प्रकृति-क्रमानुसार ही 

अनुष्ठान होना उचित है, क्योंक उक्त क्रम प्रकृति याग में प्रथम अन्वित है। 
विकृतिः प्रकृतिघर्मत्वात्त त्काला स्याच्चयाशिष्टम्‌ ॥१९॥ 

पूर्व ०-- श्राग्तेयादि तीनों बिकृति याग 'साकमेध नामक प्रकृति याग की सिद्धि 
के लिए जितना काल विधान किया गया है, उतने कालवाले होने चाहिएँ, क्योंकि विकृति 
के लिए प्राकृत घर्मबाला होना नियत है। 

शपि वा क्रमकालसंगुक्ता सदाः क्रियेत तत्र विधेरनुमानात्प्रकतिघर्मेलोपः स्यात्‌ १२०१ 

सि०--उक्त तीनों याग जिस क्रम तथा जिस काल में विधान किये गये हैं, उसी 
क्रम तथा कालसहित सः कतंव्य हैं, क्योंकि उदाहूत वाक्यो में जो प्रात: भादि कालों 
का विधान है, वह उक्त चोदक वाक्य द्वारा प्राप्त प्रकृत काल से प्रबल है, प्रत: उक्त प्रकृति 
गाग के घमंभूत काल का उक्त प्रकृति यागों में लोप होना उचित है। 
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कालोत्कषं इति चेत्‌ ॥२१॥ 

आक्षेप-उक्त काल का उत्कष होने से भी प्रातः रादि न्द उत्पन्न हो सकते हैं, 

यदि ऐसा कहो तो-- 
न तत्सम्बन्धात्‌ ॥२३॥ 

समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि प्रात: घ्रादि का एक ही दिन के साथ 

सम्बन्ध है । 
अ्रज्भानां मुख्यकालत्वाद्यथोवतमुत्कर्षे स्यात्‌ ॥२३श॥॥ 

पुवं ०- अनुयाज तथा प्रयाज दोनों के उत्कर्ष तथा श्रपकर्ष के विषय में जैसा कथन 
किया गया है, वैसा ही होना चाहिए, क्योंकि ऐसा होने से अङ्भों को स्व-स्व काल का लाभ 
हो जाता है। 

तदादि वाउभिसस्वन्धात्तदन्तमपकर्षे स्थात्‌ ॥२४॥ 

सि०--अपकर्ष ओर उत्कर्ष में श्रनुयाजादि तथा प्रयाजान्त का ग्रहण है, क्योंकि 

चोदक वाक्य से तदादि तदन्त का ही सम्बन्ध पाया जाता है। 
प्रवृत्या कृतकालानाम्‌ ॥२५॥ 

अवृत्तिरूप प्रमाण से जिन प्रोक्षण ग्रादि का अनुष्ठान-काल ज्ञात होता है, उनका 

प्रथम अनुष्ठान होना चाहिए । 
झाब्दविप्रतिषेधाज्च ॥२६॥ 
तथा, शब्दार्थ का विरोध प्राप्त होने से भी उक्त भर्थ की सिद्धि होती है 
असंयोगात्तु वंक॒त॑ तदेव प्रतिकुष्येत।।२७॥ 

विक्ृति-मात्र में विधान किये गये यूप के छेदन-मात्र का ही अपकर्षे होना चाहिए, 

क्योंकि उसका ग्रन्य प्रङ्गो के साथ सम्बन्ध नहीं है। 
प्रासद्भिकं च नोत्कषंदसंयोगात्‌ ॥२८॥ 

पुरोडाशों पर प्रसङ्ग से उपकार करनेवाला अनुयाज कर्म दक्षिणार्ति के होमों का 

उत्कर्ष नहीं कर सकता, क्योंकि उसका उनके साथ सम्बन्ध नहीं है। 
तयाऽपूर्वम्‌ ॥॥२९।१ 

जैसे प्रयाज उक्त दोनों होमों के उत्कर्षक नहीं, वैसे ही प्राकृत वेदि प्रभिवासनान्त 

अङ्गसमूह्‌ का अपकषंक नहीं है। 
सान्तपनोया तृत्कर्षेदग्निहोत्रं सवतवद्वंगुण्यात्‌ ३३०४ 

पुवं ०--जैसे प्रातःसवन स्वयं उत्कर्षे को प्राप्त हुआ माध्यन्दिन सवन का उत्कर्ष 
करता है, वैसे ही सन्तापनीया नामक इष्टि भी श्रग्निहोत्र का उत्कर्ष करती है, क्योंकि 
बसा न होने से कमं का वंगुप्य हो जाता है। 

झब्यवायाच्च ॥ ३ १॥ 
तथा, दोनों कर्मों का व्यवघान न होने से भी उक्त अर्थ की सिद्धि होती है । 
असम्बन्धात्तु नोत्कर्षेत्‌ ॥ ३२॥ 

सि०- स्वयं उत्कर्षं को प्राप्त हुई उक्त इष्टि अग्निहोत्र की उत्कषंक नहीं, क्योंकि 

उसका उसके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है। 
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प्रापणाच्च निमित्तस्य ३३॥ 
तथा, निमित के प्राप्त होते के कारण सायंकाल में अरिनिहोत्र का विघान किया 
गया हैँ । 
सम्बन्धात्‌ सवनोत्कर्ष: ॥३४॥ 
परस्पर सम्बन्ध होने के कारण प्रात:सवत के उत्कर्ष से माध्यन्दिन सचन का 
उत्कर्ष होता है। 
षोड़शी चोक्थ्यसंयोगात्‌ ॥३४५॥ 
तथा, “उक्थ्य' ग्रह के उत्कर्ष से षोडकी ग्रह का भी उत्कषं होता है, क्योंकि उसका 
उक्थ्य' ग्रह के साथ सम्बन्ध है। 
0 इति पुर्वेमीमांसादरशने पञ्चमाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥॥ 


द्वितीयः पादः 


सन्निपाते प्रधानानामेकैकस्य गुणानां सर्व कर्म स्थात्‌ ।।१॥। 
पूर्व ०--अनेक देय पशुभ्रों के एक याम में एकत्र होने पर एक-एक पशु में संस्कारों 
का समग्र रूप से अनुष्ठान होना चाहिए। 
सवेषां वंकजातीय क तानुपुर्व्यत्वात्‌ ।।२।। 
सि०--सम्पूर्ण पशुओं का एक संस्कार करके दूसरा संस्कार करना चाहिए क्योंकि 
देय पशश्नों के साहित्य से ऐसे ही प्रमाण उपलब्ध होते हैं। 
कारणादम्याव्‌ त्तिः ॥३।। 
कहीं प्रबल प्रतिबन्धकरूप कारण के विद्यमान होने पर एक-एक प्रधान घनों में 
समग्ररूप में संस्काररूप धर्मों का अनुष्ठान होता है। 
भुष्टिकपालावदानाङ्जनास्यङजनदपनपावनेषु चंकेत ॥४॥। 
पूवे०_ मुष्टि, कपाल, अवदान, ग्रञजम, अभ्यञ्जन, वपन तथा पाबन--इन 
सब में एक-एक का निर्वाप श्रादिरूप अनुष्ठान होना चाहिए । 
सर्वाणि स्वेककायंत्वादेषां तद्गृणत्वात्‌ ॥५॥ 
सि०--मुष्टि भ्रादि सब संस्कार पुरोडाश श्रादिरूप एक ही कार्ये की सिद्धि के 
लिए किये जाते हैं। इन पदार्थो की समूहरूप में ही उक्त प्रधान कर्म के प्रति भ्रज्भता है, 
प्रतः उन्हें एकसाथ ही करना चाहिए। 
संगुवते तु प्रक्रमात्तदङ्ग' स्थादितरस्य तदर्थत्वात्‌ ६३ 
श्रवदान संयुक्त होम-प्रकरण में जो केवल ग्रवदान से उपक्रम किया गया है, वह 
होमपर्येन्त का समभना चाहिए, क्योंकि श्रवदान से भिन्त मध्य में विधान किये 
“उपस्तरण' श्रादि सम्पूर्ण होमार्थे होने से श्रवदान के ही अङ्ग हैं। 
बचनात्ु परिव्याणान्तमञ्जनादिः स्यरत्‌ ॥७॥ 
'अञ्जन' भ्रादि 'परिव्याण' पर्यन्त सम्पूर्ण संस्कारों का समग्र रूप में प्रनुष्ठान 
होता चाहिए, क्योंकि वाक्वशेष से ऐसा ही पाया जाता है। 
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कारणाहाइनवसर्ग: स्याद्यथा पात्रबृद्धि: ॥८॥ 
श्राक्षेप--जैसे श्रतुयाज नामक होसों के लिए पृषदाज्य-धारणार्थे पात्रान्तर की 
कल्पना होती है, वैसे ही प्रकृति में भी अ्रध्वर्यूरूप सहकारी के न मिलने के कारण 'न 
श्रवसृजेत्‌' की कल्पना होनी चाहिए। 
न वा दाब्दक्तत्वान्यायम/त्मितरदर्थात्पात्रविवृद्धि: ॥ ६७ 
समा०- बाक्यविशेष द्वारा प्राप्त होने के कारण उक्त संस्कारों का प्रत्येक यूप में 
समग्र रूप से श्रनुष्ठान होना ठीक है, क्योंकि एक-एक का अनुष्ठात कल्पता-मात्र है, रोर 
जो पात्रात्तर की कल्पना है, वह प्रर्थबल से प्राप्त है। 
पशुगणे तस्य तस्थापवर्जवेत्‌ पड्वेकत्वात्‌ ॥१०॥ 
पूर्व ० --प्रत्येक देय पशु के उद्देश्य से होतव्य पुरोडाशा के मध्य एक-एक पुरोडाश 
में यावत्‌ भ्रवदानों का अनुष्ठान होना चाहिए, क्योंकि प्रकृति के सब्श प्रत्येक पशु में 
“पशुत्व' घमं एक है । 
देवतैर्वेककर्म्यात्‌ ॥११॥ 
सि०--प्रत्येक पुरोडाश से प्रथम यथात्रम देवत तदनन्तर स्विष्टकृत्‌ तत्पश्चात्‌ ऐड 
श्रवदान होकर होम होना चाहिए, क्योंकि उक्त तीनों अवदान पृथक्‌-पृथक्‌ एक कमं हैं। 
मन्त्रस्य चार्थ वत्त्वात्‌ ॥१२॥ 
घौर म्रवदानकाल में पठनीय मन्त्र के उच्चारण में लाघवरूप अर्थ की प्राप्ति 
होने से भी उक्त श्रथ की सिद्धि होती है । 
नानाबीजे एकमुलूखलं विभवात्‌ ॥१३॥ 
ब्रीहि आदि श्रनेक भ्रन्नसाघ्य इष्टियों में तण्डुल आदि की निष्पत्ति के लिए एक 
ही ऊलल होना चाहिए, क्योंकि वह सब श्रन्नों के लिए पर्याप्त है । 
विवृद्धिर्वा निघमानुपूर्व्यस्य तदर्थत्वात्‌ ॥१४॥ 
भ्राक्षेप--ऊखल श्रनेक होने चाहिएँ, क्योंकि पाठम के नियत होने से उक्त प्रथें 
की उपलब्धि होती है। 
एकं वा तण्डुलभावादवन्तेस्तद्य्वात्‌ ॥१५॥ 
ससा०--एक ही ऊखल होना चाहिए, क्योंकि तण्डुल निष्पत्तिपय॑स्त 'रव' पूर्वक 
“हन्‌? घातु का श्रवघात ग्रर्थे माना यया है। 
विकारे त्वनुयाजानां पात्रमेदोऽर्यभेदात्स्यात्‌ ॥१६॥ 
ग्रश्तिषोमीय पशु याग में अनुयाज तथा प्रयाज के पात्र का भेद होना चाहिए, 
क्योंकि उक्त दोनों में होतव्य प्राज्यरूप अर्थ का भेद है [/ 
प्रकृते: पूर्वोक्तत्वादपूर्ष सन्‍्ते स्यान्त ह्मचोदितस्य झोषाम्नानम्‌ ॥ १७॥ 
प्रकृत 'नारिहोमों' के पुबेविहित होने से उपहोम उनके अन्त में होना चाहिए, 
क्योंकि अङ्गी से प्रथम विहित को पूर्वबिहित के समान अज्भता नहीं हो सकती। 
मुख्यानन्तर्यमात्रेयस्तेन तुल्यश्रुतित्वादशब्दत्वात्प्राकृतानां व्यवायः स्यात्‌ ॥ १८१ 
प्राक्षेप--/प्रधान होमों से पीछे तथा 'नारिष्ट' होमों से पूर्व उपहोमों का अनुष्ठान 
होता है, क्योंकि प्रचान होमों के समान उनका विधान भी प्रत्यक्षश्रुत है प्रौर नारिष्ट होमों 
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का उपहोमों के पश्चात्‌ अ्रवध्य अनुष्ठान होना चाहिए, क्योंकि वे प्रानुमानिक हैं, प्रत्यक्षश्रुट 
नहीं”-यह आत्रेय मुनि का मत है। 
अन्ते तु बादरायणस्तेषां प्रधानशब्दत्वात्‌ ॥१९।॥ 

समा०--“नारिष्ट होमों के पश्चात्‌ उपहोमों का श्रनुष्ठान होना चाहिए, क्योंकि 
नारिष्ट होमों का मुख्य प्रकृति याग में प्रथम विधान किया गया है” यह बादरायण मुनि 
का मत है। 

तथा चान्यार्थदर्शनम्‌ ॥ २०॥। 
तथा, प्रथम उपस्थित के प्रथमानुष्ठान में अन्यत्र इष्ट गर्थे भी प्रमाण है। 
कृतदेश्ञात्तु पुर्वेषा स देशाः स्यात्‌ तेन प्रत्यक्षसंघोगान्यायभात्रसितरत्‌ 0२ १॥ 

महेन्द्र स्तोत्र के समीप जिसके देश की कल्पना की गई है, ऐसे अभिषेक से प्रथम 
होनेवाली विदेवन घाद क्रियां का भी वही स्थान होना चाहिए, क्योंकि अभिषेक के 
साथ उनका सम्बन्ध प्रत्यक्ष है और भ्रभिषेक के पश्चात्‌ कल्पना करना निर्मूल होने के 
कारण कल्पना मात्र है। 

प्राकृताच्च पुरस्ताद्यत्‌ ॥२२॥ 

तथा, जिसका प्राकृत इष्टि से पूर्व पाठ किया गया है, उसका अनुष्ठान भी पूर्ब 

होना चाहिए । 
सन्निपरतश्चेद्यथोक्तमन्ते स्यात्‌ ॥२३॥ 

यदि प्रक्रति तथा वैकृत दोनों संस्कारों की एक साथ प्राप्ति हो तो प्रत्यक्षत्रुद 

वैक्कतधम का प्राकृतधर्म के पश्चात्‌ अनुष्ठान होचा चाहिए। 
॥ इति पुर्बेमीमांसादशते पञ्चमाध्यायस्य हितीयः पादः ॥४/ 


तृतीयः पादः 


विचुद्धिः कर्ममेदात्पृषदाज्यवत्तस्य तस्योपदिशयेत ॥१॥ 
पूवे ०--जैसे प्रत्येक “अनुयाज' के साथ 'पृषदाज्य' के सम्बन्ध का विधान है, वैसे 
ही प्रत्येक प्रयाज के साथ एकादश संख्या के सम्बन्ध का विधान किया गया है, भत्तः 
प्रपाज-भेद से एकादश संख्या की वृद्धि होनी चाहिए। 
अपि वा सर्वसंख्यत्वाद्विकारः प्रतोधेत ३२७ 
सि०--एकादक्ष संख्या-पूति के लिए सब प्रयाजों की द्विरावृत्ति होकर पश्चात्‌ 
प्रन्तिम प्रयाज की द्विरावृत्ति होनी चाहिए, क्योंकि उक्त संख्या सब प्रयाजों के लिए 
बिधान की गई है। 
स्वस्थानातु विवृध्येरन्कृतानुपूव्यत्वरत्‌ ॥३॥ 
स्व-स्व स्थान में प्रत्येक उपसद्‌ की द्विरावृत्ति होनी चाहिए, क्योंकि प्रकृति याग 
हैं उनके अनुष्ठान का क्रम नियत किया गया है। 
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समिध्यमानवतीं समिद्धवतों चान्तरेण धाय्याः स्पुर्यावापुथिव्योरन्तराले 
समहंणात्‌ ॥।४॥ 
पूं ०--आगन्तुक मन्त्रों का समिध्यमान” और 'समिध्य' पदवाली दोनों सामि- 
घेनियों के मध्य में निवेश होना चाहिए, क्योंकि वाक्यशेष में द्यावापृथिवी शब्द से उक्त 
दोनों सामिधेनियों का अनुवाद करके मध्य में 'घाय्या' नाम से आगन्तुक मन्त्रों का कथन 
किया है। 
तच्छब्दो वा 0५॥॥ 
सि०--उक्त वाक्यशेष में जो 'घाय्या' पद आया है, वह सम्पूर्ण आयन्तुक मन्त्रों 
का नाम नहीं, किन्तु “पृथुपाजञा भ्रमत्यं:' इत्यादि दो मन्त्रों का नाम है। 
उह्णिक्ककुभोरन्ते दर्शतात्‌ ॥६७ 
'घाय्या' नामक उष्णिक्‌ तथा ककुभ छन्दवाले दोनों मन्त्रों के अन्त में “अघाय्या' 
मन्त्र का निवेश पाये जाने से भी उक्त अर्थ की सिद्धि होती है । 
स्तोमविदृद्धौ बहिष्पवमाने पुरस्तात्पर्यासादागन्तवः स्युस्तथा हि दृष्टं द्वादशाहे ॥७॥ 
पुर्व०--बहिष्पवमान नामक स्तोत्र में श्रागन्तुक मन्त्रों की वृद्धि के लिए 
आगन्तुक मन्त्रों का पर्य्यास से पूर्वे निवेश होना चाहिए, क्योंकि द्वादशाह नामक याग में 
आगन्तुक मन्त्रो का पर्य्यास से पूर्व ही निवेश देखा जाता है । 
पर्यास इति चाऽन्ताख्या ॥ ५ 
तथा, “पर्य्यास' यह बहिष्पवमान स्तोत्र के अन्तिम निक की संजा है। 
शन्ते वा तदुक्तम्‌ ॥६।॥ 
सि०_-घ्रागन्तुक मन्त्रों के चार प्रादि त्रिकों का बहिष्पवमान स्तोत्र के भ्रम्त में 
निवेश होता है, यह पीछे निर्णय किया जा चुका है। 
वचनात्त्‌ द्वादशाहे ॥ १०७ 
द्वादशाह याग में जो आगन्तुक निकों का स्तोत्रीय तथा श्रनुरूप नामक प्रथम, 
द्वितीय त्रिकों के मध्य निवेश होता है, वह वाक्थविशेष के बल से होता है, कल्पना-मात्र 
से नहीं । 
अ्रतद्धिकारश्च ॥ ११॥। 
तथा, 'द्वादशाह' याग की विक्कति न होने से भी 'अ्तिरात्र' याग में उक्त याग 
की भाँति निवेश नहीं हो सकता! 
तहिकारेष्प्यपूवत्वात्‌ ॥ १२७ 
द्वादशाह' याग की बिकृति श्रहीन, सत्रादि यागों में भी वृषण्वत्‌ शब्दवाले मन्त्रो 
से भिन्न मन्तरं के मध्य में निवेश नहीं हो सकती, क्योंकि वह वावयविशेष से चिहित नहीं है। 
अन्ते तृत्तरयोरदेध्यात्‌ ॥ १३४ 
पुर्वे०--माध्यन्दिन पवमान तथा आमेव पवमान सोमों के श्राधार प्रथम तथा 
द्वितीय त्रिक को छोड़कर अन्तिम तरिक में आगन्तुक सामों का निवेश होना चाहिए। 
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अघि वा गायत्रीबुहत्यनुष्टुष्सु वचनात्‌ ॥१४१। 
सि०--गायत्री, बृहती तथा अनुष्ट्पू छन्दवाले मन्त्रों में आगन्तुक सामों का 
निवेश होना चाहिए, क्योंकि वाक्यविशेष से ऐसा ही पाया जाता हैं 
ग्रहेष्टकमोपानुवाक्थं सवनचितिशेषः स्यात्‌ ॥१५॥ 
पु ०--अना रम्य पठित ग्रह तथा इष्टिकाएँ सवन तथा चयन का येष हैं । 
ऋत्वग्निशेषों वा चो दितरवादचोदनास्नपूर्वस्य ॥। १ ६॥ 
लि०--उक्त ग्रह याग का तथा इष्टिकाएँ अग्नि की शेष -- अङ्ग हैं, क्योंकि याग 
तथा अग्नि की अङ्ग रूपता से उनका विधान पाया जाता है तथा सवन एवं चिति की 
सङ्गता का विधान नहीं पाया जाता । 
शन्ते स्पुरव्यचायात्‌ ॥ १७४ 
पूर्व ०--चित्रिणी आदि इष्टिकाओं का उपधान अन्तिम निति में होना चाहिए, 
क्योंकि ऐसा होने से प्रकरण पठित इष्टिकागओों का परस्पर व्यवधान नहीं होता । 
लिद्गदशंनाच्च ॥ १८७४ 
तथा, लक्षणों के पाये जाने से भी उक्त अर्थ की सिद्धि होती है। 
मध्यमाथां तु वचनाद्‌ ब्राह्मणबत्यः ॥। १६॥ 
सि०--अ्रश्रकरण पठित ब्राह्मण वाक्य से जिनका विधान किया गया है, ऐसी 
चित्रिणी आदि इष्टिकाश्ों का मध्यम चिति में उपधान होना चाहिए, क्योंकि वाक्य- 
विशेष से ऐसा ही पाया जाता है। 
प्राग्लोकम्पृणायास्तस्याः सम्पुरणार्थत्वात्‌ ॥२०॥ 
“लोकं पृणा' नामक इष्टिकाओं से प्रथम चित्रिणी आदि का मध्यम चिति में 
उपधान होना चाहिए, क्योंकि “लो कं पृणा' केवल छिद्र पूर्ण करने के लिए है। 
संस्कृते कर्म संस्काराणां तदर्थत्वात्‌ ॥२१॥। 
प्रवमानेष्टिरूप संस्कारों से युक्त अग्नि में अग्निहोत्रादि कर्म कतँव्य हैं, क्योंकि 
उक्त संस्कार उक्त कर्मों की कर्तेव्यतार्थ ही विधान किये गये हैं। 
झनम्तर ब्रतं तद्‌मूतत्वात्‌ ॥२२॥। 
भाहितार्निकतुँक ब्रत भराधानान्तर कतेव्य हैं, क्योकि उनका आघान-मा्र से 
सम्बन्ध हे। 
पुवं च लिङ्गदर्शनात्‌ ॥२३॥ 
श्रग्निहोत्रादि कर्म पवमानेष्टियों के पूर्व कतंव्य हैँ, क्योंकि लिङ्ग से ऐसा ही 
पाया जाता है। 
अर्थवादो वार्थस्य विद्यमानत्वात्‌ १२४॥ 
उक्त वाक्य प्रथेवाद है, क्योंकि उसका स्तुति के लिए विधान किया गया है । 
न्यायविप्रतिषे घाच्च ॥२५।। 
तथा, उक्त 'ब्रह्मनादिनो मोमांसन्ते' वाक्य में नित्य अग्निहोत्रादि कर्मो की 
कैब्पता का निषेध पाये जाने से भी उक्त मर्थ की सिद्धि होती है। 
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सिञ्चते त्वग्निचिशुक्‍तं प्रापणान्निमित्तस्य ॥२६॥ 

पूर्व ०--अग्निचित्‌' पदबाले वाक्य से विधान किये व्रत अग्नि का चयन हो 

जाने पर कर्तव्य हैं, क्योंकि उनका निमित्त चयन प्राप्त है । 
ऋत्वन्ते वा प्रयोगवचनाभावात्‌ ॥२७॥। 

सि०--याग के श्रनन्तर उक्त व्रत कतेव्य है, क्योंकि चयन के श्रनन्तर अनुष्ठान 

का बोधक कोई वाकम नहीं पाया जाता। 
अग्नेः कर्मत्वनिदेशात्‌ ॥२८१। 

तथा, अग्नि का कर्मकारक द्वारा कथन पाये जाते से भी उक्त अर्थ की सिद्धि 

होती है । 
परेणाऽचेदनाद्दीक्षितः स्यात्‌ सर्वेर्दोक्षाभिसम्बन्धात्‌ ॥२९॥ 

पूर्व ०-- भ्रध्वर्यु नामक ऋत्विक्‌ की घोषणा के पदचात्‌ दीक्षित व्यवहार हीना 
चाहिए, क्योंकि दीक्षा-विधायक वाक्यो से इष्टि, दण्ड आदि सम्पूर्ण पदार्थों के साथ दीक्षा 
का सम्बन्ध पाया जाता है। 

इष्ट्यन्ते वा तदर्था ह्मविद्येषार्थ सस्बन्धात्‌ ॥३०॥ 

सि०--अध्वर्यू की दीक्षा इष्टि के भरन्त में होनी चाहिए, क्योंकि इष्टि दीक्षा के 
बिए है । दीक्षा-विधायक वावय केवल ट्रव्यूप गर्थे के साथ सम्बन्ध बताते हैं, क्रिया-विशेष 
के साथ नहीं । 
क समाह्यान च तद्वत्‌ ॥२१॥ 

'दीक्षणीया' नाम से भी यही ग्राशय प्रतीत होता है। 

अङ्भवट्स्तूनामानुपूव्येम्‌ ॥३२॥ 

पूर्व ०--जैसे प्रयाज आदि अङ्ग कों का अनुष्ठान पाठक्रमानुसार होता है, वेसे 

ही काम्य यागों का अनुष्ठान भी पाठकमानुसार ही होना चाहिए । 
न वाऽसम्बन्धात्‌ ।३३॥ 

सि०- उक्त यागों का परस्पर कोई सम्बन्ध न होने से पाठक्रमानुसार अनुष्ठान 

नहीं हो सकता । 
काम्यत्वाच्च ॥३४॥ 
तथा, काम्य याग होने से भी उक्त श्रर्थ की सिद्धि होती है। 
ग्राचर्थक्यान्तेति चेत्‌ ॥३४॥ 

आक्षेष--काम्य यागों का श्रपनी इच्छानुसार अनुष्ठान ठीक नहीं, क्योंकि ऐसा 

करने से पाठक्रम व्यर्थे हो जाता है, यदि ऐसा कहो तो-- 
स्याद्विद्या्थंत्वाच्चया परेषु सर्वस्वारात्‌ ॥३६।। 

समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि जैसे नित्य यागों में 'सवेस्वार' होम 

ज्ञानार्थं होने से सफल है, वैसे ही उक्त पाठक्रम भी ज्ञानाथ होने से सफल है। 
य एतेनेत्यग्निष्ठोमः प्रकरणात्‌ ॥३७॥ 

“य एतेच! इस वाक्य में 'एतेन शब्द से अग्निष्टोम का ग्रहण है, क्योंकि उसका 

अकरण है। 
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लिङ्गाच्च ॥३८॥ 
तथा, लिङ्ग के पाये जाने से भी उक्त अर्थ की सिद्धि होती है। 
अधान्येनेति संस्थानां सम्निधानात्‌ ॥३९॥ 
पूर्व ०-- “ये एतेचानिष्ट्वाध्थान्येन' इस वाक्य में 'अन्य' शब्द से ज्योतिष्टोम याग 
की भ्रत्यग्निष्टोग ग्रादि शेष छह संस्याओरों का ग्रहण है, क्योंकि वे ही अग्निष्टोम की 
समीपवर्तिनी हूँ । 
तत्मर्तेर्वाऽऽ्पत्तिविहारौ हि न तुल्येषूपपद्चेते ॥ ४ ०॥ 
सि०--न्येन' शब्द से श्रत्यग्निष्टोमादि छह संस्था सहित 'एकाइ' आदि सम्पूर्ण 
यागों का ग्रहण है, क्योंकि केवल छह संस्थाश्रों का ग्रहण होने से आपत्ति तथा विहार दोनों 
उपपन्त नहीं हो सकते ! 
प्रशंसा च विहरणाभावात्‌ ॥४ १॥। 
श्राक्षप-- उक्त वावयों में जो श्रापत्ति तथा विहार कथन किया गया है, वह 
प्रग्निष्टोम की प्रशंसा के लिए है, “एकाह' आदि के ग्रहण के लिए नहीं, क्योंकि विकृति 
होने के कारण 'एकाह' ग्रादि में आपत्ति तथा बिहार नहीं बन सकते । 
विधिप्रत्यया्वा न ह्यो कस्मात्‌ प्रशांसा स्यात्‌ ॥४२॥ 
समा०- चोदक वाबय द्वारा प्राकृत धर्मों का विक्रति यागों में श्रतिदेशरूप 
अत्यय होने से श्रापत्ति तथा विहार का कथन ठीक है, क्योंकि घर्मःप्राप्ति के विना प्रशंसा 
भी उपधन्न नहीं हो सकती । 
एकस्तोमो वा क्रतुसंयोगात्‌ ४४३॥ 
पुर्बे०- “अन्पेन शब्द से एकस्तोमवाले याग का ग्रहण है, क्योंकि ्र्थवाद वाक्य 
से एक ही प्राकृत स्तोम का विक्वति यागों के साथ व्याप्तिरूप-सम्बन्ध द्वारा प्रकाशन 
करना पाया जाता हैं । 
सवेषां वा चोदना विश्ेषात्‌ प्रशंसा स्तोमानाम्‌ ॥४४।। 
सिं०--अन्येन' शब्द से एक स्तोमक, अनेक स्तोमक सब यागों का ग्रहण है, 
क्ष्योंकि वे सब 'अन्य' शब्द के वाच्य हैं और जो एक-एक स्तोत्र का विकृति याय को 
भ्याप्तिूप-सम्बन्घ द्वारा प्रकाशित करना लिखा है, वह स्तोमों की स्तुति है; 
॥ इति पृर्वमीमांस्तारक्षंने पञ्चमाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥ 


चतुर्थः पादः 


क्रसकोपोऽयेशब्दाभ्यां श्रुतिविशेषादर्थपरत्वाच्च ॥ १॥ 
अ्र्थक्रम और श्रौतक्रम से पाठक्रम का बाघ हो जाता है, क्योंकि श्रुतिविज्लेष तथा 
र्थ से प्राप्त होने के कारण वे दोनों प्रबल हैं । 
अ्रवदाताभिघारणऽसादनेष्वातुपूर्व्य प्रवत्या स्यात्‌ ॥२॥ 
पूर्व ०--अवदान, अभिषारण तथा आसादन--इन तीनों में क्रम का अवधारण 
फ्रबूत्तिक्रमानुसार होना चाहिए। ५ 
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यथाप्रदानं वा तदर्थत्वात्‌ ॥२॥ 
सि०--भ्रवदान आदि तीनों धर्मों का अनुष्ठान प्रदान क्रमानुसार होना चाहिए, 
क्योंकि वे प्रदान के लिए ही विधान किये यये हैं । 
लिङ्कदंानाच्च ॥४॥। 
तथा प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी उक्त प्रथे की सिद्धि होती है। 
चचनादिष्टिपु्वं त्वम्‌ ११३ 
पूर्व ०--दर्शपूर्ण मास याग के ध्रनन्तर ज्योतिष्टोम करना कतंव्य है, क्योंकि 
चाक्यविशेष से ऐसा ही ध्वनित होता है। 
सोमइचेकेषामः्न्याघेयस्यरतूनक्षत्राऽतिकमवचनात्‌ तदर्थं नानर्थकं हि स्यात्‌ ॥६॥ 
सि०--उ्योतिष्टोम याग दशंपूर्णमास के पश्चात्‌ न होकर अग्न्याघान के वाद 
होना चाहिए, क्योंकि कई शाखाओं में उसकी कर्तव्यता के लिए प्रग्न्याघान-सम्बन्धी ऋतु 
तथा नक्षत्र के भ्रतिक्रम का विधायक वाकय-विशेष पाया जाता है। यदि ज्योष्टोम याग 
को अग्न्याधान के अनन्तर न मानकर दर्शपूर्णमास के पश्चात्‌ माना जाए तो उक्त अति- 
कमण का अभिधायक वाक्य निर्थक हो जाता है। 
तदर्थवचनाच्च नाविशेषात्तद्त्वम्‌ ।१७॥ 
तथा, श्रग्न्याघान को ज्योतिष्टोम के लिए कथन करने से मी उक्त शर्थ की सिद्धि 
होती है। यदि श्रग्त्याधान और ज्तोतिष्टोम का नियम से श्रानन्तयं न मानें तो अग्स्याधान 
के कमंमात्र के प्रति समान होने से ज्योतिष्टीमार्थता का अभिधायक वचन उपपन्न नहीं 
हो सकता । 
अयक्ष्यमाणस्य च पवमानहविषां कालविघानादानन्तर्याद्िशङ्का स्यात्‌ छा 
और, श्रग््याघाव के अ्रतन्तर ज्योतिष्टोम याग न करनेवाले पुरुष के प्रति पवमान 
हवियों की कतंव्यतारथे काल का कथन करने से भी श्रग्न्याधान के ग्रवन्तर उक्त याग की 
निःश्चङ्क कर्तव्यता सिद्ध होती है । 
इष्टिरयक्ष्पमाणस्य तादर्थ्य सोमपुबंत्वम्‌ ॥६॥ 
अग्न्याधान के भ्रनन्तर ज्योतिष्टोम याग न करनेवाले के लिए दशेपूर्णमास याग 
अवश्य कतव्य है, ओर ज्योतिष्टोम याग के निमित्त से अग्त्याधान करने पर ज्योतिष्टोम 
याग झवश्य कर्तंव्य है ।५/ 
उत्कर्षाद्‌ ब्राह्मणस्य सोमः स्यात्‌ ॥१०७ 
धु्े०_ब्राह्मण का ज्योतिष्टोम याग दशंपू्णमास याग से पूर्व होना चाहिए, 
क्योंकि ज्योतिष्टोम याग के श्रनन्तर उक्त याय की कतं व्यता का विधान पाया जाता है। 
पौणेमासी वा शुतिसंयोगात्‌ ॥ १९ 
सि०--ज्योतिष्टोम याग के पश्चात्‌ केबल पौणंमास याग कर्तव्य है, क्योंकि उक्त 
्रथे वाद वाक्य में केवल 'पोणंमास' शब्द का सम्बन्ध पाया जाता है। 
सर्वस्य च॑ककमंत्वात्‌ ॥१२।। 
झाक्षेप--उक्त वाक्य में पोर्णमास शब्द से दशं तथा पोणेमास दोनों का ग्रहण है, 
क्योंकि वे दोनों मिलकर एक कार्य हैं। 


x] 


स्याद्वा विधिस्तदर्थेन ॥ १३॥ 

ससा०--उकत श्र्थवाद वाक्य 'पौर्णमास' शब्द से दशेपोरणेमास याग का विधायक 

नहीं, प्रपितु ज्योतिष्टोग याग के भ्रङ्ग किसी अपूर्वे कमे का विवायक है । 
अकरणात्तु कालः स्यात्‌ ॥१४३। 

उक्त प्रर्थेवाद वाक्य में ज्योतिष्टोम याग के पश्चात्‌ दर्शेपौर्णास याग के अनुष्ठा- 
नाथे श्रानन्तरयेरूप काल का विधान मानना ठीक नहीं है, क्योंकि वह दर्शपौर्णमास के प्रकरण 
में पठित है। 

स्वकाले स्यादविप्र तिषेधात्‌ ॥ १५।। 

पूवं °--ज्योतिष्टोम याग श्रपने काल में होना चाहिए, क्योंकि प्रधान होने के 

कारण उसके काल का बाध नहीं हो सकता । 
अपनयो वाऽऽघानस्य सर्वकालत्वात्‌ ।१६॥ 

खि०--उक्त वाक्य में ज्योतिष्टोम याग के काल का बाच कथन किया है, 

घरन्याघान के काल का नहीं, क्योंकि अस्न्याघान के काल का बाध तो सवथा प्राप्त है । 
पोर्ण॑प्ास्यृध्व॑ सोमादुश्नाह्मणस्थ बचनात्‌ ॥१७॥ 

ब्राह्मणकर्तृक ज्योतिष्टोम याग के पश्चात्‌ पौर्णमास याग का नियम से अनुष्ठान 

होना चाहिए, क्योंकि वाक्यविशेष रो ऐसा ही पाया जाता है। 
एकं वा शब्दसामर्थ्यात्य्राक्‌ कृत्स्वविधानम्‌ ॥ १८।। 

'पौर्णमास' संज्ञक केवल एक 'अग्नीषोमीय' याग से पूव ब्राह्मणकर्तुंक ज्योतिष्टोम 
गाग कर्तेब्य है, पोर्णमास-संज्ञक याय-मात्र से नहीं, क्योंकि झन्द-सामथ्यं से ऐसा ही पाया 
जाता है, रतः ज्योतिष्टोम से पूर्व 'अस्नी पोमीय” को छोड़कर और सब दर्शपोर्णमास-संजक 
माग कतेव्य हैं । 

पुरोडाजस्त्वनिर्देश्े तथ्युक्ते देवताभावात्‌ ॥ १६॥ 

'अग्नीषोमीय' पदयुक्त वाक्य में यागभेद का कथन न होने से पुरोडाश याग का 

प्रहण ही उचित है, क्योंकि उसमें देवता का सम्बन्ध विद्यमान है। 
आज्यमपीति चेत्‌ ॥२गा 
प्राक्षेप--उक्त याग में भ्रग्तीषोमीय याग से आज्य याग का ग्रहण है, यवि ऐसा 


कहो तो-- 
न्न सिश्रदेषतात्वादेन्द्राग्तवत्‌ ॥र्‌शा॥ 

सभा०--उबत कथन ठीक नहीं, क्योंकि जैसे ऐन्द्राग्न याग मिश्रदेवताक है, वैसे ह्री 

प्राण्य याग भी मिश्रदेवताक है। 
विकृतेः प्रकृतिकालत्वात्सदास्कालोत्तरा विकृतिस्तयोः अत्यक्षशिष्टत्वात्‌ ॥२२॥ 

प्रकृति याग के श्रनन्तर होनेवाले ऐन्द्रान आदि विकृति याग एकाहः साध्य होने 
्ाहिएं, क्योंकि विकृति यागों के प्रकृति-काल का नियम है और आकृत याइ: तथा एकाहः 
दौनों कालों के मध्य प्रत्यक्षोपदिष्ट होने से एकाहः काल प्रबल है। 
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द्वेयहकाल्ये तु यथान्यायम्‌ ॥२३॥ 
प्राक्षेप --उक्‍त विकृति यागों का द्वयहः साध्य होने से 'प्रकृतिवदविक्ृतिः कर्तव्यः 
इस न्याय का अतिक्रमण नहीं होता । 
वचनाद्वैककाल्यं स्यात्‌ ॥२४।। 
समा०- उक्त विकृति याग एकाहः साध्य हैं, क्योंकि वाक्यनिशेष से ऐसा हवी 
पाया जाता है । 
सान्तास्याग्तोषोमीयविकाराह्रर्ध्वं सोमात्प्रकृतिवत्‌ ॥२४॥ 
जैसे सांनाय्य तथा अग्नीषोमीय दोनों याग ज्योतिष्टोम के पश्चात्‌ होते हैं, वैसे 
ही उक्त दोनों यागों के विकृति याग भी पीछे होने चाहिएँ। 
तथा सोमविकारा दशैं पूर्ण मासाभ्याम्‌ ॥२६॥। 
जैसे सांनाय्य तथा अग्नीषोमीय याग के विकृति यागों का भ्रनुष्ठान ज्योतिष्टोम 
याग के पश्चात्‌ होता है, वैसे ही ज्योतिष्टोम याग के विकृति यागों का भ्रनुष्ठान दर्श- 
पोणंमास याग के पीछे होना चाहिए। 
॥ इति पूर्वमीमांसादर्शने पञ्चमाध्यायस्य चतुर्थ: पादः ॥। 
॥ इति पञ्चमोऽध्यायः ॥ 


षष्ठोच्ध्यायः 


प्रथसः पादः 


द्रव्याणां कर्मेसंयोये गुणस्वेनाऽमिसम्बन्धः ॥ १॥ 
पूं०_द्रव्यों का कर्म विषयक संयोग में गौण सम्बन्ध है । 
असाघकं तु तादर्थ्यात्‌ ॥२॥ 
सि०--स्वर्ग के लिए होने से याग कमं की सिद्धि का साधक नहीं । 
अत्यर्थं चाऽभिसंयोगात्‌ कर्मजो ह्यभिसम्बन्धः तस्मात्कर्मोपदेशाः स्यात्‌ ॥३॥ 

तया, स्वगं-सज्ञक पर्थं के लिए यज्ञरूप कर्म का कारणत्वेन सम्बन्ध पाये जाने से 
कमे द्वारा ही स्वर्गे शोर यागरूप कर्म का जन्य-जनकरूप सम्बन्ध है, रतः कर्म का कथन 
गोण है। 

फलार्थंत्वात्कमंणः शास्त्रं सर्वाधिकार स्यात्‌ ॥४७ 
पुरे ०--क्ञकर्म श्रेष्ठ फल के लिए होने से उसका म्रधिकार स्त्री-पुरुष सबके 


लिए है। 
कर्तुर्वा श्रुतिसंयोगाद्विषि: कात्स्न्येन यम्यते श्भा 

सि०--वैदिक कर्मों के भ्रधिकार-सम्बन्धी श्रुतियों में स्त्रियों के यज्ञ करने के 

अधिकार का निषेघ नहीं है। 
लिङ्गविश्े्षनिदेशात्युपुक्तमे तिशायनः ।६१। 

पूर्व०--“थुतिवाक्य में पुल्लिङ्ग का कथन पाये जाने से स्त्रियों को यज्ञ करने का 
अधिकार नहीं है"--यह एतिशायन ऋषि का मृत है। 

तदुक्तित्वाच्च दोषभुत्रिविज्ञाते ॥७॥। 
अज्ञात आूण (गर्म, यज्ञ) के हुंनन-सम्बन्षी श्रुति से भी यज्ञ का अधिकारी पुरुष 


ही है। 


जाति तु बावरामणोऽनिशञेषात्‌ तस्मात्‌ स्त्र्यपि प्रतीयेत 
जात्पर्थस्पाइविशिष्टस्वात्‌ usu 
सि०- श्राचार्य बादरायण का गत है कि श्रृतिवाबय में पुस्लिङ्ग-निर्देश जाति 
का योधक है, क्योंकि उसमें कोई विशेषता नहीं पाई जाती, अतः जाति-ग्र्थे के तुल्य होने 
है स्त्रियों को भी यज्ञ का अधिकार है। 
चोवितत्वाद्ययाशुति ॥६॥ 
बेद-अ्र तिपाद होने से शुत्यनुसार स्त्री और पुरुष दोनों को यञ्च का अधिकार है। 
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इव्यवत्यासु पुंसां स्याद द्रव्यसंयुक्तं यविक्रयाम्यामदव्यतव स्त्रीणां ब्रव्येः 
समानयोगित्वात्‌ ॥१०॥ 
पूर्व ०--यश्ञ द्रव्यसाध्य है मरोर द्रव्य पुरुषों के भ्रधिकार में रहता है तथा स्त्रियाँ 
क्रय भौर विक्रय की जाती हैं, भ्त: ब्रव्यरहित होती हैं, ऐसी अवस्था में वे यज्ञ की 
अँषिकारिणी नहीं हो सकतीं । 
तथा चएन्यार्थ दर्शनम्‌ ॥११॥ 
तथा, उक्त क्रय और विक्रय की सिद्धि में उदाहरण पाया जाता है। 
तादर्थ्यत्रमता वर्ष्यम्‌ 0१२७ 
मरौर, यदि स्त्रियाँ स्वयं परिश्रम करके घनोपार्जन करके यज्ञ करें तो भी सम्भव 
नहीं, क्योंकि उतपर पति का अधिकार होता है, अतः उनका कमाया वन भी उस्तौ का 
हो जाता है। 
फलोत्साहा5विश्षेषात्‌ ॥१३॥ 
सि०--घर्मरूपी फल ओर वैदिक कमो के करने क, उत्साह मनुष्य की भाँति 
स्त्रियों में भी पाया जाता है, प्रत: बज्ञादि कर्मो में स्नियों कः भी अधिकार है। 
अर्थेन क समवेतत्वात्‌ ६३३४६ 
बिवाह में पति-पत्नी दोनों को घर्मे, र्थ, काम, पौडन इस फल-चतुष्टय के 
संचय का उपदेश दिया जाता है, अतः फलः का सम्बन्ध गाये जाने से स्त्रियों को भी यज्ञ 
का भ्रषिकार है। 
ऋयस्य घर्म मात्त्दम्‌ १५ 
सत्री के विक्रय की बात भी ठीक नहीं, वह धर्मक्रिया है, जो विधि-अनुसार की 
जादी है । 
स्ववत्तामपि दशयति ॥१६॥ 
शास्त्र में दम्पती का एक ही घम बताया गया है, तः स्त्रियाँ पति की सम्पत्ति 
से झे प्न्नादि कार्य कर सकती हैं । 
स्ववतोस्तु बचना `+“ स्यात्‌ ॥ १७१ 
स्त्री-पुरुष दोनों के लिए एक ही बे के बोषक वाक्य पाये जाने से एक-समान कर्म 
करने का विधान है । 


लिङ्कवशंनाच्च ॥ ९१८ 
तथा, वैदिक वाक्यों में एकसाथ कर्म करने का लिङ्ग पाये जाने से भी उक्त 
अर्थ की सिद्धि होती है। 
क्रोतत्वाततु भक्त्या स्वामित्वसुच्यते ॥१६॥ 
आक्षेप--जब स्वी का मूल्य लेकर उसे बेच दिया जाता है, तब वह घन की 
स्वामिनी नहीं हो सकती । 
फलारथत्वात्तु स्वामित्वेनाउभिसस्वन्धः १२०४ 
समा०--स्त्री धर्मरूपी फल को चाहती है, अतः उसका स्वामोपन के साथ 
सम्बन्ध है। 
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फलवत्ता च दशयति ॥२१॥। 
शास्त्र में भी घत्री-पुएष को मिलकर यज्ञ करने तथा उसके द्वारा फल-चतुष्टय को 
आप्त करने का कथन हूँ । 
इयाधातं च द्वियज्ञवत्‌ ॥२२॥ 
पृवे०--जहाँ विधान में दो पुरुषों के अरन्याघान करने का उल्लेख है, वहाँ उसका 
तात्पये राजा रर उसके पुरोहित के मिलकर यज्ञ करने का है। 
गुणस्थ तु विधानत्वात्प्न्या द्वितीयादब्द: स्यात्‌ ॥२३॥। 
सि०--गुण का विघान करने से द्विवचन से भ्म्याघान के उल्लेख में दूसरे का 
प्राशय पत्नी ही है। 
तथा यावडुक्तमाशीब्र चर्य मतुल्यत्वात्‌ ॥२४॥। 
भाशीर्वाद घोर ब्रह्मचर्य = वेदाध्ययन में पुरुष के समान योग्यता न रखने पर भी 
भी के प्रग्याघान का विधान शास्त्रविहित है। 
घाठुव॑ण्पंमविशेषात्‌ ॥२४।। 
पूर्व ०--चारों वर्णो को वैदिक कर्मों में अधिकार है, क्योंकि ब्राह्मण आदि वर्णो 
हैं कोई विशेषता नहीं है । 
निर्देछाद्वा अयाभां स्यादर्याघेये हासम्बन्धः ऋतुषु आहाणथुतिरित्यात्रेयः ॥२६॥ 
सि०--“ब्राह्मण, क्षत्रिय और चैश्य---इन तीनों वर्णो को यज्ञ और अग्न्याधान 
का अधिकार है, शूद्र का उक्त कर्मो में कोई सम्बन्ध नहीं, क्योंकि ब्राह्मण भ्रादि वर्णो का 
भधिकार बोधन करनेवाली श्रुति ऐसा ही कहती है”--यह श्रात्रेय ऋषि का मत है। 
निमित्तायें च बादरिस्तस्मात्‌ सर्वाधिकार: स्यात्‌ ॥२७॥ 
पाक्षेप-नेमित्तिक सामथ्यं से श्रधिकार उत्पन्न होता है, भरतः बैदिक कर्मों में 
सबका प्रधिकार है, ऐसा बादरि ऋषि का मत है। 
अपि बाइन्या्थदशनाचथाभ्नुति प्रतीयेत । २८७ 
'पथेमां वाचं कल्यायौसावदानि जनेभ्यः? प्रादि शास्त्रवचनों के पाये जाने से भी 
#क्रादि कर्मो में चारों वर्णों का अधिकार प्रतीत होता है। 
४ निर्देशाक्तु पक्षे स्यात्‌ ॥२९॥। 
सि०- पुर्वोक्त निर्देश पाये जाने से ब्राह्मण घ्रादि पक्ष में ही वेदिक कर्मों का 


कदृभाव पाया जाता है । 
बंगुष्यान्नेति चेत्‌ ॥३०॥ 
भाफेप--उपनयन-विषि में शूद्र के लिए व्रत न पाये जाने से उसे ब्रह्मविद का 
श्रष्रिकार नहीं, यदि ऐसा कहो तो-- 
न काम्यत्यात्‌ ॥३ श॥ 
शामा०-- उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि सूदं में भी कामना पाई जाने से उनका 
ति हैं प्रषिकार सिद्ध होता है। 
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संस्कारे च तत्प्रधानत्वात्‌ १३२॥ 
सि०_संस्कार-विषय में विद्येषता का कारण ब्राह्मण प्रादि पणो की प्रधानता है। 
झपि या वेदनिदेशादपशद्राणां प्रतीयेत ॥३३॥ 
'खराह्माणोऽत्य मुखमासीत्‌” बेद के इस कथन द्वारा शूद्र से रहित तीन वणों का ही 
यज्ञादि में प्रधिकार उपलब्ध होता है। 
गुणाषत्वान्नेति चेत्‌ ॥३४॥। 
अ्राक्षेप--अधष्ययनरूपी गुथ का अर्यी होने से शूद्र के लिए यज्ञादि का निषेध नहीं, 
यदि ऐसा कहो तो-- 
संस्कारस्य तदयंत्वाढिदयायां पुरुषश्रुतिः ॥३५॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं। उपनयनादि संस्कार विद्या के लिए होने से विद्या 
विषयक पुरुष के अधिकार का कथन है, धतः शुभी बैदिककर्म करने का सणिकारी है! 
विद्यानिर्देशान्नेति चेत्‌ जा ३६ 
श्ाक्षेप--विद्या का कथन केवल तीन वर्णों में पाये जाने से शूद्र को वैदिक कर्मों 
का प्रधिकार नहीं, यदि ऐसा कहो तो-- 
अरवेद्यत्वादभावः कर्मणि स्यात्‌ ॥३७॥ 
समा०--उवत कथन ठीक नहीं । शूद्र में विद्या को सामथ्यें न होने से उपनयन- 
कर्मे का अधिकार नहीं है, परन्तु यदि वह विद्ठान्‌ बन जाए तो उसका भी प्रषिकार है। 
तथा चन्यार्थदशनस्‌ ॥ ३८॥। 
इस प्रकार के नेक उदाहरण उपलब्ध होते हैं । 
अयाणां द्रव्यसम्पन्नः कर्मणो द्रव्यसिद्वित्वात्‌ ॥३६॥ 
पु ०--तीनों वर्षों में घनारुय को ही अग्न्याधान का श्रषिकार है, क्योंकि यज्ञादि 
कर्मों की सिद्धि द्रव्यरूप साधन से ही होती है। 
अनित्यत्वात्तु नैवं स्यादर्थाद्धि द्रव्यसंयोगः ।४०॥ 
सि०- निर्घेनता की भ्वस्था प्रनित्य है। निघंन भी प्रवसर पाकर घनवान्‌ बन 
सकता है, अतः प्रघिकार सबको है । 
झङ्गहीनइच तद्धर्मा ॥४१॥ 
अङ्गहीत पुरुष को भी यज्ञादि वैदिक कर्म करने का अधिकार है। 
उत्पत्तौ नित्यसंयोगात्‌ ॥४२॥ 
घर्मे का सम्बन्ध जीवात्मा से है, जो प्रज्जहीन में भी पाया जाता है, अत: भ्रङ्गहीन 
को भी श्रधिकार है। 
अन्र्यार्धयस्य हानं स्यात्‌ ॥४३॥ 
जिसके तीन ऋषि (माता, पिता शौर झाचार्य ) हों ऐसा ऋत्विक्‌ यज्ञ कराने का 
अधिकारी नहीं है । 


६१-२] ७२५ 


वचनाद्रथकारस्याघाने सर्वशेषत्वात्‌ ॥४४॥ 

प्राक्षेप-- रथकार के लिए प्रग्त्याधान करने का श्रधिकार ब्राह्मण-प्न्थों में पाया 

जाता है, क्‍योंकि वह तीन बणों का अङ्क है। 
न्यायो वा कर्म संयोगाच्छूद्रस्य भ्रतिषिद्धत्वात्‌ ॥ ४ ५३ 

समो०--उक्त कथन ठीक है, क्योंकि रथकार का कर्म के साथ संयोग पाया जाता 

है। क्षास्त्रों में रथकार को स्र नहीं कहा गया, प्रोर उसे प्रधिकारी माना गया है। 
पकमंत्वाज्तु नेयं स्यात्‌ ॥४६॥। 
सूद अकर्मा है, प्रतः उसे भग्न्याधान का भ्रधिकार नहीं है। 
घनर्थक्यं च संयोगात्‌ ॥४७॥ 
उसे झग्याधान का अधिकार देने से अनर्थं हो सकता है। 
गुषाधंसिति चेत्‌ ।।४०॥ 

श्राक्षेप-विद्याहूपी गुण के कारण शूद्र को भी प्रस्याधान प्रादि संस्कारों का 

प्रषिकार है, यदि ऐसा कहोतो-- 
उक्तमनिमित्तत्वस्‌ ॥४६॥ 

समा०--उक्त कथन ठीक नहीं । जन्म से जाति मानने में कोई निमित्त नहीं 

यह सिद्धान्त पहले ही प्रतिपादित कर दिया गया है। 
सोधन्वनास्तु होनत्वान्मस्त्रवर्णात्‌ अतोयेरन्‌ ॥५०॥ 
सुन्दर घनुषोंवालि क्षत्रिय लोग वेद प्रौर ब्राह्मणों से न्युन प्रतीत होते हैं। 
स्थपतिनिषादः स्याच्छन्दसाम्ध्यात्‌ ॥५१॥ 

तक्षक=नौका चलानेवालों का यज्ञ में प्रधिकार है। तक्षक का भ्रथं मस्लाह है, 

पह बात शन्द-सामथ्यं से सिद्ध होती है। 
लिङ्गदर्शनाच्च ॥५२॥ 
तथा, प्रमाणो के पाये जाने से भी ऐसा ही सिद्ध होता है। 
॥ इति पू्ंमीमांसादशञने षष्ठाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥ 


द्वितीयः पादः 


पुरपार्थेकसिदवित्वात्तत्य तस्याधिकारः स्यात्‌ ॥१॥ 

मनुष्य-जन्म का उद्देश्य घर्म, र्थ, काम, मोक्षरूप फलचतुष्टय की सिद्धि है, श्रत 
प्रतेक वर्णेवाले को भ्रपने अधिकार के अनुसार प्रयत्न करना चाहिए । 

प्रपि बोत्पत्तिसंयोगादयथा स्यात्‌ संदइन॑ तथाभायोऽविभागे स्यात्‌ ॥र॥। 

जन्मकाल के संयोग से अन्तःकरण की बनावट जैसी हो जाती है, उसी के 
भ्रपुघार वर्ण भेद भी हो जाता है? 

अयोगे पुरुषश्ुतेर्ययाकामी प्रयोगे स्यात्‌ ॥३॥ 

पूर्व ०---ेए में पुरुष को कर्ता माना गया है, म्तः प्रत्येक व्यक्ति कर्मे करने मेँ 

अवतत है। 
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प्रत्यय भुतिभाव इति चेत्‌ ॥४॥ 

बेद में मनुष्य को प्रत्येक कार्य में स्वतन्त्र कहा गया है, परन्तु लोक में बह झनेक 

कार्यों में परतन्त्र दिखाई देता है, यदि ऐसा कहो तो-- 
तादर्थ्ये न मुणा्यंताऽनुकतेऽर्यान्तरत्दात्क्ुः प्रघानमृतत्वात्‌ ॥५॥ 

उक्त कथन ठीक नहीं। कर्तारूप से मनुष्य कर्म करने में स्वतन्त्र है, परन्तु फल 

भोगने में परतन्त्र है, इसीलिए उसकी स्घतन्त्रता पुवं जान पढ़ती है। 
प्रपि वा काससंयोगे सम्बन्धात्‌ प्रपोगायोपदिश्येतः प्रत्ययं हि 
विधिश्रुतिविवाथवत्‌ ॥ ६३ 

सि०--जैसे मङ्गों के खुजाने में सींगविशेष या अन्य साघन गौण हैं, उसी प्रकार 

जीव कर्म करने में स्वतन्त्र है, परन्तु फल भोगने में परतन्त्र है। 
भ्रन्यस्यापीति चेत्‌ ।।७॥ 

भ्राक्षेप--एक पुरुष के किये हुए कर्मों का फल दूसरे व्यनित को आप्त होता है, 

यदि ऐसा कहो तो-- 
झन्यार्थेनाभिसम्बन्धः दा 

समा०---उवत कथन ठीक नहीं । प्न्य पुरुष के किये कर्मों का फल भ्रन्य को प्राप्त 

नहीं होता ॥ 
फलकामो निमित्तमिति चेत्‌ ॥९॥ 

झाक्षेप--किसी अन्य के लिए फल की कामना कर लेना ही अन्य फे लिए फल का 

निमित्त हो सकता है, यदि ऐसा माना जाए तो-- 
न नित्यत्वात्‌ ॥१०॥॥ 

समा०--कर्म के सम्बन्ध में परमात्मा का नियम अटल है, ग्रत: उक्त कथन ठीक 

नहीं। 
कर्म तथेति चेत्‌ ॥ ११॥ 

झाक्षेप--दूसरे के किये कर्मों का फल दूसरों को प्राप्त होता है, ऐसे कर्म पाये जाते 

हैं, यदि ऐसा माना जाए तौ-- 
न समवायात्‌ ॥ १२७ 

समा०--उवत कथन ठीक नहीं, क्योंकि जीव का भ्रपने कर्मों के साथ ही सम्बन्ध 

पाया जाता है। 
प्रक्रमात्तु नियम्येतारम्भस्य क्रिया निमित्तत्वात्‌ ॥१३॥ 

प्रारब्घ कर्म धपचे भोगरूप फल को उत्पन्न करके नियम कर देते हैं कि भ्रन्य का 
भोग न हो, घोर जो वर्तमान काल के कमें हैं, उनके प्रारम्भ में जीव का कतेव्यरूप कमं 
निमित्त है। 

फलायित्वाद्वऽनियमो ययानुपक्रान्ते ॥ १४६ 

ह्यक्षेप--प्रारन्घ कर्मो का भोक्ता भोगरूप कर्मो का म्र्थी होने से, जैसे प्रारम्भ- 
रहित पुरुष का कोई कर्तव्य नहीं होता, उसी प्रकार उस भोक्ता का उस भोग से भिन्न 
कोई कतव्य नहीं होता, श्रत: क्रियमाण कर्मों की स्वतन्त्रता का नियम नहीं । 
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नियमो वा तन्निमित्तत्यातकर्तुस्तत्कारणं स्यात्‌ ॥१५७ 
५ सभा०---इस बात की व्यवस्था है कि जीव कतेव्य-कर्मों को अपनी स्वतन्त्रता से 
करता है, क्योंकि वे क्रियमाण कमं प्रारब्ध कर्मों के भोग में निमित्त-मात्र हैं, भौर कर्ता के 
भोग के वे कर्म कारण हैं। 
लोके कर्सणि वेदवसतोऽघिपुरुषज्ञानम्‌ ॥ १६॥ 
पूर्व०--लोक में जो कर्म किये जाते हैं, वे विधि-निषेषरूप होने से वेद के तुल्य हैं, 
उन्हीं कर्मो से परमात्या-प्येन्ठ पदार्थो का ज्ञान हो जाएगा, भरतः वेदों के मानने का कोई 
अयोजन नहीं। 
अपराघेऽपि च तेः शास्त्रम्‌ ॥ १७४ 
तथा, नियम-भङ्गरूप प्रपराघ के होने पर लौकिक जनों द्वारा जेसे शासन करने- 
चाला शास्त्र बनाया जाता है, उसी प्रकार पुरुष की भ्रवृत्ति-निवृत्ति के लिए लीकिक शासन 
ही पर्याप्त है, वेद की कोई झावश्यकता नहीं । 
प्रसास्त्रातूपसम्प्राप्तः शास्रं स्यान्न प्रकल्पकं तस्माद्येन 
गस्येताग्राप्ते या शास््रमर्थवत्‌ ॥ १८४ 
सि०--ईए्वर के ज्ञान की प्राप्ति वेद के बिना ही हो जानी चाहिए, परन्तु होती 
नहीं, भतः वेदरूपी शास्त्र का मानना उचित है। इर्द्रयों से प्रगोचर विषयों का ज्ञान 
वेदरूपी शास्त्र से ही हो सकता है, केवल तकं से नहीं । 
देवताअये च॥ १६७ 
शास्त्र का ज्ञान देवता (ईश्वर) का भ्राश्रय लेने से ही हो सकता है, अन्यया नहीं । 
अतिषेघेष्वकर्मत्वात्किया स्यात्‌ प्रतिषिद्धानां विभक्तत्वादकर्मणाम्‌ ॥२०।। 
निषेध के विषयभूत पदार्थों में कर्तंव्याभावरूप क्रिया पाई जाती है, क्योंकि 
अ्तिषिद्ध झ्षकतंव्य कमं निन्दित होते हैं । 
जञास्त्रार्था त्वथंवस्वेन पुरुषार्थो विधीयते, तयोरसमवायित्वाताद्ये 
विघ्यतिक्रमः ॥२ ११ 
घमं, अर्थ, काम, मोक्ष--इस फलचतुष्टय का वर्णन करने से ही शास्त्र की 
सफलता है! जो शास्त्र इस प्रकार का उपदेश न करे वह निरर्थक हो जाता है। 
तस्सिस्तु शिष्यमाणानि जननेन प्रवर्तेरन्‌ १२२॥ 
पूर्व ०---मनुष्य को जन्म से ही शास्त्र में विहित कर्मो का अनुष्ठान करना चाहिए । 
अपि वा येतुल्यत्वादुपायेन प्रयतेरन्‌ ॥२३॥ 
सिं०--उपनयन-संस्कार के पश्चात्‌ उनका पालन कर्तव्य है, बयोंकि स्मृति में 
कथित कर्तव्य [भ्रमिवादन भादि ] वेद के समान ही हैं। 
अम्यासोऽकरमरेषत्यात्‌ पुरुषार्थो विधोयते ॥२४ा॥ 
पूरब ०--अ्रग्निहोजादि कमो का निरन्तर अभ्यास करे, क्योंकि वह किसी कमं- 
विशेष का अङ्ग न होने से पुरुष के लिए विधान किये गये हैं । 
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एतस्मिन्नसम्भवन्नर्छात्‌ ॥२५॥ 
सि०--यज्ञ-कमों का धनुष्ठान प्रावदयक है, परन्तु रात-दिन अग्निहोत्र करते 
रहना प्रसम्भव है। 
न कालेम्म उपदिश्यन्ते ॥ २६३! 
उक्त कर्मों का अनुष्ठान निरन्तर नहीं हो सकता, श्रत: उन्हें किसी नियत काल में 
ही करता चाहिए । 
दशनात्‌ काललिङ्भानां कालविधानम्‌ ॥२७॥ 
कालवोधक प्रमाणों के पाये जाने से भी नियत समय का विधान पाया 
जाता है। 
तेषामौत्पत्तिकत्वादागमेन प्रवर्तेत ॥२८॥॥ 
दर्शेपीणेमास झ्रादि कर्मों की झमावास्यादि परो में उत्पत्ति पाये पाने से तद्बोधक 
शास्त्र द्वारा मनुष्य उन्हीं भ्वसरों पर उनमें प्रवृत्त हो । 
तथा हि लिज्भुदर्शनम्‌ ॥२२॥ 
इसी प्रकार प्रात: एवं सायंकाल यज्ञ करने का नियम पाया जाता है । 
तथान्तःक्रतु युक्तानि ॥ ३०।। 
जिस प्रकार द्ंपौर्णमास मादि यज्ञों का काल नियत है, उसी प्रकार घ्न्य विकृति 
यायो का काल भी नियत है। 
आायाराड्गृहामाणेषु तथा रयात्‌ पुरुषार्थत्वात्‌ ॥३१॥ 
जैसे दशंपौर्गमास आदि याग करना नैमित्तिक नियम हैं, उसी प्रकार आचार- 
स्वरूप ब्रह्मचर्य आदि भी नैमित्तिक हैं । 
स्राह्मणस्य तु सोमविद्याप्रजमुणवाक्येन संयोगात्‌ ॥३ २॥ 
यज्ञ, बरहाचर्य और सन्तानोत्पत्ति- ब्राह्मण के ये तीनों कमे तीन ऋणों के चुकाने 
के उद्देस्य से माने गये हैं, रतः ये नित्यब्रत हैं, ने गित्तिक नहीं । 
॥ इति पूर्यमीमांसादर्शते षष्ठाध्यायस्य द्वितोयः पादः ॥ 


तृतीयः पादः 


सर्खेशक्तो प्रवृत्ति: स्याततथामूतोपरेशञात्‌ ॥ १। 
पू ०--सबंदाबितयों के स्रोत परमात्मा की ओर प्रवत्त होना प्राणियों का घर्मे है, 
क्योंकि ऐसा ही उपदेश पाया जाता है । 
झपि घाऽप्येकदेशे स्यात्रधानि यर्थनिवू ततिर्गुणमात्रमितरत्तदर्थत्वात्‌ ॥२४ 
सि०--यज्ञादि का प्रनुष्ठान भी परमात्मा की ग्रोर प्रवृत्ति के लिए ही किया 
जाता है, परन्तु ये साधन जड और एकदेशीय हैं। उपापना मुख्य है। परमात्मा में प्रवृत्ति 
होने से मनुष्य सबसे बड़े लाभ का भागीदार बनता है। 
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तदफर्मणि च दोषस्तस्मात्ततो विशेषः स्यात्‌ प्रधानेनाईभिसम्वन्धात्‌ ॥३॥ 
परमात्मा की श्रोर से उंदासीन रहना दोष है, उस दोष से बचने के लिए परमात्मा 
के साथ सम्बन्ध जोड़ना चाहिए। 
कर्माऽमेदं तु जैमिनिः प्रयोगवचनेकत्वात्‌ सर्वेषामुपदेदा: स्यात्‌ ॥४॥ 
श्राक्षेप--भ्राचार्य जैमिनि का मत है कि प्रयोग में एकवचन पाये जाने से सब 
शासाप्रों में कर्म का प्रभेद है, प्रौर सब भ्रज्धों का कथन है। 
अथंस्य व्यपव्गित्वादेकस्यापि प्रयोगे स्या्यया ऋत्वन्तरेष्‌ ॥४३। 
समा०--एक प्रकार के श्रनुष्ठान करने में समानता पाये जाने से सब शाखाप्रों 
की विधियां एक-सी पाई जाती हैं, अंसी अन्य यज्ञो में पाई जाती हैं । 
विध्यपराधे च दर्शनात्समाप्ते: ॥६॥। 
घौर, एक-जैसा पाये जाने से उक्त कर्मों की पुर्ति में विधान श्रौर दोष एक-जैसे 
पाये जाने से कर्मों में अभेद है । 
प्रायदिचत्तविधार/ जन ॥७॥ 
तथा, प्रायश्चित्त के बिधान में भी एकता पाये जाने से कर्मो में अभेद है । 
काम्येषु चैयर्भायत्दाठु ॥ा 
पुर्बे०--कोम्य कर्मों में भी सब शासाओं में दी ( इच्छुक) एक-असा पाया जाने 
शे इसी प्रकार अभेद है। 
असंयोगात्तु नेवं स्याद्विघेः शब्दप्रमाणत्वात्‌ शश 
सि०--विधिरूप शब्दप्रमाण के पाये जाने से ऐसा नहीं हो सकता, और ग्रङ्गहीन 
हवने से भी ठीक नहीं । 
श्रकर्मंणि चाप्रत्यवायात्‌ ॥ १०॥ 
तथा, काम्य कर्मों के न करने पर प्रत्यवायरूप दोष नहं होता, श्रत: काम्य म्रौर 
नित्य कर्मों में भेद हे। 
फियाणामाशितत्वाद्‌ द्रव्यान्तरे विभागः स्यात्‌ ॥ ११ 
पूर्व ०--हवनरूप क्रिया के संत्र समान पाये जाने से भिन्न-भिन्न द्रब्यो में भेद 
होता है, क्रिया में नहीं । 
भ्रषि वाऽव्यतिरेकाद्रपशब्दाविमागाच्च गोत्ववरेककम्यं स्यान्नामघेयं च सत्यवत्‌ ॥ १२॥ 
सि०_दरव्य के भेद होने पर भी कर्म का भेद न पाये जाने से तया दाब्द भ्रौर रूप 
का विभाग न होने से गो में गोत्व धर्म के समान कर्मो में एकत्व पाया जाता है झर अन्य 
भी व्यक्तियों के समान नाममात्र का भेद है । 
शुतिप्रमाणत्वाच्छिष्टाभादेऽनागमोऽन्यस्थऽिष्टत्यात्‌ ॥१३॥ 
पूर्व ०---श्रुति में जिस द्रव्य के हवन का उल्लेख है, उस द्रव्य के स्थान पर अन्य 
ध्य फा प्रतिनिधिरूप से प्रयोग करने का कोई शास्त्रीय विधान नहीं है। 
कवचिद्विघानाच्च ॥ १४१ 
तथा, किसी एक स्थल में विधान पाये जाने से किसी द्रव्य के स्थान में भन्य द्रव्य 
ब्त्ितिधि ” 'ता । इसे प्रपवाद माना जा सकता है, विधि नहीं । 
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आगमो दा चोवनार्चाविशेषात्‌ ॥१५॥ 
'सि०--“चावल के स्थान पर सावां ले'- प्रतिनिधि द्रव्य में इस प्रकार के शास्त्रीय 
प्रमाण पाये जाने से द्रव्य का प्रतिनिधि होना सिद्ध है। 
नियमार्थः बवचिद्विषि: ॥ १६॥ 
किसी स्थल में विधान नियम-विधि के प्रभिश्नाप से होता है, भतः द्रव्य का 
प्रतिनिधि होता है। 
तन्नित्यं तच्चिकीर्षा हि ॥ १७ 
यज्ञ में रोम द्रव्य प्रथवा उसका प्रतिनिधि होना आवश्यक है, इन दोनों में से 
किसी के न होने पर यज्ञ की पूति नहीं हो सकती । 
न देवताग्निशम्दक्रियम्यार्यसंयोगात्‌ ॥ १८ 
ईक्वर, अग्नि, मन्त्र और प्रयाज आदि कर्म--इन चारे का प्रतिनिधि नहीं होता, 
क्योंकि प्रतिनिधि से उद्देश्य का त्याम हो जाता है। 
देवतायां च तदर्थत्वात्‌ ॥१६॥ 
तथा, देवता के विषय में प्रतिनिधि नहीं होता, क्योंकि देवता यज्ञ का मुख्य 
विषय है। 
अतिषिद्धं चाविश्षेषेण हि तत्‌ श्रुतिः ॥२०॥ 
और, यज्ञ में मांस प्रादि पदार्थों का पूर्णरूपेण निषेध है, क्योकि वेद में ऐसे प्रमाण 
उपलब्ध होते हैं। 
तथा स्वामिनः फलसमवायात्‌ फलस्य कर्मयोगित्वात्‌ ॥२१॥ 
स्वामी का फल के साय सम्बन्ध पाये जाने से और फल का कर्म के साथ सम्बन्ध 
होने से स्वामी के स्थान में प्रतिनिधि नहीं हो सकता । 
बहुनां तु प्रवृत्तावन्यमागमयेद्ँमुप्यात्‌ ॥२२॥ 
बहुत-से यजमानों बे यज्ञ में प्रवृत्त होने पर उनमें से किसी एक के मर जाने पर 
किसी अन्य को यज्ञ के भ्रङ्गों की पूर्ति के लिए ले ध्राये । 
स स्वामी स्यात्संयोगात्‌ ॥२३॥। 
पूछ ०-- मूत स्वामी फे साथ संयोग होने से वह प्रतिनिधि स्वामी होता है। 
कर्मकरो वा क्तत्वात्‌ ॥२४॥ 
सि०--भूत्य होने के कारण उक्त प्रतिनिधि कर्म का करनेवाला स्वामी नहीं ४। 
सकता । 
तस्मिशच्र फलदशनात्‌ ॥२ शा 
तथा, मुख्य स्वामी में फल का अधिकार पाये जाने हे भी मृत्य प्रतिनिधि नही ही 
सकता । 
स तद्धर्मा स्यात्तत्कर्म योगात्‌ ३ २६॥ 
उस भृत्य का कर्म के साथ संयोग पाये जाने से बह्‌ यजमान का स्थानायन्न १५५ 
यजमान के घर्मवाला होता है! 
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सामान्यं तच्चिकीर्षा हि ॥२७॥। 
ब्रीहि=चावल के अभाव में उससे मिलता-जुलता नीवार ही लेना चाहिए, क्योंकि 
उसके सरश की ही इच्छा है। 
निर्देशात्तु विकल्पे यत्मरवृत्तम्‌॥२८॥ 
विकल्प विषय में जो प्रथम यूप था वही लेना चाहिए, क्योंकि ऐसा ही निर्देश पाया 
जाता है! 
भ्रशम्दमिति चेत्‌ ॥ २९७ 
प्राक्षेप--इस विषय में कोई प्रमाण नहीं, यदि ऐसा कहा जाए तो-- 
नएनङ्भत्बात्‌ ॥३०॥ 
समा०--उक्त कयन ठीक नहीं, क्योंकि वह प्रङ्ग नहीं है। 
वचनाच्चाऽन्याम्यमभाये तत्सामान्येन प्रतिनिधिरभायावितरस्य ॥३१॥ 
सोम स्थानीय “पूतिका/ द्रव्य के न मिलने पर उसके स्थान पर अन्य द्रब्य को 
प्रतिनिधि नहीं बनाया जा सकता । 
हि न प्रतिनिधौ समत्वात्‌ ॥ ३२॥। 
दोनों में समानता होने से प्रतिनिधि का प्रतिनिधि नहीं हो सकता । 
स्यात्‌ भुतिलक्षणे नित्यत्वात्‌ ॥३३॥ 
पूर्व ०---प्रतिनिधि का भी प्रतिनिधि हो सकता है, क्योंकि प्रतिनिधि-विधायक - 
बाक्यों में ऐसा नियम पाया जाता है। 
न तदीप्सा हि ॥३डा 
सि०--उपर्युक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि प्रकृत सोम द्रव्य की ही इच्छा पाई 
जाती है, पूतिका घादि की नहीं । 
मुख्याधिगमे मुख्यमागमो हि तदभावात्‌ ॥३५॥ 
मुख्य द्रव्य के न मिलने पर निश्चय ही प्रतिनिधि द्रव्य लेना चाहिए धरोर मुख्य के 
मिलने पर मुख्य का ही विधान है। 
प्रबृत्तेपीति चेत्‌ ॥३६॥ 
पूर्व ०--यज्ञ-सम्बन्धी पुरोडाशो के सिद्ध होने पर भी यदि मुख्य द्रव्य का लाभ हो 
जाए तो मुख्य द्रव्य ही लेना चाहिए । 
नानर्थकत्वात्‌ ॥३७ा 
सि०--निरषंक होने से मुख्य द्रव्य का ग्रहण नहीं करना चाहिए । 
द्रम्यसंस्कारविरोधे दरव्यं तदर्थत्वात्‌ ॥३८॥ 
सुख्य-द्रव्य श्रोर संस्कृत-द्रव्य के विरोध होने पर मुस्य-द्रव्य का ही ग्रहण करना 
चाहिए, क्योंकि मुख्य-द्रव्य यज्ञ का अङ्ग है । 
अथंव्रव्यविरोषेऽ्यो द्रव्याभावे तबुत्पत्तेद्र व्याणामर्चशेषत्वात्‌ ॥३६॥ 
भर्थं भोर द्रव्य का बिरोध होने पर प्रयोजन की सिद्धि लक्ष्य में रखनी चाहिए । 
भुख्य द्रव्य के न होने पर भी प्रयोजन की सिद्धि हो सकती है, क्योंकि द्रव्य प्रयोजन का 
प्र है। 


७५२ मीमांसादर्शनम्‌ {६३-४ 


विघिरप्पेकदेशे स्यात्‌ ।४०॥ 
पु्वे०--मुश्य द्रव्य हीने पर भी विहित द्रव्य ही लेना चाहिए, प्रतिनिधि नहीं । 
पि वाऽर्थस्य शक्यत्वादेकदेशेन नियतेतार्यानासविभक्तत्वाद्‌ 
गुणमात्रमितरत्तदर्थत्वात्‌ ॥४१॥ 
सि०--मुख्य द्रव्य के एकदेशमात्र से भी भर्थ का म्रनुष्ठान होना योग्य है, क्योंकि 
हृवन-सम्बन्धी दोष प्रर्थ ग्न्य द्रव्य से सिद्ध हो सकेंगे, क्योंकि उन शेष भ्रथों का यज्ञ से 
विभाग नहीं है, घ्न्य प्रयोजन गोण हैं, यज्ञ का श्र्थं होने से। 
॥ इति पू्ंमीमांसादशंने षष्ठाष्यायरय तृतीयः पादः ॥ 


चतुर्थः पादः 


शेषाद 8च्यवदाननाशे स्यात्तदर्थत्वात्‌ ॥ १॥ 
पूर्व ०---हवन के लिए रखा हुआ पुरोडाश समाप्त हो जाए तो यज्ञशेष के लिए 
रहे हुए पुरोडाझ से हवन करना चाहिए, क्योंकि वह इसीलिए होता है। 
निरदेशाहाऽ्यदागरमयेत्‌ ॥२॥ 
सि०--शास्त्र में निर्देश पाये जामे से ग्रन्य भाग धुरोडाश आदि से ले लेना" 
चाहिए । 
अपि वा शुषभाजां स्याद्विशिष्टकारणात्‌ 0 शा 
शेष भागों का हवन करना चाहिए, क्योंकि सम्पूर्ण पुरोडाश यज्ञ के लिए है। 
निर्देशाच्येषभक्षोप्न्ये: प्रधानवत्‌ ॥४॥। 
पुंवे०-_ऋहत्विजों को यज्ञशेष का भक्षण करना चाहिए, क्योंकि प्रधान के समान 
यज्ञशेष-भक्षण का विघान पाया जाता है। 
सर्व्वा समवायात्स्यात्‌ ॥११। 
सि०--यज्ञशेष सब लोगों को मिलकर खाना चाहिए, क्योंकि यज्ञ में भाग लेने- 
चाले सभी उसके प्रधिकारी हैं। 
निर्देशस्य गुषार्थत्वम्‌ ॥६॥। 
यजमान के साथ ऋत्विजों के भक्षणबाला विधान गौण है, वस्तुतः यज्ञशेष के 
भक्षण का अधिकार सभी को है। 
प्रधाने भुतिलक्षणम्‌ ह७॥ 
“प्रधान यजमान पुरोडाश भक्षण करे'--यह विघान उपलक्षण-मात्र है । 
अश्ववदिति चेत्‌ ॥८॥ 
आक्षेप- श्रक्वमेघ यज्ञ के समान श्रश्व का भक्षण प्राप्त होगा, यदि ऐसा कहो 
त्तो 
न चोदनाविरोधात्‌ ॥६॥ 
समा०-- उक्त कथन ठीक नहीं । मांस-भक्षण का प्रश्‍न उठाना हो व्यर्थ है। शास्त्रों 
में ऐसे पापकम का सर्वथा निषेध है। सांस-भक्षण झास्त्रविरुद्ध है । 
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द्र्थंसमवायात्प्रापदिचत्तमेकदेशेऽपि ॥१०॥ । 
सि०--कपाल आदि के एक साग के टूट जाने पर प्रायश्चित्त करना चाहिए, 
बर्योकि एक भाग से समस्त बस्तु का सम्बन्ध होता है। 
न त्वशेषे वेगुण्यात्तदर्थ हि ॥ १ १॥। 
झाक्षेप-एकदेश के विकारी होने से प्रायश्चित करना ठीक नहीं, सम्पूर्ण में 
विकार उत्पन्न होने से प्रायर्चित्त होना चाहिए, क्योंकि सम्पूर्ण द्रव्य यज्ञ के लिए ही है। 
स्याद्वा प्राप्तनिमित्तत्वादतद्धर्मो नित्यसंयोगान्न हि तस्य 
गुणार्यत्वेनानित्यत्वात्‌ ॥१२॥ 
सभा०--एक भाग के नष्ट हो जाने से सम्पूर्ण पदार्थ यज्ञ के अयोग्य नहीं हो 
सकता, क्योंकि एकदेश-विकार का नित्य के साथ सम्बन्ध है। उस ग्रवयवी द्रव्य का गौण- 
रूप द्वारा भ्रनित्य होने से वह विकार प्रायरिचित्त-योग्य नहीं । 
गुणानां च परार्थत्वाद्ृच्चनाद्व्यपाक्नयः स्यात्‌ ॥१३॥ 
विकार थादि गुण-दोष मुख्य नहीं, पदार्थ मुख्य है । प्रत: जब सक द्रव्य कार्य के 
योग्य हो तब तक उसके लिए प्रायरिचत्त का प्रश्‍न रहीं उठता । 
भेदार्यमिति चे; ::१४॥ 
झाक्षेप- वह विकार उस द्रव्य के नाशार्थं है, यदि ऐसा कहो तो-- 
नारखमूतस्वात्‌ ॥ १४॥ 
समा०--टीक नहीं । २५) ्रद्धरूप होते से वह द्रव्य प्रायश्चित्त के योग्य नहीं । 
* दघेकृदच सबंनाद्चे स्यात्‌ ॥१६॥ 
सम्पूर्ण नष्ट हो जामे पर वहु द्रव्य यज्ञ के भ्रयोग्य होता है। 
कामे तु सर्वदाहे स्यादेकदेशस्याऽ्यजंचीयत्यात्‌ ॥ १७।। 
पुरोडाश के सवंदेश = सम्पूर्ण के जल जाने पर प्रायक्चित्त करना चाहिए, क्योंकि 
एकदेश का दाह तो अवश्यम्भावी है । कहीं-न-कहीं जलने का चिह्न हो हो जाता है। 
दर्शनाएकदेशे स्यात्‌ ॥ १८॥ 
झगक्षेप--ऐसे उदाहरण पाये जाते हैं कि एक देश के दाह होने पर भी भ्रायरिचत्त 
करना चाहिए। 
अ्रन्पेन देवच्छास्त्राद्धि कारणप्राप्तिः ॥१६॥ 
समा०---'प्रन्य धाज्याहुतियों से हवन करे' इस शास्त्रवचन से सम्पूर्ण के दाह 
होने पर ही भ्रन्य हवि का ग्रहण पाया जाता है, प्रत: सवंदाह में प्रायश्चित्त होता है । 
तद्धविः शन्दान्नेति चेत्‌ ॥२०॥ 
झाक्षेप उस हवि का वाचक शब्द पाये जाने से अन्य ह॒वियों द्वारा हवन करना 
ठीक नहीं, यदि ऐसा कहो तो-- 
स्यादिज्यागामी हविः शब्दस्तल्लिङ्गसंयोगात्‌ ॥२१॥ 
समा०---उक्त कथन ठीक नहीं। 'तद्धविः' शब्द यज्ञ-सग्बन्धी कर्म का बोघक है; 
भे हुए पुरोडाश से उसका श्वय नहीं है । 
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यथाशृतीति चेत्‌ ॥२२॥ 
पूर्व ०---प्रातःकाल के हवन में चूक हो जाए तो उसका प्रायश्चित्त. श्रुत्यनुसार 
[पाँच प्याले चावल का दान देकर) कर लेना चाहिए, यदि ऐसा कहो तो-- 
न तल्लक्षणत्वादुपपातो हि कारणम्‌ ॥२३॥ 
सि०- उक्त कथन ठीक नहीं! हवन में चूक होने से प्रत्ययवाय दोष होता है। 
चावल दान देने से उसका प्रायश्चित्त नहीं होता। 
होमाभिषवमकंणं च तद्वत्‌ ॥२४॥ 
पूर्व ०---अन्य यज्ञशेष के समान होग और श्रभिषव का यज्ञ में भक्षण करना 
चाहिए। 
उभाम्यां धा न हि तयोधंमंशास्त्रम्‌ ॥२५॥ 
सि०-_दोनों (हुति देने प्रौर सोम कूटनेवाले) प्रकार के ऋत्विजों से उक्त 
दोनों द्रव्य भक्षणीय हैं, क्योंकि उनके भक्षण का शास्त्र में कहीं भी निषेध नहीं है। 
पुनराघेयमोदनवत्‌ ॥२६। 
पूष॑ ०-जैसे चावल-भरे पाँच प्याले नियत समय पर न रखे जाएँ तो उन्हें पुनः 
रखये का विधान है, वैसे ही जो सूर्योदय से पुर्वे प्रम्न्याघाव नहीं करता, उसे पुनः अग्न्याधान 
करना चाहिए । 
दरव्योत्पत्तेशोभयोः स्यात्‌ ।(२७॥ 
सि०_-प्रातः-सायं दोनों समय यज्ञ करने से द्रव्य की उत्पत्ति = प्राप्ति होती है, 
अत: प्रातः-सायं दोनों समय यज्ञ करना चाहिए। 
पञ्चशरावस्तु द्रव्यश्रुतेः प्रतिनिधि: स्यात्‌ ॥ रदा 
पूर्व ०--सान्नाय द्रव्य के स्थान में सुने जाते से पञ्चशराव कर्म प्रतिनिधि कहा 
गया हैं । 
चोदा वा द्रव्यदेवताविधिरवाच्चे हि॥२६॥। 
सि०---पञ्चशराव कर्म इन्द्रयागोचर परमातमा के उद्देश्य से दान की विधि है। 
स प्रत्यामनेत्स्थानात्‌ ॥३०॥ 
पूर्व०--वह पञ्चशरावन्याग दक्षंयाग के स्थान में कथन किये जाने का 
प्रतिनिधि है। 
अद्भविधिर्वा निमित्तसंयोगात्‌ ॥३१॥ 
सि०--श्रमावास्यारूप निमित्त का सम्बन्ध पाये जाने से उक्त याग भ्रद्करूप से 
विधान किया गया है। 
विश्वजिदभ्रवृत्ते भावः कर्म णि स्यात्‌ ४३२।१ 
विश्वजित्‌ याग से कर्मों में प्रवृत्ति होती है । 
निष्क्रयवादाच्च।।३२।। 
विझवजित्‌ याग का कर्ता किसी से खरीदा नहीं जा सकता, वह स्वतन्त्र होता है, 
अतः इस याग का फल सर्वोपरि होता है। 
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बत्ससंयोगे द्रतयोडना स्यात्‌ ॥ ३४॥ 
पूर्व०--दर्शपीर्णमास याग में बछड़ों के दूध पीने के समय व्रत करने को विधि है। 
कालो वोत्पन्नसंयोगादयथोक्तस्य ॥३४५॥ 
सि०--जब बछड़े दूध के लिए छोड़े जाएँ, उस समय से यजमान को ब्रतारम्भ 
करना चाहिए। 
शर्ापरिमाणाच्च ॥३६॥ 
यहाँ वत्स या बछडा न्द व्यक्ति के लिए नहीं, भ्रपितु काल के लिए प्राया है । 
वत्सस्तु श्रुतिसंयोगात्‌ तदङ्गः स्यात्‌ ॥२७॥ 
आशक्ेप--वत्सेनामावास्याम्‌' चत्त से अमावास्या में ब्रत करे--इस कथन से 
यत्स उस ब्रत का प्रङ्ग प्रतीत होता है। 
कालस्तु स्यादचोदनात्‌ ॥३८॥ 
समा०- वत्स से व्रत के काल का ग्रहण पाया जाता है, क्योंकि उक्त वाक्य में व्रत 
संयोग की विधि नहीं, किन्तु काल की विधि है। 
अनर्यकशच कमंसंयोगे ॥३स्या 
ब्रतरूप कर्म के सम्बन्ध में वत्स की चर्चा निरर्थेक है । 
अबचनाज्ज स्वदान्दस्य ॥४०॥। 
तथा, वत्स का वाचक जो शब्द है, यह ब्रत का वाचक नहीं हो सकता । 
कालइचेत्सन्नयत्यपक्षे तल्लिङ्गसंयोगत्‌ ॥४१॥। 
पूर्व ०---यदि वत्स शब्द से काल लिया जाए तो सन्नयत पक्ष में कालबोधक लिङ्ग 
का सम्बन्ध पाये जाने से सन्नयत काल लेना चाहिए । हु 
कालायेत्वाहोभयो: प्रतीयेत ॥४२॥ 
सि०- दोनो कालों में काल का अर्थ पाये जाने से प्रतीत होता है कि दोनों कालों 
का ग्रहण है। 
प्रस्तरे शास्राणयणवत्‌ ॥४३॥ 
पूर्वे०--द्रव्य के उत्पादन के समय में शाखा-ग्रहण-काल के समान काल लेका 
बाहिए । 
कालविधिवोंभियोविद्य मानत्वात्‌ ॥४४॥ 
सि०- व्रत के काल का विधान प्रस्तर आर शाखा दोनों के वियमान समय से 
नेता चाहिए। 
अतत्संस्कारार्थत्वाच्च ॥४ ५७ 
प्रातःकाल यजमान के व्रत करने का कोई. उपयोग न होने से सन्ध्याकाल में ही 
ब्त करना चाहिए। 
तस्माच्च विप्रयोगे स्यात्‌ ॥४६॥ 
प्रातःकाल यजमान के ब्रत का कोई उपयोग नहीं, क्योंकि प्रातःकाल तो दशैंयाग 
करा ही है, प्रतः सन्ध्याकाल से ही ब्रत करना उपयुक्त है। 
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उपवेषश्च पक्षे स्यात्‌ ॥४७॥ 
तथा, उक्त व्रत की स्थिति सन्ध्याकाल पक्ष में ही होती है । 
॥ इति पूर्देमोमांसाद्षने षष्ठाध्यायस्य चतुर्थ: पादः ॥ 
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झम्पुदये कालापराघादिज्याचोदना स्याद्यथा पञ्चशरावे ॥१॥ 
पूर्व ०--अभ्युदय-संज्ञक इष्टि में अमावास्या में दशै की आन्ति से यज्ञ करने पर 
पुनः यज्ञ करने की प्रेरणा पाई जाती है, पञ्चदाराव नामक यज्ञ की भाँति । 
अपनयो वा विद्यमानत्वात्‌ ॥२॥ 
सि०--ऐसी प्रवस्था में दूषित द्रव्य का त्याग करके नई सामग्री लानी चाहिए, 
परन्तु यज्ञ करानेवाले ऋत्विज नये (दूसरे) लाने की आवश्यकता नहीं है। 
सद्रूपत्वाच्च शब्दानाम्‌ ॥३॥। 
तथा, शब्दों का वही रूप होने से ऋत्विजों का त्याग उचित नहौं। सामग्री में ही 
विकृति भ्राती है, ऋत्विजों में नहीं, श्रत: उचका त्यागना उचित नहीं । 
भातञ्चनाभ्यासस्य च दशनात्‌ ॥४। 
प्रौर, आतञ्चनरूप भ्रम्यास भी वैसा ही देखा जाता है, अतः ऋत्तिजों के त्याग ' 
की ध्यावश्यकता नहीं । 
झपूर् त्वाहिषानं स्यात्‌ ७५॥ 
अपूर्व (जो बात प्रथम न हो) होने से विधि होती है, अन्य के लिए नहीं । सामग्री 
दूषित होने से श्रव्य सामग्री का विधान है, ऋत्विजों का नहीं । 
पयोदोषात्पञ्चशरावेष्दुष्टं हौतरत्‌ ॥६॥ 
पञ्चशराव यज्ञ में जब पात्रों में दोष प्रा जाने से उनमें रखा दूध दूषित हो जाता 
है, तब उसे त्यागकर नया दूष लेने का विघान है । 
सास्नाम्येषपि तथेति चेत्‌ ॥७॥ 
आक्षेप--सान्नाय्य (दघिरूप सामग्री) भी भ्रन्य सामग्री के समान दूषित होती 
है, यदि ऐसा कहो तो--- 
न तस्यादुष्टत्वादवशिष्ट हि कारणम्‌ ॥८॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं है, क्योंकि दही वीध खराब नहीं होता, दूसरे 
बह हवि के लिए नहीं, उसका प्रयोग धन्य ही है । 
लक्षणार्था शृतशुतिः ॥६॥ 
सान्नाय्य चरु इवि के लिए नहीं, अपितु अन्य पदार्थों के संस्कार के काग 
प्राता है। 
जपांशुयाध्वचनाथथा प्रकृति वा॥१०॥ 
बूचे ०--उपांणु याग में सामग्री के दूषित होने की बात नहीं कही गई है, पत: 
उसका प्रयोग सदा यूं ही हो सकता है। 
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अपनयो वा प्रवृत्या यथेतरेषाम्‌ ॥११॥ 
सि०--उपांशु याग में भी दूषित सामग्री का त्याग करना चाहिए । यह बात 
प्रकृति से पाई जाती है, जैसाकि अन्य यज्ञों में पाया जाता है। 
निरुप्ते स्यात्तत्संयोगात्‌ ॥ १२॥ 
पूर्वे ०--सामग्री के दूषित हो जाने से उसका त्याग करना चाहिए, क्योंकि अधिक 
समय बीतने पर सामग्री में विकार होना सम्भव है। 
प्रवत्ते प्रापणान्विमित्तस्य ॥ १३॥ 
सि०- जब द्रव्य काल के प्रभाव से निकृत हो जाता है, तब उसका बदलना 
भ्रावश्यक होता है । 
लक्षणमात्रमितरत्‌ ॥१४॥ 
सामग्रीविषयक जो निरुक्त कथन किया गया है, तदनुसार भी दूषित सामग्री 
का त्याग सिद्ध होता है। 
तथा चान्यार्थदर्शनम्‌ ।१५॥ 
तथा, ऐसा ही अन्य स्थानों में भी पाया जाता है। 
ग्रनिरपतेऽम्युदिते प्रसृती म्यो निवंपेदित्याञमरथ्यस्तण्डुलसुतेष्वपनयात्‌ ॥१६॥ 
पुवं०--आतार्य भ्रइमरय का मत है कि अभ्युदय-इष्टि से जिस सामग्री को शुद्ध 
नहीं किया गया, उसे शुद्ध करना चाहिए, जैसे चावलों को शुद्ध किया जाता है । 
व्यू््वं भागम्यस्स्वालेखनस्तत्का रिरवाद्वेतापनयस्य ६ १७॥ 
सि०--आचाय॑ श्रालेखन का मत है कि ऊपर-ऊपर भाग की सामग्री निकालनी 
चाहिए, क्योंकि देवता का ग्रपनय उसी से होता है। 
विनिरुप्ते न मुष्टिताभपनयस्तद्गृणत्वात्‌ ॥ १८॥ 
पुवं०-सम्पूर्णल्प से दूषित सामग्री में से मुट्ठी-भर स्गमग्नी निकालना ठीक 
नहीं, क्योंकि सम्पूर्ण सामग्री ही दूषित गुणोंवाली है। 
श्रपाकृतेन हि संयोगस्तत्स्थानीयत्वात्‌ ।। १६ 
सम्पूर्ण सामग्री का त्याग इसलिए कहा गया है कि दूषित सामग्री के साथ सम्बन्ध 
रखने से शुद्ध सामग्री भी ग्रशुद्ध हो जाती है। 
श्रभावाच्चेतरस्य स्यात्‌ ॥२०४ 
सि०---यदि शुद्ध सामग्री का सर्वथा अभाव हो तो दूषित सामग्री को ही शुद्ध 
कर लेना चाहिए। 
सान्नाय्यसंयोगात्सन्नयतः स्यात्‌ ॥२ शा 
पुर ०--सान्ताय्य में दूध शोर दही के मिलाने में विकार उन्न हो गया हो तो 
उसे भी शुद्ध कर लेना चाहिए। 
ओऔषधसंघोगादीभयोः ॥२२॥॥ 
सि०--किसी झोषधिविशेष के मिलाने से सामग्री में विकार उत्पन्न हो गया हो 
तो उसे भी शुद्ध कर लेता चाहिए। 


मीमांसादशंनम्‌ [इ 


चंुष्यान्नेति चेत्‌ ॥२३॥ 
आक्षेप - श्ओषधिविश्ेष को निकाल देते से वह सामग्री गुणरहित हो जाएगी, 
यदि ऐसा कहा जाए तो-- 
नातरसंस्कारस्वात्‌ ॥२४॥। 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि प्रोषधिविशेष से सामग्री का संस्कार 


नहीं होता । 
सास्युत्थाने विश्वनित्‌ कोते विभागसंयोगात्‌ ॥९५॥ 
पूर्व --सत्र के लिए दीक्षित पुरुष यदि यज्ञ समाप्त होने से पूर्व ही उठ जाए तो 
उसे विश्वजित्‌ याग करना चाहिए, क्योंकि उसने जो सोम-पूल्य' लिया है, उसका उपयोग 
किसी यज्ञ में करना आवश्यक है । 
परवृत्ते वा प्रापणान्निमित्तस्य ॥२६॥ 
सि०--सत के प्रवृत्त होने पर ही विश्वजित्‌ याग की सम्भावना पाई जाती है। 
आदेशार्थेतरा शुतिः ॥२७७ 
सोम का विभाग करनेवाला कथन श्रादेश के लिए है । 
दीक्षापरिसाणे ययाकाम्यविशेषात्‌ ॥२८॥ 
पूर्व०--ज्योतिष्टोम के लिए दीक्षित पुरुष उस कार्ये में इच्छानु्तार चाहे जितना 
स्मय लगा ते, क्योंकि शास्त्र में इसके लिए काल का कोई नियम नहीं है 
द्वादशाहस्तु लिङ्गात्‌ स्यात्‌ ॥२६॥ 
सि०--दीक्षित पुरुष को बारह दिन का नियम पालन करना चाहिए, क्योंकि 
दीक्षाबोधक लिङ्ग से ऐसा ही पाया जाता है। 
पौणंमास्यामनियमोऽविरेषात्‌ ॥३ ०७ 
ूर्व०-~गवामयन' नामक सत्र किसी भी पूर्णिमा को करना चाहिए, क्योंकि 
इसके लिए किसी विशेष पूर्णिमा का नियम नहीं है । 
आनन्तर्यात्त चेत्री स्वात्‌ ॥३१॥। 
पूथिमा पद से चैत्र की पूर्णिमा का ग्रहण है, क्योकि वाययशेष में चैत्र की पूणिमा 
का स्पष्ट रूप से कथन पाया जाता है। 
साधी वैकाष्टकाथुतेः 0३२७ 
सि०--उक्त सन्दम में पौणंमासी पद से माघ की पूर्णिमा का ग्रहण है, क्योंकि 
माघ से ग्रागे आनेवाली एकाष्टका =भ्रष्टमी का श्रवण पाया जाता है। 
भरत्या श्रपीति चेत्‌ ॥३२॥ 
प्राक्षेप- अन्य कृष्णाष्टम्यां भी एकाष्टका पद की वाच्य हैं, यदि ऐसा कहो 
ब्रो 
न भक्तिरवादेषा हि लोके ।(३४॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि लक्षणा से लोक में इस भष्टमी का ही 
इकाष्टका पद से व्यवहार होता है । 
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दीक्षापराघे चानुग्रहात्‌ ३ ५॥ 
दीक्षा के श्रपराघ के सम्बन्ध में भी माघ की अष्टमी को ही एकाष्टका कहा 
जाता है। 
उत्थाने चानुप्ररोहात्‌ ॥३६॥ 
तथा, एकाष्टका के गाने पर ही वृक्षों में नये अंकुर निकलते हैं । 
अस्यां च सर्वलिङ्गानि ॥३७॥ 
इन लक्षणों के पाये जाने से माघाष्टमी ही 'गबामयन' के लिए प्रशस्त है। 
दीक्षाकालस्य शिष्टत्वादतिक्रमे नियतानामनुत्कषंः प्राप्तकालत्वात्‌ ॥३ ८॥ 
पूर्व ०--यज्ञ के लिए दीक्षित होने पर पुरुष को प्रदने नियत कर्मों का त्याग नहीं 
करना चाहिए, क्योंकि उक्त कर्मों का काल प्राप्त है। 
उत्कर्षो वा दीक्षितत्वादविशिष्द हि कारणम्‌ ॥३६॥। 
सि०--दीक्षा एक मुख्य कायं के लिए ग्रहण की जाती है, जो उत्कृष्ट है, प्रतः उस 
काल में नियत कर्मो को करने की आवश्यकता नहीं है । 
तत्र प्रतिहोमो न विद्यते यथा पूर्वेषास्‌ ॥४०॥ 
दीक्षित ग्रवस्था में प्रतिहोम नहीं पाया जाता, जैसा कि पूर्व लोगों के लिए पाया 
जाता है। 
कालप्राधाच्याच्च ॥४१॥ 
तथा, काल की प्रधानता पाये जाने से भी दीक्षित के लिए प्रतिहोम की विषि 
नहीं है । 
प्रतिषिद्धाच्चोध्येमवभूथादिष्ट: ॥४२॥ 
आर, अवभृथ इष्टि के लिए भी प्रतिहोम का निषेध है । 
प्रतिहोमरचेत्सायमग्निहोत्रप्रभृतीनि हुयेरन्‌ ॥४३॥। 
यदि होम के लोप होने पर प्रतिहोम किया जाए तो सायंकाल से लेकर श्रग्तिहोंत्र 
प्रादि कमे करे 
प्रातस्तु षोडशिनि ॥४४॥। 
षोड़शी इष्टि में प्रात:काल प्रतिहोम करे। 
प्रायश्चित्तमधिकारे सर्वत्र दोषसामान्यात्‌ १४५१ 
पूर्व ०-- साधनों के खण्डित हो जाने पर सब इष्टियों में प्रायश्चित्त होना चाहिए, 
क्योंकि भेदन-निमित्तक्र दोष सर्वत्र समान है। 
प्रकरणे वा झाब्दहेतुत्वात्‌ ।१४६॥ 
सि०--प्रायश्चित्त के प्रकरण में ही प्रायश्चित्त होना चाहिए, क्योंकि प्रायश्चित्त 
का विधायक शब्द ही प्रायर्चितत में हेतु है । 
भ्रतद्विकाराच्च ॥४७॥। 
तथा, सब इष्टियों में भेदन-निमित्तक विकार न पाये जाने से प्रायश्चित्त का सर्वत्र 
विधान नहीं । 
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व्यापस्नस्थाप्सु गतो यदभोज्यमार्याणां तठातीयेत ॥४८श 

जो पदार्थ आयं-पुरुष के लिए अमक्ष्य, अयोग्य भौर दूषित हैं, उन्हें जल में फेंक 

देना चाहिए। 
विभागश्षुतेः प्रायश्चित्तं यौगपद्ये न विद्यते ॥४६७ 

पूर्व ०---उद्‌गाता श्रौर प्रतिहर्ता दोनों का एक काल में प्रपछेद होने पर प्रायश्चित्त 

नहीं होता, क्योंकि वह एक-एक का प्रपछेंद होने पर विधान किया गया है । 
स्थाहा प्राप्तनिमित्तत्वात्कालमात्रमेकम्‌ ॥५०॥ 

सि०--यदि विधान में एक काल का उल्लेख किया होता तो प्रायक्चित्त न होता, 

परन्तु निमित्त विद्यमान होने पर प्रायश्चित्त आवश्यक है। 
तत्र विप्रतिषेधाद्विकल्पः स्यात्‌ (४१७ 

दोनों का एक काल में भ्रपछेद होने पर दोनों प्रायश्चित्तों में से कोई एक 

प्रायड्चित्त होता चाहिए, क्योंकि परस्पर विरोध होने के कारण दोनों नहीं हो सकते। 
प्रयोगान्तरे वोभयानुग्रहः स्यात्‌ ॥५२७ 

प्राक्षेप०--यदि एक याग में दोनों प्रकार का प्रायस्चित्त न हो सके तो भिन्न- 

भिन्न दो यागों में दोनों का श्रतुष्ठान हो सकता है । 
न चेकसंयोगात्‌ ॥५३॥ 

समा०--उवत कथन ठीक नहीं, क्योंकि उक्त प्रायश्चित्तों का एक याग के साथ 

सम्बन्ध है। 
पौर्वापर्ये पूर्वेदीब॑ल्यं प्रकृतिवत्‌ ॥५४॥ 

जैसे प्रकृति में विधान किया पदार्थ विक्रृति में विधान किये पदार्थ से निर्बेल है, 
बैसे ही क्रम से अपछेद होने पर प्राप्त हुए दोनों प्रायश्चित्तों के मध्य अदक्षिणारूप प्रथम 
प्रायश्चित्त सर्वेस्व दक्षिणारूप प्रायदिचत्त की अपेक्षा निर्बल है। 

यद्युद्गाता जघन्यः स्यात्युनर्यज्ञ सववेदसंदत्रादयेतरस्मिन्‌ ॥५५।। 

यदि उद्गाता का प्रतिहर्ता के अपछेद से पूर्व भ्रपछ्चेद हो तो जैसे भिन्न-भिन्म 
समय में अपछेद होने पर पुचर्याग में स्वस्व दक्षिणा दी जाती है, वैसे ही पुनयेज्ञ में सवंस्व 
दक्षिणा देनी चाहिए । 

अहर्गणे यर्थिन्पच्छेदस्तदावर्तेत फर्मेप्थक्त्वात्‌ ॥५६॥ 

हादशाह प्रादि भ्रहर्गण यागों के मध्य जिस याग में उद्गाता का भ्रपछेद हो उसी 

“की आवृत्ति करे, क्योंकि एक-एक दिन में होतेवाला वह यज्ञरूप कर्म भिन्न-भिन्त है। 
0 इतिपूर्वेघोमांसादर्शने षष्ठाध्यायस्य पञ्चम; पादः ॥ 


षष्ठः पादः 


सन्निपातेऽबँगुण्यात््रक्ृतिवत्तुल्षकल्पा यजेरत्‌ ॥१॥ 
सन्न याग में जो सत्रह ऋत्विज लिए जाते हैं, वे समान गोत्र के होने चाहिएँ 
जिससे पञ्चकार्य में विगुणता उत्पन्त त हो । 
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बचनाद्वा शिरोबत्स्यात्‌ ॥२॥। 

आक्षेप जिस प्रकार शास्त्र में मृतक को छूने का निषेध है, फिर भी उसके सिर 
को उठाने के लिए कहा गया है, इसी प्रकार भिन्न-भिन्न गोत्रों के ऋत्विजों से यज्ञ कराया 
जा सकता है । 

न वाउनारभ्यवादत्वात्‌ ॥३॥ 

सम्मा०- भिन्न गोत्रों का अधिकार ठीक नहीं, क्योंकि उके अनारम्भ का कथन 

पाया जाता है। 
स्यादा यज्ञार्थत्वादौढुम्बरीवत्‌ ॥४।। 

श्राक्षेप--ग्रौढुम्बरी (काष्ठविभषेष) के समान यज्ञाथं होने से विभिन्न गोत्रवाले 

ऋत्विजो से यज्ञ कराया जा सकता है। 
न तत्प्रधानत्वात्‌ ॥५॥ 

समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि कल्प =-गो पुरुषार्थ के लिए है, यज्ञ के 

लिए नहीं । 
श्रौदुम्बर्धा: पराथंत्वात्कपालवत्‌ ॥ द। 

कपाल के समान झदुम्बरी भी यज्ञ के लिए होती है, अतः विभिन्त कल्पों का यज्ञ 

में प्रधिकार है। 
अन्येनापीति चेत्‌ ॥७॥ 
ग्राक्षेप-- तब अन्य यजमान से भी यज्ञ होना चाहिए, यदि ऐसा कहो तो--- 
नैकत्वात्तस्य चानधिकाराच्छब्दस्य चाविभक्तत्वात्‌ ॥८॥ 

समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि एक होने से उस यजमान का श्रनघिकार 

है प्रौर शब्द के एक होने से श्रन्य यज्ञ के यजमान का अन्य यञ्च में धिकार नहीं । 
सन्निपातालु निमित्तबिघातं स्यात्‌ बुहुद्रथन्तरवद्वि भक्तशिष्टत्वादसिष्ठनिर्वेत्थे ॥६॥ 

आक्षेप- यदि समान कल्पवालों का यज्ञ में अधिकार माना जाए तो फल का 
निमित्त ठीक नहीं रहता, क्योंकि फल एक के उद्देश्य से होना चाहिए श्रौर यजमान भिन्त» 
भिन्न हैं, प्रत: समान कल्पवालों का अधिकार मानना ठीक नहीं । 

भ्रपि वा कृतस्तसंयोगादविघातः प्रतीयेत स्वामित्वेनाभिसम्बन्धः ॥ १०। 

ससा०--समान कल्पवाले यजमानों का यज्ञ से सम्बन्ध स्वामीरूप से होता है, 
प्रतः फल की प्राप्ति मै बाधा नहीं होती, क्योंकि फल के लिए सब यजमातों का कर्तृत्व 
एक-जैसा है। 
शाण्नोः कर्मेव्‌ दृध्यँकदेशत संयोगो गुणत्वेनामिसम्बन्धस्तस्मात्तत्न विघातः स्थात्‌ ॥११॥ 

उक्त प्रकरण में बृहत्‌ और रथन्तर दोनों सामों का कर्मवृद्धि हारा उक्त स्तोत्र से 
क्प्बष्प है, श्रत: उक्त साम का विघात होता है श्रौर गुणरूपता से सम्वन्ध होते के कारण 
भी विघात होता है परन्तु उक्त दोनों बातें फल में नहीं पाई जातीं, अतः फल में विघात 
का दोष नहीं श्राता। 

वचनात्तु हिसंयोगस्तस्मादेकस्य पाणित्वम्‌ ॥।१२॥ 
पूं ०--जैसे 'अ्रञ्जलि से हवन करे' इस बाबम में बाएँ हाथ का भी सम्बन्ध प्रतीत 
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होता है, बैसे ही “राजपुरोहितौ' वाक्य में भी राजा के दो पुरोहितो की प्रतीति होनी 
चाहिए, क्योंकि विधायक वाक्य से ऐसा ही पाया जाता है, श्रत: एक राजा के दो पुरोहितों 
का ही उक्त यज्ञ में प्रधिकार है, राजा तथा पुरोहित दोनों का नहीं । 
प्रर्थाभावात्तु नैवं स्यात्‌ ॥१३॥ 
खि०- उक्त वाक्य में दो पुरोहितों का ग्रहण ठीक नहीं, क्योंकि उसका उक्त अर्थ 
नहीं है । 
अ्र्थानां च विभकतत्वास्त तत्‌ श्रुतेन सम्बन्ध: ॥ १४॥ 
तथा, यागफल का विभाग पाये जाने से भी उक्त वाक्य में श्रवण किये याग के 
साथ दो पुरोहितों का सम्बन्ध नहीं हो सकता । 
पाणेः प्रत्यज्भूभावादसम्बन्धः प्रतीयेत ॥१५॥ 
वामहस्त का अ्रज्जलि के प्रति ग्रङ्ग भाव होने पर भी हवन के साथ उसका सम्बन्ध 
नहीं हो सकता । 
सत्राणि सर्ववर्णानासविशेषात्‌ ॥ १६॥ 
पूर्व “--सत्र नामक पार्गो में ब्राह्मण श्रादि सब वर्णों का प्रधिकार है, क्योंकि उक्त 
सत्रों के विधायक बानयों में कोई विशेषता नहीं पाई जाती । 
लिङ्गदर्शनाच्च ॥१७॥। 
तथा, प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी उक्त अर्थ की सिद्धि होती है। 
ब्राह्माणानां वेतरयोरात्विज्याभावात्‌ ॥ १८।। 
सि०--ब्राह्मणों का ही सत्र में अधिकार है, क्योंकि क्षत्रिय तथा वैश्य के ऋत्विज 
होने का निषेध पाया जाता है। 
दचनादिति चेत्‌ ॥ १९।। 
आक्षेप “क्रद्धिकामाः सत्रमासीरन्‌'--इस वचन से इतर वर्णो का श्रधिकार 
सिद्ध है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न स्वामित्वं हि विधोयते ॥२०॥ 
समा०--उकत कथन ठीक नहीं, क्योंकि उक्त वाक्य में सत्र का स्वामी होना 
कथन किया गया है । 
गाहँपते वा स्यास्नामाविप्रतिषेघात्‌ ॥२१॥ 
ब्राक्षेप--गृहपति-कर्म में क्षत्रिय और वैश्य का अधिकार होना चाहिए, क्योंकि 
ऐसा होने से कोई विरोध नहीं । 
न चा कल्पबिरोधात्‌ ॥२२। 
संमा०--उवत कथन ठीक नहीं, क्योंकि उसमें वल्प==गोत्र का बिरोध हो 
जाता हैं। 
स्वामित्वादितरेषामहीने लिङ्गदर्शनम्‌ ॥२३॥ 
पूर्वपक्ष का साधक जो लिङ्ग कथन किया गया है, वह श्रहीन नामक याग में 
जानता चाहिए, क्योंकि उस याग में ब्राह्मणातिरिकत बर्ण भी यजमान होते हैं । 
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वासिष्ठानां वा ब्रह्मत्वनियमात्‌ ॥२४॥ 
पुर्व०--बसिष्ठ गोत्रवालों का ही सत्र में अधिकार है, क्योंकि उन्हों का ब्रह्मा 
होना नियत है। 
स्वेदा वा प्रतिप्रसवात्‌ ॥ २५७ 
अथवा, सत्र में सब ब्राह्मणों का अधिकार है, क्योंकि वाक्यान्तर में वसिष्ठ गोत्र- 
वाले के ब्रह्मा होने का निषेध पाया जाता है। 
चेश्वामित्रस्य होव्रनियमाद्भृगुशुनकवसिष्ठावामनविकारः ॥२६।। 
सि०_-भुगु; शुनक, वसिष्ठ गोत्रवालों का यज्ञ में अधिकार नहीं अपितु विश्वा- 
मित्र गोत्रवालों का ही श्रधिकार है, क्योंकि उन्हीं के होता होने का नियम पाया जाता है । 
विहारस्य प्रभुत्वादनग्नीनामपि स्यात्‌ ॥२७॥ 
पूर्व ०--अनाहित अग्नियों का भी सत्र में श्रधिकार है, क्योंकि एक ही आह्व 
नीयाग्ति सब यञ्ञों के लिए समर्थ है। 
सारस्वते च दश नात्‌ ॥२८॥ 
तथा सारस्वत नामक सत्र में नाहिताग्नियों का कथन पाये जाने से भी उक्त 
प्रथं की सिद्धि होती है। 
आयङ्चित्तविधाताच्च ॥२६॥ 
और, प्रायश्चित्त का विधान पाये जाने से भी उक्त अर्थ की सिद्धि होती है । 
साग्नीनां वेष्टिपूवत्वपत्‌ ॥३०॥ 
सि०--सत्र में आहिताग्नियों का ही अधिकार है, क्योंकि सत्र का भ्रनुष्ठान दर्श- 
पौर्णमास याग के पश्चात्‌ कथन किया गया है। 
सवार्येन च प्रयुक्तत्वात्‌ ॥रे शा 
तथा, अपने-अपने अर्थ के लिए अग्वियों का आधान पाये जाने से भी उक्त अथं की 
सिद्धि होती है। 
सस्विवापं च दर्शयति ॥३२॥ 
और, सब यजमानों की भ्रग्नियों का मिलाप श्रुति वाक्य से पाया जाता है। 
जुद्दादीनामप्रयुफ्तत्वात्सन्देहे यथाकामो प्रतीयते ॥३३॥ 
पुर्ने ०--जुहु आदि पात्रों का सन्देह होने पर भ्पनी इच्छा के श्रनुसार उपादान 
करे, क्योकि उनका विशेष रूप से विधान नहीं पाया जाता । 
पि वाऽन्यानि पात्राणि साधारणानि कुर्वोरन्विप्रतिषेधाच्छास्त्रकृतत्वात्‌ ।३४॥ 
सि०-_दूसरे सर्वसाधारण जुहु आदि पान सम्पादन करने चाहिएँ, क्योंकि शासन 
भें ऐसा ही विधान है, और किसी यजमान के पात्र प्रहण करने में विरोध हो जाता है। 
प्रायदिचत्तमापदि स्यात्‌ ॥३५॥ 
यजमान के मर जाने पर जो प्रायश्चित्त कथन किया गया है, वह भी उक्त भ्रथं 
की सिद्धि में प्रमाण है। 


ति मीमांसादशंनम्‌ [8॥६-७ 


पुरुषकल्पेन वा विकृतौ कतृनियमः स्याचज्ञस्थ तद्‌गुणत्यादमावादित- 
राज्यत्येकस्मिन्तधिकार: स्यात्‌ ॥३ क्ष। 

पुर्बें०--अध्वर-कल्पादि विकृति यागों में पुरुषविशेष द्वारा सत्रह सामिघेनियों 
का उल्लेख पाये जाने से वैश्यकूप यजमान का नियम होना चाहिए, क्योंकि पूर्वोक्त याभो के 
प्रति उक्त सामिधेनियाँ गौण हैं, और ब्राह्मण-क्षत्रियों के प्रति सत्रह सामिघेनियों का 
विधान नहीं, श्रतः एक बैश्यरूप यजमान में ही उक्त यागों का अविकार होना चाहिए । 

लिद्भाच्चेज्याविशेषवत्‌ ॥३२७॥॥ 

जैसे वंश्यस्तोम नामक यागविशेष में केवल वैश्य का अधिकार है, बसे ही प्रमाणो 
के उपलब्ध होने से उबत विद्कति यागों में बैश्य का ग्रधिकार सिद्ध होता है । 

न वा संयोगपृथकत्वाद्‌ गुणस्पेज्याप्रधानत्वादसंयुक्ता हिँ चोदना ॥(३८७ 

सि०- उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि याग के विधायक और सामिघेनियों के 
विधायक वाक्यों का भेद है तथा गुण के प्रति याग के प्रधान होने से गुणानुसार यजमान 
की कल्पना करना ठीक नहीं, अतः उक्त विकृति याग वैश्य यजमानवाले नहीं हो सकते । 

इज्यायां तद्‌गुणत्वािदेषेण नियम्पेत ॥३९॥ 

वैश्यस्तोम नामक याग में वैश्परूप कर्ताविशेष का नियम होचा ठीक है, क्योंकि 

उसमें वेश्य का गुणरूप से कथन पाया जाता है। 
॥ इति पुर्वमीमांसादश्ने षष्ठाध्यायस्य षष्ठः पादः ॥ 


सप्तमः पादः 


स्वदाने सदंमविशेषात्‌ ॥१॥ 
पूच०-_विश्वजित्‌ याग में स्वस्व दान करना चाहिए, क्योंकि सामान्य रूप से 
सवंस्व दान करने का विधान पाया जाता है। 
यस्य वा प्रभुः स्थादितरस्याऽशक्यत्वात्‌ ॥२॥ 
सि०-_यजमान जिन वस्तुओं का स्वामी हो, उन्हीं का दाच करे, अन्य का नहीं, 
क्योंकि अन्य वस्तु (स्त्री आदि) के दान में वह श्रसमर्थ है। 
न भूमिः स्थात्सर्वान्प्रत्यविशिष्टत्वात्‌ ॥३॥ 
भूमि का दान नहीं दिया जा सकता, क्योंकि उस पर पुत्र-स्त्री आदि अन्य 
सम्बन्धियो का एक-जैसा भ्रधिकार है । 
अकायंत्वाच्च ततः पुनवि्ञेषः स्यात्‌ ॥४॥ 
युद्ध के लिए अत्यन्त उपयोगी होने के कारण य जमान सस्व भ्रादि का दान कदापि 
न करे, क्योंकि बह्‌ सवेथा उपादेय पदार्थे है। 
नित्यत्वाच्चानित्ये्नास्ति सम्बन्ध: ॥॥ 
(जब आत्मदान तक कर देते हैं, फिर अश्‍्वदान श्रादि का निषेव क्यों ? ) अरमा 
नित्य होने से श्रनित्य पदार्थों के साय उसका सम्बन्ध नहीं है। 
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शुद्रश्च धर्म श्ञास्त्रत्वात्‌ ॥६॥ 
विश्वजित्‌ याग में शुद्र को भी दान कर देने का अधिकार है, क्योंकि घमेशास्त्र 
में उसका सेवारूप धर्म वर्णन किया गया है 
दक्षिणाकाले यरस्वं तस्प्रतीयेत तद्दानसंयोगात्‌ ॥७॥ 
जो दातव्य पदार्थ हों वे सब दक्षिणाकाल में ही देने चाहिएँ, बयोंकि उक्त याग के 
सम्बन्ध में ऐसा ही विधान है। 
श्रशेषत्वात्तदन्तःस्यात्कर्मणो द्रव्यसिद्धित्वात्‌ ॥८॥ 
पूर्व ०---विश्वजित्‌ याग-सम्बन्धी कोई कर्म शेष न रहने से दक्षिणाकाल में ही 
उसको समाप्ति हो जाती है, याग का प्रयोजन सिद्ध होने के कारण। 
श्रपि वा शेषकर्म स्यात््रतोः परतयक्षरिष्टत्वात्‌॥९॥ 
दक्षिणा के पश्चात्‌ भी पूर्णाहुति आदि कर्म शेष रहते हैं । 
तथा चाऽन्यार्थदश्ञंनम्‌ ॥१०॥ 
और, ऐसे ही उदाहरण भी पाये जाते हैँ। 
श्रवेषं तु समञ्जसमादाने शेषकर्म स्यात्‌ ४११॥ 
श्राक्षेप-- यज्ञकमं के पूर्ण होने पर समस्त बचे हुए शाकल्य==सामग्री को सम्पूर्ण 
कप से यज्ञागित में समापित कर देना चाहिंए। इसी से यज्ञकमें की पूर्ति होती है। 
नावानस्यानित्यत्वात्‌ ॥ १२॥ 
समा०- उक्त कथन ठीक नहीं । जो भक्षण योग्य पदार्थ हैं, उन्हें यज्ञशेष के रूप 
# भक्षणार्थं रखकर ्रन्य सामग्री का हवन कर देना चाहिए । 
दीक्षासु विनिर्देशादक्रत्वर्थेन संयोगस्तस्मादबिरोघः स्यात्‌ ।१३॥ 
सि० (यज्ञशेष में सम्पूर्ण सामग्री का हवन कर देना लिखा है, और यज्ञशेष 
का भक्षण करना भी, यह्‌ परस्पर विरोघ क्यों ? ) यज्ञशेष भक्षणार्थं ही होता है, पूर्णाहुति 
श्रे भिन्न सामग्री की दी जाती है, रतः उक्त दोनों बातों में विरोध नहीं है 
श्रहमेणे च तदमंः स्यात्सर्वेषामविशेषात्‌ ।१४॥ 
अहगंण अ्रष्टरात्र याग' विश्वजित्‌ याग के समान होता है, भ्रतः उसमें भी सर्वस्व 
क्री वक्षिणा दी जानी चाहिए! 
द्वादशशत वा प्रकृतिवत्‌ ॥१५॥। 
पुर्वे०-जैसे प्रकृति (ज्योतिष्टोम) याग में बारह सौ रुपये की दक्षिणा का 
कष है, उतनी ही ग्रहगंण याग की दक्षिणा है। 
ग्रतद्गुणत्वात्त नेत्रं स्यात्‌ ॥ १६॥ 
ति०--उक्त कथव ठीक नहीं! अहर्गण याग में ज्योतिष्टोम के धम नहीं पाये 
बते, भतः इस प्रकार का विधान नहीं हो सकता । श्रहगंण याग में विश्वजित्‌ याग्र के 
ह" पाये जाते हैं, ग्रतः उसी का अनुसरण करना चाहिए । 
लिङ्गदशनाच्च ॥१७॥ 
तथा, प्रमाणों से भी ऐसा ही पाया जाता है। 


मी्मांसादर्शनम्‌ [६५ 


विकारः सन्नुभयतोऽविशेषात्‌।।१४॥ 
पूं ०-विकाररूपः श्रहगेंण याग दोनों अवस्थाओं में हो सकता है, अर्थात्‌ चाडै 
बारह सौ रुपया हो या कम हो, क्योंकि कोई विशेषता नहीं पाई जाती । 
अ्रधिक वा प्रतिप्रसवात्‌ ॥१६॥ 
लि०--सबको विश्वजित्‌ याग करने का अधिकार नहीं, क्योंकि उसमें बारह सौ 
रुपये का विधान पाया जाता है। 
अनुप्रहाच्च पादवत्‌ ॥२०॥ 
तथा, ग्रधिकार का ग्रहण करने से पाद के समान वारह सौ भी बीच में आ 
जाते हैं । 
अपरिमिते शिष्टस्य संख्याप्र तिषेघर्तत्‌ भुतित्वात्‌ ॥२१॥ 
पूवं ०--श्रपरिमित दान का विधान पाये जाने से बारह सौ की नियत संसा का 
निषेध पाया जाता है, क्योकि उक्त दान में श्रुति पाई जाती है। 
कल्पान्तरं वा तुल्यवत्प्संख्यानात्‌ ॥२२॥ 
सि» श्रपरिमित शब्द बारह सौझादि संख्या का निषेधक नहीं किन्तु उक्त 
संख्या के बराबर संख्या कथन करने का हेतु है। 
श्रतियमोऽविशेषात्‌ ॥२३॥ 
पुबे०--तुल्य कह देने से कोई विशेष प्रर्थ नहीं निकलता, प्रत: बारह सौ और 
अपरिमित का समान अर्थे करना ठीक नहीं । 
अधिकं वा स्याद्बह्नयेत्वादितरेः सन्निधानात्‌ ॥२४॥ 
सि०--अ्रपरिमित दो सौ श्रादि संख्या से अधिक का वाचक है, बहुत अर्थ का 
वाचक होने से, क्योंकि वह द्विशत बा राहुर आदि संख्याग्रों की सम्निधि में पढ़ा गया है। 
भाव यह है कि विश्वजित्‌ याग बहुत साधन सम्पन्न व्यक्ति ही कर सकते हूँ। 
अर्थवादश्च तदर्थवत्‌ ॥२५१। 
इस अपरिमित अब्द में अर्थवाद का भाव भी पाया जाता है, जैसे निन्दा-स्तुति 
को कुछ बढ़ा-चढ़ाकर कह दिया जाता है, उसी प्रकार का यह अपरिमित शब्द है। 
परकृतिपुराकल्प च मनुष्यधर्मः स्यादर्थाय ह्ानुकीतंनम्‌ ॥२६॥ 
पूं ०--पूर्वे सृष्टि में भी मनुष्यों के घर्म वर्तमान सृष्टि की भाँति ही थे (जये 
सदाचारी सौ वर्ष जीता है) इस अर्थ के बोधनार्थ ही शास्त्रों में अशुकीर्तन कधन किया 
गया है। 
तद्युकते च प्रतिषेधात्‌ ॥२७॥ 
पुर्वेकल्प के मनुष्यों के धर्मों का विधान मानना ठीक नहीं, क्योंकि उनका निषेव 
पाया जाता है। 
निर्देशादवा तदधम: स्यात्पञ्चावत्तवत्‌ ॥२८ 
जब पूर्वेकल्प के मनुष्यों के बारीर पञ्चभौतिक ही थे तब उनको मनुष्यधर्मा 
आनना ही ठीक है, उन्हें प्रलोकिक मानना ठीक नहीं । 
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विघौ तु वेदसंयोगादुपदेज्ञः स्यात्‌ ॥२६॥ 

बेदों के वर्णन से भी ऐसा ही सिद्ध होता है कि पुषेसृष्टि में मनुष्यों के धर्म वर्तमान 

सृष्टि के समान ही थे। 
श्र्थवादों वा व्रिषिशेषत्वात्तस्मान्नित्यानुवादः स्यात्‌ ॥।३०॥ 

सि०--बेदों के प्रमाण उपलब्ध होने से यह सिद्ध होता है कि सहस्नों वर्ष की आयु 

का कथन अर्थवाद है, प्तः वेदार्थ का ही अनुवादक अर्थवाद है, अन्यार्थं का विधायक नहीं । 
सहस्रसंवत्सरं तदायुषामसम्भवान्मनुष्येषु ॥३१।१ 

पूवं ०--'पूवैकल्प में लोगों की आयु सहस्रों वर्ष की थी” ऐसे कथन पाए जी से 
पह सिद्ध होता है कि पूर्वकल्प के लोगों में मनुष्य के घमं न थे, क्योंकि वर्तमान सृष्टि में 
मनुष्य की इतनी आयु नहीं होती । 

अपि वा तदकिकारान्मनुष्यघसः स्यात्‌ ॥३२।। 

अघ्ययनाध्यापन में मनुष्यों का अधिकार पाये जागे से भी वे लोग मनुष्यवर्मा ही 

शात होते हैं, देव नहीं । 
तासामर्थ्यात्‌ ॥३३॥ 

सामर्थ्यं का ग्रभाव होने से कल्पित देवताओं का अध्ययन में सम्बन्ध नहीं 

पाया जाता। 
सम्बन्धदश्ञनात्‌ ॥३४॥। 

सि०_-श्रस्नि, वायु श्रादि जड़ देवताग्रों में ्रध्ययनाघ्यापन का सम्बन्ध नहीं पाया 

णाता। 
स कुल्यः स्यादिति काऽर्णाजिनिरेकस्मिन्नसम्भवात्‌ ॥३५॥ 

आचार्ये काष्णाजिनि का मत है कि जो दिव्य सहस्न वर्ष पर्यन्त भ्रध्ययन लिसा है, 

बह एक कुल का है, क्योंकि एक पुरुष में उक्त अर्थ की असम्भवता पाई जाती है। 
अपि वा कृर्स्नसंयोगादेकस्येव प्रयोगः स्यात्‌ ५३६॥ 

पुवं०--शास्त्र में जो इलस्न दाब्द श्राया है, उससे एक व्यक्ति का ही श्राशय 

विफलता है। 
विप्रतिषेधात्तुगुण्यन्यतरः स्यादिति लावुकायन: ॥३७॥ 

समा०---पूर्वोत्तर विरोध पाये जाने से लावुकायन ऋषि यह मानते हैं कि दिव्य 

शह वर्ष का भ्रध्ययन गौण है। 
संवत्सरो वा विचालित्वातु ॥३८॥ 

संवत्सार शन्द एक ब्र्थे का वाचक नहीं है (यह श्रन्य समाधान है), संवत्सर शब्द 

कहीं पर्ष का वाचक है, कहीं ऋहतुम्ों का प्रौर कहीं दिन का । 
सा प्रकृतिः स्यादा घिकारात्‌ ॥३३। 

सहन्न संवत्सरोंवाले मनुष्य का ही यहां ग्रहण होता है, क्योंकि भ्रध्ययनाध्यापन में 

शष बैशों का प्रधिकार नहीं हो सकता । 
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अहानि वाऽभिसंख्यास्वात्‌ ।४०॥ 
सि०- संवत्सर दिन के गर्थे में भी प्रयुक्त होता है, क्योंकि एक दिन में छहों 
ऋतुओं के वर्तने का वर्णन पाया जाता है। 
॥ इति पूर्वेमीमांसादशने षष्ठाध्यायस्य सप्तमः पादः 0 


अष्टसः पादः 


इष्टिपूवंत्वादक्रतुशेषो होमः संस्कृतेष्वर्निषु 
स्यादपूर्वोऽप्याधानस्य सर्वशेषत्वात्‌ ॥१७ 
पूर्व०--यज्च का अनजू भूत प्रजा की कामनार्थे चतुर्होत्र नामक याग अन्य होमों 
का अङ्ग होते के कारण अपूर्व होने पर भी पवमान इष्टिसाध्य होने से संस्कृत श्रग्तियों में 
ही किया जाना चाहिए । 
इष्टत्वेन तु संस्तवङचतुहोतूनसंस्कृतेष्‌ दर्शयति ॥२॥ 
समा०-- इष्टिछूप जो स्तुति की जाती है, उससे प्रतीत होता है कि चतुर्होत्र को 
असंस्कृत अग्नि में ही करना चाहिंए। 
उपदेश स्त्वपूर्वत्वात्‌ ॥ ३७ 
(जब उक्त होम असंस्कृत श्रर्नियों में ही होता है, पुनः उसके विधान की क्या 
झावश्यकता है? ) पूर्वोक्त होमों का उपदेश अपूर्वे विधि के अभिप्राय से है। 
स सर्वेषामविशेषात्‌ ।।४॥ 
पूर्व ०--पूर्वोक्त विधि यज्ञ के भ्रज्ध भूत गौर अनज़ भूत दोनों प्रकार के होमों का 
विधान करती है, इसमें कोई विशेषता नहीं पाई जाती । 
प्रपि बा ऋत्वभावादनाहिताग्नेरशेषमुतनिर्देश: ॥५॥ 
सि०- जो कर्म यज्ञ के अङ्गभूत नहीं हैं, वे अनाहिताग्नियों में किये जाएँ । 
जपो वाऽनग्निसंयोगात्‌ ॥६॥ 
आक्षेप--अनाहिताग्नियों की इष्टि अर्थवाद है, उसका अग्नि के साथ कोई सम्बन्ध 
नहीं होता। 
इष्टत्वेन संस्तुते होमः स्यादनारम्याग्निसंयोगादितरेषासवाच्यत्वात्‌ ७७७ 
समा०--इष्टिरूप से वर्णन किये जाने के कारण उक्त चलुरह्ोत्र कमं होम है, 
कोरा अर्थवाद नहीं, तथा अन्य कर्मों का वाचक न होने से ्रनाहिताग्नि के साथ उसका 
सम्बन्ध पाया जाता है। 
उभयोः पितृयज्ञवत्‌ ॥ ८ 
आक्षेप जैसे पितृयज्ञ को भ्राहिताग्ति और ग्नाहिताग्नि दोनों प्रकार के पुरुष 
कर सकते हैं, वैसे ही चतुर्होम को भी दोनों प्रकार के पुरुष कर सकते हैं । 
निर्देश वाच्नाहितास्नेरनारभ्याम्तिसंयोगात्‌ ॥९॥ 
समा०--चतुहाँम याग का अनाहिताग्नि में ही निर्देश पाया जाता है, क्योंकि 
इसी ग्नि के साथ उक्त होमों का सम्बन्ध है। 
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पितुयज्ञे संयुक्तस्य पुनवचनम्‌ ॥१०॥ 

पितृयज्ञ में प्राहिताग्नि भ्रौर प्रनाहिताग्नि दोनौं के बोधक भिन्न-भिन्न वचन पाये 

जाते हैं, श्रत: उसका चष्टान्त चतुर्होत्र में देना ठीक नहीं। 
उपनयन्नाघौत होमसंयोगात्‌ ॥११॥ 

पूर्व ०---उपनयनकाल में ्राहितार्ति में यज्ञ करे, क्योंकि उसका होम के साथ 

सम्बन्ध पाया जाता है । 
स्थपतिवल्लौकिके बा विद्याकर्मानुपुवेत्वात्‌ ॥१२॥ 

सि०--उपतयन कमं 'स्थपति' इष्टि के समान लोकिकास्वि में ही करना चाहिए, 

बयोंकि उसका उद्देश्य ब्रह्मविद्या में प्रवृत्त होना है। 
ग्राधानं च भार्यासंगुक्तम्‌ ॥ १३॥ 

और, अग्न्याधान का प्रधिकार विद्याध्ययन के पदचात्‌ विवाहित पुरुष को ही है, 

अ्रत: उपनयन-सम्बन्धी होम लौकिक अग्नि में करना चाहिए। 
अकम चोश्वंमाधानात्तत्समवायो हि कर्म कि; ॥ १४॥। 

जो अग्न्याधान के पदचात्‌ भार्या ग्रहण करता है, बह ग्रकमे है, क्योंकि कर्मों के 

साथ उस आर्या का सम्वन्ध उपनयनकाल के पश्चात्‌ होता है। 
श्राडवदिति चेत्‌ ॥१४॥ 

श्राद्धकर्म के समान उपनयन-सम्बन्धी हवन भ्राहित श्रौर अनाहित दोनों अग्नियों 

में किया जाता है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न श्ुतिविप्रतिषेधात्‌ ॥१६॥ 
उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि दो भार्याश्रों से विवाह का निषेध पाया जाता है। 
सर्वार्थत्वाच्च पुत्रार्थो न प्रयोजयेत्‌ ॥१७॥ 

घर्मादि सब प्रकार के प्रयोजनों के लिए होने से स्त्री सहर्घाभिणी कहलाती है, केवल 

पुतररूपी प्रयोजन से नहीं 
सोभपानात्तु प्रापणं ट्वितोथस्य तस्मादुपयच्छेत्‌ ॥१८॥ 
सोमपान करनेवाला (वैदिकघर्मी) दूसरी भार्या की अभिलाषा नहीं रखता। 
पितृयज्ञे तु दर्शनात्मरागाघानात्मतीयेत ॥१६॥। 

पितृयज्ञ आहिताग्नि (ब्राह्मणादि) और श्रनाहिताग्नि (शूद्रादि) दोनों के लिए 
कर्तव्य है, ग्रतः उसे दोनों प्रकार से करने का विधान है, परन्तु उपनयन में ऐसा विघान 
भ्वी । 

स्थपतीष्टिः प्रजावदरन्याधेयं प्रयोजयेत्तादर्थ्याच्दापवृज्येत्‌ ॥२०॥ 

पूर्व ०--स्थपत्ति इष्टि प्रयाज के समान अम्स्याधान के आश्रय से होती है और य 

कै भभिप्रायवाली होने से उसका आहिताग्नि के साथ सम्बन्ध है। 
अपि वा लौकिकेऽग्नो स्यादाधानस्यासवेश्षेषत्वात्‌ ॥२१॥ 

सि०_स्थपति अग्नि का अनुष्ठान लोकिकाग्नि में होना चाहिए, क्योंकि 

प्रणपाधान कर्म सबके लिए नहीं है । 
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श्रवीणिपशुश्च तह दाघानस्याप्राप्तकालत्वात्‌ ॥२२॥ 

जिस ब्रह्मचारी का ब्रह्मचर्यत्रत खण्डित हो जाए उसे गधे का सपक्षं करके 
“प्रवकीर्णि इष्टि’ लौकिक अस्ति में करनी चाहिए, क्योंकि अस्न्याधान का काल प्राप्त 
नहीं है । 

उदगयनपूर्वपक्षाह: पुण्याहेषु देवानि स्मृतिरूपान्यार्थदर्शनात्‌ ॥२३॥ 

चूडाकर्मादि कर्म पवित्र दिनों में किया जाना चाहिए, क्योंकि देव-सम्बन्धी कमे 

शुभ दिनों में ही किये जाते हैं। स्मृतियों में भी ऐसा ही विधान पाया जाता है। 
श्रहनि च क्म साकल्यस्‌ ॥२४१। 
तथा, उक्त सब कार्ये दिन में ही करने चाहिएं । 
इतरेषु तु पित्र्याणि ॥२५॥ 
पित्र्यकमे सब दिनों में करने चाहिएँ । 
याञ्चाक्रयणमविद्यमाने लोकवत्‌ ॥२६॥ 

पू्व०-मिक्षा ग्रौर सोम का क्रयण सब कालों में होना चाहिए, जैसा कि लोक 

में पाया जाता है। 
नियतं वार्थवत्वात्स्यात्‌ ॥२७॥ 

सि०--भिक्षा श्रादि नियत काल भें करनी चाहिए, नियत काल में करने से ही ये 

अर्यवाले श्रर्थातू कतुरूप अपूर्व के जनक होते हैं । 
तथा मक्षप्रेषाच्छादनसंशप्तहोमद्वेषम्‌ ॥२८॥ 

तथा, उक्त प्रकार भक्ष-न्यवागू प्रादिब्रत, ष == प्रैषितव्य, श्राच्छादन= दमेमय 
्राच्छादन, संज्ञप्तहोम ग्रौर दवेष=-'्योऽस्मान्‌ द्वेष्टि' इत्यादि वाक्योक्त कर्मे तियत काल 
में ही होते हैं। 


अनर्थकं त्वनित्यं स्यात्‌ ॥२६॥ 
भिक्षा आदि कर्मो को नियमपूर्वेक न किया जाए तो ये कर्म स्वास्थ्य की इष्टि से 
हानिप्रद हो सकते हैं। 
पशुवोदनायामनियमो5विशेषात्‌ ॥३०॥ 
पूर्ने ०-'पञचून्‌ पाहि' इत्यादि मन्त्र द्वारा पशु-रक्षा का कोई विशेष नियम नहीं 
है, किसी पशुविशेष की रक्षा का नियम नहीं है, सब प्रकार के पशुष्रों की रक्षा का 
उपदेश है । 
छागो वा मन्त्रवर्णात्‌ ॥३ १॥ 
सि०--यदि कोई कहे कि वेद में बकरे को मारकर हवन करने का विधान है, 
ज्ञो-- 
न चोदनाविरोधात्‌ ॥३२७ 
उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि उक्त मन्त्र से विरोध हो जाता है । 
झर्घेयवदिति चेत्‌ ॥३२॥ 
'शाषंयं वृणीते’ वाक्य के समान 'पशून्‌ पाहि' का राशय गो श्रादि विशेष पथु 
की रक्षा से है, उसका सब पशुओं से सम्बन्ध नहीं, यदि ऐसा माना जाए तो-- 
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न तत्र ह्यचोदितत्वात्‌ ।३४॥ 
उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि वेद में निश्चय ही पशुविशेष की रक्षा का विधान 
नहीं पाया जाता, अपितु पशुमात्र की रक्षा का विधान है। 
नियमो वेकार्ष्य ह्मर्थभेदादमेद: पृथवत्वेनाभिधानात्‌ ॥३५॥ 
उक्त मन्त्र में सामान्य पशुओं की रक्षा का विधान है परन्तु छाग =बकरा एक 
विशेष पशु है, भेदरू प से कथन किये जाने के कारण, इसकी गिनती उनमें हो सकती है । 
अनियमो वार्थान्तिरत्वादन्यत्वं व्यतिरेकराग्दभेदान्याम्‌ ॥३६॥ 
बेद में किसी विशेष पशु की रक्षा का नियम नहीं है । भिन्न शब्द की बाच्यता 
होने से श्रनियम है श्रोर भिन्न श्रथं होने से भेद पाया जाता है। [वेद में स्पष्ट कहा है-- 
“पां मा हिसोः “अति मा हिंसोः, 'मा हिसीरेकश्फम्‌' (यजु० १३।४३, ४८) अर्थात्‌ 
भाय को मत मारो, भेड़ को मत मारो, एक खुरवाले पशुओं को मत मारो |] 
न वा प्रयोगसमवायित्वात्‌ ७३७७ 
सि०--शब्दों का ठीक-ठीक श्रथ उनके प्रयोग से जाना जा सकता हू । 
रूपालिद्काच्च ॥३ ८ 
पूवं ०--सूप शरोर लिङ्ग से भी छाग्र--ककरे का वध पाया जाता है (“यागाथ 
छिद्यत इति छागः' जो याग के लिए काटा जाए उसे छाग कहते हैं ।) 
छागेन कर्माख्या हूपलिङ्काभ्याम्‌ ॥३६॥ 
सि०--रूप श्रोर लिङ्क से यह अर्थ बकरे में नहीं घट सकता श्रपितु यज्ञ के लिए 
जिन पदार्थों को छेदा= काटा जाता है, वे छाग संज्ञावाले हैं। 
रूपान्यत्वान्न जातिशब्दः स्यात्‌ ॥४०॥ 
रूपों में भिन्नता होने के कारण 'छाग' से किसी जाति का आशय ग्रहण नहीं 
करना चाहिए । 
विकारो नोत्पत्तिकत्वात्‌ ॥४१॥ 
यज्ञ में पशु-हंवनरूप विकार इष्ट नहीं, क्योंकि वेद ईश्वरीय ज्ञात है। 
स नैमित्तिक: पशोगुंणस्पाचोदितत्वात्‌ १४२॥ 
वेद में 'छाग' शब्द यौगिक है, और उस वर्णेन से पशुविशेष नहीं माना जा 
झकता । 
जातेर्वा तत्रायवचनार्थं वत््वाभ्याम्‌ ॥४३॥ 
जातिवाचक शब्दों के साथ पढ़े जाने और प्रयोजनवाला होने से छाग शब्द जाति 
का वपक है (छाग एक विशेष प्रकार की ओषधि का नाम है, जो सुगन्विरूप प्रयोजन के 
लिए यज्ञ की सामग्री में डालो जाती थी) । 
॥ इति पृर्वशीमांसादर्जने षष्ठाध्यायस्याष्टमः पादः ॥ 
॥ इति षष्ठोऽध्यायः ॥ 


सप्तमोऽध्यायः 


प्रथसः पादः 


श्रुतिप्रमाणत्वाच्छेषाणां मुखमेदे यथाधिकारं भावः स्यात्‌ ॥१॥ 

सि०--जिस अपूर्व का जो प्रयाजादि शेष है, यहाँ प्रकरणानुसार उन धर्मों की 
व्यवस्था की जाती है भ्रौर श्रुति-प्रमाण से यह सिद्ध किया जाता है कि यह इस कमे का 
शेष है । 

उत्पत्त्वर्याविभागाद्वा सत्त्ववदेकधम्यं स्यात्‌ ॥२॥ 

पुबे०--यजन से ही अपूर्व की उत्पत्ति होती है, श्रतः यजन श्रौर श्रपूर्वे का 
विभाग सम्भव नहीं । सभी यजन ग्रपर्वेवाले होते हैं, गोत्व जाति की भाँति। 

चोदना शेषभावाद ताद्वा तद्मेदाद्व्यवतिष्ठेरन्नुत्पतेगृणशुतत्वात्‌ ॥३॥ 

सि०--कर्म की प्रेरणा का शेषभाव होने तथा अपूर्वों का भेद होने से श्लोर यजन 
का उस प्रेरणा में गौण भाव रहने के कारण प्रकरण के ग्रनुसार ही उसकी व्यवस्था की 
जाती है। 'दशंपूर्ण मासाभ्यां यजेत' में 'दशंपुर्णमासी' विशेष है श्रोर 'यजेत” सामान्य है। 
यहाँ केवल कर्तेव्यता ही बताई जाती है, क्योंकि अपूर्व यजन के समाप्त होने पर ही 


होता है। 
सत्वे लक्षणसंयोगास्सार्वत्रिकं प्रतीयेत ॥४॥ 

सत्त्व (गोत्व ग्रादि) को लक्ष्य करके जो भी धर्म कहा जाता है, वह्‌ सार्वत्रिक 

होता है । 
अविभागात्तु नैवं स्यात्‌ ॥५॥ 

पूर्व ०--श्रपूर्व प्रयुक्त जो घर्म बताये जाते हैं, वे सब यजन प्रयुक्त ही समभझगे 

चाहिएँ, क्योंकि घर्मो का यजन के साथ कोई विभाग नहीं होता। 
दृ्र्थेत्वं च विप्रतिषिद्धम्‌ ॥६॥ 

दो प्रकार के ्रथों का मानना अन्याय है । 

उत्पत्तौ विघ्यभावाष्टा चोदनायां प्रवृत्तिः स्यात्ततश्च कर्मेभेदः स्थात्‌ ॥७॥॥ 

सि०--थजन में विधि का श्रभाव होने के कारण श्रपूवे भें प्रयाजादि धर्मो दी 
प्रवृत्ति होती है, इससे पुनः कर्मे का भेद हो जाएया। 

यदि वाऽप्यभिधानवत्सामान्यात्‌ सर्वघरमः स्यात्‌ ।८॥ 

श्राक्षेप-यद्यपि भ्रपूर्वं धमों का प्रयोजक होता है तो भी अभिधान के समान 

सामान्यतया वह सर्वधर्मवाला होता है । 
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अर्थस्य त्वविभक्तत्वातथा स्याद भिघानेषु पूर्ववत्वात्प्रयोगस्य कर्मणः 
शब्दभाव्यत्वाद्ि भागाच्छेषाणामश्नव॒त्ति: स्यात्‌ ॥६॥॥ 
समा० प्रयोग के पूर्वेवत्त्र होने से तथा अर्थ के नियत होने से भ्रभिधानों में तो 
ऐसा हो सकता है परन्तु कार्यो के शब्दमान्य होने से विभाग होने के कारण प्रयाजादि शेष 
कर्मों में प्रवृत्ति नहीं होगी । 
स्मृतिरिति चेत्‌ ॥१०॥ 
स्मृति है, बदि ऐसा कहो तो-- 
न पुर्वबस्वात्‌ ॥११॥ 
उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि वे पूव अर्थात्‌ प्रकृतियागवालों के घ्म हैं । 
अर्थस्य दब्दभाव्यत्वात्मकरणतिवन्धनाच्छव्दादेवान्यत्र भावः स्यात्‌।१२॥ 
भ्रज्भकलाप के शब्दभाव्य होने से तथा प्रकरण के साथ सम्बन्ध होने से अतिदेश 
झास्त्ररूप शब्द से विकृतियाग के साथ सम्बन्ध पाया जाता है। 
समाने पू्ववत्त्वादुत्पन्नाधिकारः स्यात्‌ ॥१३॥ 
पूवं ०--- समानमितरत्‌ व्येनेन'--इस वाक्य में अनुवाद है, ज्योतिष्टोम की 
विकृति होने से। 
उघेनस्येति चेत्‌ ।११४॥ 
ज्योतिष्टोमो का अनुवाद नहीं है, श्येन के ग्रहण करने की सामर्थ्यं से, यदि ऐसा 
कहो तो-- 
नासन्निधानात्‌ ॥१४॥ 
उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि सन्निधान न होने से स्येन के वैशेषिकों का अनुवाद 
युक्त नहीं हो सकता । 
अपि वा यद्यपुर्व त्वादितरवधिकार्थे उयौतिष्टोमिकाद्विषेरतद्वाचकं 
समानं स्यात्‌ ॥१६॥ 
सि०--उक्त वाक्य विधायक हो जाएगा। ज्योतिष्टोम विधि से जो स्येन 
वैरोषिक भ्रधिक हैं, वे भ्रतिदिश्यमान हो जाते हैं। उसका वाचक समान शब्द होता है। 
पज्चसच्चरेष्वर्यजादातिदेश: सन्निधानात्‌ ॥ १७।। 
पूवं ०--पञ्च हवियों के सञ्चर में सन्निधान होने के कारण केवल श्रर्थवाद का 
प्रतिदेश हुआ करता है 
सर्वस्य वैकशब्द्यात्‌ ॥१८॥ 
लि०_-अर्थवाद मन्त्र का ही अतिदेश होता है, ऐसा कहना उचित नहीं, क्योंकि 
विधिक ओर सार्थवादक समस्त काण्ड का श्रतिदेश होता है। 
लिङ्झदशैनाच्च ॥ १£॥। 
तथा, प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी ऐसा ही सिद्ध होता है। 
बिहिताम्नानान्नेति चेत्‌ ॥२०॥ 
विहित आम्नान से यह नहीं होता, यदि ऐसा कहो तो-- 
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नेतराथेत्वात्‌ ७२१७ 
उक्त कथन ठीक नहीं। विधि का अतिदेश होने पर भी ग्रग्नि-मन्यन श्रादि 
श्राम्तानों की निरथेकता नहीं होती । 
एककपालैदद्राग्नौ च तद्वत्‌ ॥२२॥ 
जिस प्रकार वैश्वदेव-सत्र में एककपाल श्रौर ऐन्द्रगनी में द्वादश कपाल आम्नान 
हैं, उसी प्रकार यहाँ पर भी सविधिक और सार्थवादक काण्ड का श्रतिदेश होता है। 
एककपालाना चैश्वदेविकः प्रकृतिराग्रयण सर्वहोमापरिवृत्ति- 
दर्शनादबभूथे च सक्कर इथवदातस्य वचनात्‌ ॥२३॥ 
आग्रयण में समस्त होम की अप्रवृत्ति के देखे जाने से एककपाल की वैश्वदेविक 
प्रकृति होती है, अतः यहाँ वरुणप्रधासिक एककपाल का ग्रहण होता है प्रौर अवमूथ में एक 
बार ढृवदान का वचन होने से एककपाल का ग्रहण होता है। 
॥ इति पुवंमीमांसाद्ञने सप्तमाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥ 


हितीयः पादः 


साम्नोऽभिघानदाब्देन प्रवृत्तिः स्याद्ययादिष्टम्‌ ॥ १॥॥ 

पूर्व ०--साम (स्तोम ्रादि से विशिष्ट ऋक्‌) की प्रवृत्ति श्रभिधान शब्द के द्वारा 

गुरु-शिष्य-परम्परा से होती है । 
शढ्दैसत्वर्थंविधित्वादर्थान्तरेऽप्रबृ्तिः स्यात्‌ पृथम्भावास्क्रियाया 
ह्यमिसम्बन्धः ॥२॥। 

सि०--शब्दों के द्वारा शर्थ की विधि होने से श्रच्य अर्थ में प्रवृत्ति नहीं होती । 
गान-क्रिया का शब्द के साध ्रभिसम्बन्ध होता है, शब्द का नहीं, शब्द तो पृथक्‌ ही 
श्रवस्थित होता है। 

स्वार्थे वा स्याख्रयोजनं ्िायास्तदङ्गभावेनोपदिशयेरन्‌ ॥३॥ 

पूर्व ०--स्वार्थ मैं विद्यमान 'अभिवती' ओर 'कवती' ऋचाओं का अद्कभाव से 

उपदेश करना चाहिए। 
झब्दमात्रभिति चेत्‌ ॥४॥ 
श्राक्षेप--केवल शब्द का ही विधान है, यदि ऐसा कहो तो-- 
तेनोत्पत्तिकत्वात्‌ ॥५ 

समा०--उक्त कथन ठीक नहीं । चाम श्रौर नामी का श्रौत्पत्तिक सम्बन्ध होता 
है। जो शब्द जिस ग्रर् में ्ोतपत्तिक सम्बन्ध से प्रसिद्ध होता है, वह शम्य अर्थे के बताने 
में समर्थ नहीं होता। 

जाए्त्रं चेवमनर्थेकं स्यात्‌ ॥६॥ 
श्रौर, पदि ऐसा माना जाए तो वह श्रतिदेश-शास्त्र निरर्थक हो जाएगा । 
स्वरस्येति चेत्‌ ॥७॥ 
झाक्षेप--साम शब्द से स्वर का विधान है, यदि ऐसा कहो तो -- 
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नार्थाभावात्‌ श्रुतेरसस्वन्ध: ॥८॥॥ 

समा० -श्रभिवती स्वर का कवती में प्रभाव होने से श्रति के पदों का परस्पर 

प्रभिसम्बन्ध नहीं होता, रतः स्वर का प्रतिदेश नहीं होता । 
स्वरश्तृत्पत्तियु स्पास्थात्रावर्णाविभकतत्वात्‌ ॥९॥ 

थाक्षेप- बहुत-सै वर्ण और मात्राओं के अविभक्त होने से उतत्तिषों= 

उभ्चारणों में स्वर होता है, अत: स्वर का अनुवाद होता है। 
लिङ्गदशनाच्च ॥१०॥ 
तथा, प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी उक्त ग्रर्थ की सिद्धि होत्री है। 
प्रश्नुतेस्तु विकारस्पोत्तरायु ययाथुति ॥ १ शा 

समा०--कवती आदि ऋचाओं में स्वाध्यायकाल में जिस रीति से पाठ किया 
जाए उसी रीति से गान-सम्य से पाठ किया जाए तो “कवतीषु रथन्तरं गायति’ यह 
धाषय निरथेक हो जाएगा, अत: स्वर का अनुवाद ठीक नहीं। 

अब्दानां चासामञ्जस्यम्‌ ॥ १२॥। 

और, ऐसा मान लेने पर रथन्तर भादि साम शब्दों का असामञ्जस्य हो 

जाएगा । 
अपि तु कर्मशब्दः स्याद्भावोऽयंः प्रसिद्धग्रहणत्वाहिकारो 
ह्याविशिष्टोञ्न्यैः ॥१३॥ 

सि०--रथन्तर शब्द गानरूप कर्म का वाचक है। 'गायति' शब्द के गान में 
परास्त होने से रथन्तरादि शब्द का ग्रहण होता है तथा ह्वस्व-दीघं आदि का विकार ग्रध्य 
सकार कर्मों द्वारा अवशिष्ट होता है। 

अद्रव्यं चापि दृदयते ॥ १४॥ 

तथा, साम अनृच दिखाई देता है। ऋचा में साम शब्द का प्रयोग नहीं होता, 

शीति में ही साम का प्रयोग होता है। 
त्प च किया ग्रहणार्था नानाथेपु विरूपित्वादर्थो ह्यासामलोकिको विधानात्‌ ॥१४॥ 

विविध रूप होने से उस (रथन्तर) की त्रिया रकर्मकाल (यज्ञ ग करने) में शिक्षा 
हुईं ध्यास के ग्रहण करने के लिए होती है। रथन्तर भ्रादि संज्ञावाली ऋचा का अर्थ 
पुँपनाष्य-परम्परा के कारण अलौकिक हुआ करता है। 

तस्मिन्सज्ञा विज्ञेषाः स्युविकारपथक्स्वात्‌ । १६॥। 

उस गान नामक संस्कार में गान के स्वरूपो के भिन्न-भिन्न होने से उनकी भिन्न- 

कित पाएँ होती हैं! 
योनिसास्याइच तुल्यबदितराभिविधीयन्ते ॥ १७॥ 

'योनिशस्या' ऋचाएँ तुल्य की भाँति इतर अर्थात्‌ 'प्रयोनिशास्या' ऋहृचाम्रों के 

होशी (रधान की जाया करती हैँ । 
श्रयोनौ चापि दृव्यतेष्तथायोनिः ॥१७॥ 

पयोति में साम दिखाई देता है। अधिक श्रथवा न्यून ऋचावाला साम देखने मे 

श्राता है | 
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एकाथ्यं नास्ति बैरूप्यभिति येत्‌ ॥१६॥ ति 

आक्षेप- जहाँ दोनों का एक ही अर्थ होता है, वहाँ वैरूप्य नहीं होता, यदि ऐसा 

कहो तो-- 
स्यादर्थान्तरेष्वनिष्पसेयंथा लोके ॥२०॥ 

समा०- -उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि अर्थान्तर में निष्पत्ति हो जाएगी। जैसे 

पाक में श्रादेन और गुड़ का पाक भिन्‍न लक्षणवाला होता है, अतः बैरूप्य होता ही है । 
इब्दानाञ्च सामञ्जस्यम्‌ ॥२१॥ 

इस प्रकार साम रोर ऋक्‌ शब्दों का सामञ्जस्य हो जाएगा । कवती शब्द ऋचा 

को श्ौर रथन्तर साम को बताता हैं। 
॥ इति पूर्व्तीमांसादर्शने सप्तमाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥ 


तृतीयः पादः 


उक्तं क्रियामिधानं तत्‌ श्रुतावत्यत्र विघिप्रदेशः स्पात्‌॥ १ 

सि०--अग्निहोत्र शब्द नामधेय है, यह पहले कहा गया है । अन्यत्र (कुण्ड 

पायिनामयन में) अग्निहोत्र शब्द के श्रवण में घर्म का श्रतिदेश है। 
अपूर्वे वापि भागित्वात्‌ ॥रा। 

पूर्व०--मासार्निहोत्र' में विद्यमान अग्निहोत्र शब्द कर्म का नाम है, दोनों 
कर्म अपूर्व में होते हैं, भरतः इस नामधेय का 'जुद्दोति! भी भागी होता है, इसलिए अ्रतिदेश 
नहीं होता । 

ताम्तस्त्वौत्पत्तिकत्वात्‌॥ २७ 

उपरपक्ष- नाम श्रौर नामी का प्रोत्पत्तिक सम्बन्ध होता है। जिस ग्रर्थ में जो 
ताम श्औत्पत्तिक सम्बन्ध से सम्बन्धित होता है, वह सदा उसी से जानने योग्य होता है, 
अन्य से नही । यहाँ अन्य के प्रभिषान में कोई हेतु नहीं, प्रतः अतिदेश होता है । 

प्रत्यक्षाद्गुणसंघोगात्क्रियाभिघान स्थात्तदभावेअसिद्ध स्यात्‌ ॥४॥ 

नैयामिक भ्रम्निहोत्र में प्रत्यक्ष गुणसंयोग होने से दोहन श्रादि क्रिया का आभि- 
चान होता है । वहां पर प्रत्यक्ष विदित घमं होते हैं, इसके प्रभाव में यह सब अ्रभ्नसिद्ध 
होता है। 

झपि वा सर्वत्र कर्मणि गुणायेषा श्रतिः स्यात्‌ ॥५॥॥ 

प्रकृति श्रौर बिकृति याग में श्रुति गुणार्थवाली होती है अर्थात्‌ लक्षण से नामपेप 
घर्मो का ग्राहक हो जाता है। थृताथे न होवे पर लाक्षणिक भ्र्थ का ग्रहण कर सेना 
चाहिए + 

चिएवजिति सर्वपृष्ठे तत्पूर्वं कराऽयोतिध्टोमिकानि पृष्ठाम्यरित च एष्ठशब्दः ॥७॥ 
शिशवजित्‌ सर्वेष्ठोऽतिरात्रो भवति? वावय में ज्योतिष्टोमगत जो पृष्ठ कहा गगा 
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है, वह प्रनुवाद है, क्योंकि ज्योतिष्टोम की. विकृति विश्वजित्‌ याग है। माहेन्द्रादि चार 
स्तोत्रों में भी पृष्ठ शब्द प्रयुक्त है । 
पडहाद्वा तत्र हि चोदना ॥७॥ 
सि०--छह दिवसों में साध्य याग में जो छह (रथन्तर, बृहत्‌, वैरूप, वैराज, 
रेवत श्रोर शाबवर) स्तोत्र बताये गये हैं, वहाँ ज्योतिष्टोम के ही छह पृष्ठों का अतिदेश 
है, वर्थोंकि विश्वजित्‌ के ठीक पूर्व ब्योतिष्टोम का उल्लेख है और पृष्ठ शब्द से इन्हीं 
पृष्ठों का बोध होता है। 
लिद्भाच्च प्या 
और, प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी उक्त अर्थ की सिद्धि होती है । 
उत्पन्नाधिकारी ज्योतिष्टोमः ॥8॥ 
ज्योतिष्टोम याग उत्पन्त प्रधिकारबाला है। 
इच्योविधिरिति चेत्‌ ॥१०॥ 
प्राक्षेप--ज्योतिष्टोम में बृहत्‌ श्रौर रथन्तर दोनों का अधिकार हैं, यदि ऐसा 
भहो तो 


न व्यर्थत्वास्सर्दज्ञब्दस्थ ॥ ११॥ 
संसा०--उकत कथन ठीक नहीं, क्योंकि ऐसा होने पर 'सबे' शब्द व्यर्थ हो 
जाएगा । “सबै गन्द का प्रयोग दो में नहीं हो सकता । 
तथावृभृयः सोमात्‌ ॥१२॥ 
सि०--जिस प्रकार षडह याग से नेष्टों का ्तिदेश होता है, उसी प्रकार सौमिक 
प्रषशृथ से यहाँ धर्सातिदेश होता है। 
प्रकृतेरिति चत्‌ ॥१३॥ 
प्राक्षेप--दर्शपोणंमास में प्राप्त अ्रवभुथ गुणविधि हो जाए, यदि ऐसा कहो वो-- 
न भक्तित्वात्‌ ॥१४॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि दर्शपौर्णमास में अवभृथ नहीं होता, 
प्रषशूथ का प्रयोग केवल स्तुतिपरक है। 
लिङ्कदशंनाच्च ॥ १४॥ 
ओर, प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी उक्त श्रथ की सिद्धि होती है । 
ब्रध्यादेशे तद्दव्यः शुतिसंयोगास्‌ पुरोडाशास्त्वनावेज्े तत्प्रकृतित्वात्‌ ॥ १६॥ 
्र्यादेश में तुषनिष्कास श्रृतिसंयोग से द्रव्य है, क्योंकि तुषनिष्कास प्रत्यक्ष सुना 
गा है। प्रत्यक्ष श्रुति न होने से पुरोडाश तो आानुपानिक है, वह ग्रतिदेश से प्राप्त किया 
भाता है । तत्यकृतित्व होने से ही पुरोडाश का ग्रहण होता है। 
गुणविधिस्तु न गृह्ीयात्समत्वात्‌ ॥१७॥ 
प्रातिथ्य का गुण विष्णु देवता के संयोग का विधान करता है~यह गुणविधि 
है। पह राम होने के कारण धर्मों का ग्रहण नहीं कर सकती । 
निर्मन्थ्यादिषु चेदम्‌ ॥१८॥ 
प्नीषोमीय पशु याग के प्रकरण में 'निमेन्थ्य' शब्द ता है ओर दर्शपीर्णमास 
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के प्रकरण में 'बहि' तथा “आ्राज्य' शब्द आये हैँ । "विष्णु! की भाँति ये शब्द भी यौगिक 
है, श्रत: इनके धर्मो का अतिदेद नहीं होता । 
प्रणयनन्तु सौमिकमवाच्यं हीतरत्‌ ॥। १९॥। 
अग्ति-प्रणयन सौमिक है, क्योंकि अन्यत्र इसका विधान नहीं किया गया है। 
उत्तरवेदिप्रतिषेधश्च तद्धत्‌ ॥२०॥ 

और, उत्तरवेदि सोमयाग प्रणयन में होती है, इससे भी यह सिद्ध है कि अरिनि- 
ग़णयन सौमिक है, क्योंकि प्रतिषेध प्राप्त का ही होता है। 

प्राकृत वाऽनामत्वात्‌ ।-२१॥। 

सि०--प्रकृतिमूत दर्शपौणंमासिक याग का प्रणयन है, क्योंकि उस प्रकरण में 
अणयन शब्द सौमिक प्रणयन का नाम न होने से प्राकृत ही है। 

परिसंख्यार्थं श्रवण गुणार्थंसथंवादो बा॥२२॥ 

“श्रवाच्यं हीतरत्‌'--बाब्य परिसंख्या के लिए है या गुणार्थ है, अथवा अर्थवाद के 
लिए है। परिसंख्या में तीन दोष होते हैं। किसी गुण का भी विधान नहीं किया जाता 
और परिशेष में जो अर्थवाद है, वह प्रयाजनरहित होता है। 

प्रथमोत्त सयोः प्रणयनमुत्तरवेदितिषेघात्‌ ॥२३॥ 
उत्तरवेदि के प्रतिषेध होने से प्रथम श्रौर उत्तम का अग्नि-प्रणयन होता है । 
मध्यमयोर्वा गत्यर्थवाद्यत्‌ ॥२४॥ 
सि०- मध्य पर्वों का गत्यार्थवाद होने से प्रणयन होता है । 
श्रौत्तरवेदिकोऽनारभ्यवादप्र तिषेधः ॥२१॥ 
किसी पवं-विशेष को प्रारम्भ न करके ही उत्तरवेदि का प्रतिषेध होता है। 
स्वरसार्मेककपालामिक्षं च लिज्भवशेनातु ॥२६॥ 

अथवा, स्वरसाम, एककपाल भ्रौर आमिक्षा-ये तीनों शब्द धर्म का अतिदेश 

करते हैं, लिङ्गबोधक वचनों के पाये जाने से। 
चोदनासामास्याहा ॥२७॥ 

प्रथवा, स्वरसामत्व सामान्य से, एककपालत्व सामान्य प्रौर अमिक्षा सामान्य से 

लिङ्ग के लक्षण का परिग्रह होता है। 
कर्मजे कर्म यूपवत्‌ ॥२७॥ 
पूर्व ०-_कर्म से उत्पन्न वास श्रादि द्रव्य के श्रूयमाण होने पर कर्म किया जाता 
है, जैसे जोषण भ्रादि क्रिया के निमित्त यूप से जोषण आदि क्रियाएं ही प्राप्त होती हैं। 
रूपं चएवोषभूतत्वात्‌ ॥२६॥ 
सि०--क्रिया के शेषशूत न होने से वे आकृति प्र्थात्‌ जातिवाचक हैं । 
चिशये लौकिकः स्थात्सर्वार्यत्वात्‌ ॥३०॥ 

संशय होने पर लौकिक ग्रग्नि का उपधान समझना चाहिए, क्योंकि लौकिक अग्नि 

का कोई कार्य निर्दिष्ट नहीं होता । 
न वेदिकमथ्थनिर्देशात्‌ ॥३१॥ 
सि०- शास्त्र के द्वारा कार्ये का निर्देश होने से बह बैदिक नहीं होता, वैदिक को 


७३-४] 


भी यदि सर्वार्थ मान लिया जाए तो शास्त्र द्वारा कार्य का निर्देश निरर्थक हो जाता है । 
तथोत्पत्तिरितरेषां समत्वात्‌ ॥३२॥ 
इतर वैष्णव अग्नियों के भी समान होने से उसी प्रकार से उत्पत्ति होती है। 
इनका कार्य भी निदिष्ट होता है । 
संस्कृतं स्यपत्तच्छब्दत्वात्‌ ॥३३॥। 
पूरव ०--उपशथ (११ यूपों में से भ्रन्तिम यूप की उपशय कहते हैँ) द्रव्य संस्कृत 
होने चाहिएँ । ग्रुप शब्द से यूपधर्मों का श्रतिदेश होता है। 
अक्त्या वाव्यज्ञशेषल्वाद्‌ गुणानामभिधानत्वात्‌ ।३४॥ 
सि०--गौण वृत्ति से यूप शब्द का प्रयोग होने से, गुणों का ग्रभिधान त होते से 
तथा यज्ञ के अङ्ग न होने से भी यूप के संस्कारों की आवश्यकता है । 
कर्मणः पृष्ठशब्दः स्यात्तथा भूतोपदेश्ञात्‌ ॥३५॥ 
पुर्व०--पृष्ठ शब्द कर्म का वाचक है, तथाभूत उपदेश होने से यह सिद्ध है। 
अभिधानोपदेशाह्वा विश्र तिघेघाङ्‌ द्रव्येषु पृष्ठशब्द: स्यात्‌ ॥३६॥ 
सि०- “पुरुषंस्पतिष्ठति' इत्यादि तथा 'श्भि त्वा शुर--इत्यादि ऋष्दव्यों में 
पृष्ठशब्द ऋचाओं का वाचक है । वहाँ ग्रात्मनेषद होने से विप्रतिषेध भी होता है । 
॥ इति पूर्वसीमांसादर्शने सप्तमाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥ 


चतुर्थ: पादः 


इतिकतंब्यताऽविधेयंजतेः पूर्वक्त्वम्‌ ॥ १॥ 
इतिकर्तव्यता (करने की रीति न बताने) का विधान न करने से सौयेयाग में 
पूववत्ता है अर्थात्‌ अन्यत्र विहित धर्मो का उसमें अतिदेश है। 
स लौकिक: स्याद्दृष्टप्रवृत्तित्वात्‌ ॥२॥ 
पूवं०--इतिकतंव्यता का उपाय लौकिक होता है, क्योंकि वहाँ प्रवृत्ति == ्रति- 
देश दृष्ट होता है। 
चचनात्तु ततोज्स्यत्वम्‌ ।३॥। 
प्रत्येक स्थान पर लौकिक इतिकतंव्यता होती है, ऐसा नियम नहीं है । जहाँ वेदिक 
इतिकर्तव्यता के विषय में प्रत्यक्ष बचन हैं, वहाँ बह वैदिकी होती है । 
लिङ्गन वा नियम्येत लिङ्गस्य तद्‌ गुणत्वात्‌ ॥४॥ 
सि०--इतिकर्तव्यता लिङ्गवाकय से नियम्य हुआ करती है। प्रयाजादि वैदिक 
पूर्व के गुण होते हैं। जो लिङ्ग होता है, बह उनके गूणवाला होता है। 
अपि वाच्त्यायपूर्वस्वाद्यत्र नित्यानुवादवचनानि स्युः ॥५॥। 
पूर्व ०--ऐसे लिज्ञों द्वारा बैदिकी इतिकर्तव्यता नियत नहीं की जा सकती, 
बोकि यह अन्यायपू्वेक होनी योग्य नहीं । च्यायपुवंक वचन ही उसका साधक होता है। 
जहाँ पर नित्यानुवाद वचन होते हैं, वहाँ पर ही वैदिकी इतिकर्तव्यता हुआ करती है। 


मीमांसादश्नम्‌ [७४ 


मिथो वा विप्रतिषेधाच्च गुणानां यथार्थकल्पना स्यात्‌ ॥६॥। 
आर, लौकिक तथा वैदिक--दोनों इतिकतेव्यताएँ एकसाथ प्रवृत्त नहीं हो सकतीं, 
क्योंकि दोनों का श्रापस में विप्रतिषेध हो जाएगा। यदि दोनों की सहप्रवृत्ति माची जाए 
' तो एक के द्वारा कमं निरपेक्ष होता है और दूसरी की अवृत्ति प्रतिषिद्ध होने से गुणों की 
यथार्थं कल्पना हो जाएगी । 
भागित्वात्तु नियम्येत गुणानामभिधान्वात्सम्बन्यादभिधानवद्यया 
घेनुः किजोरेण ७ 
समान भागित्व होने पर गुणों के श्रभिधाच होने से दोनों में वैदिकी इति- 
कतंव्यता हो जाएगी । सौर्यादि में दृश्यात प्रयाजादि गुण इस श्र्थ में अभिघायक होते 
हैं जैसे किशोर लिङ्ग से घेनु शब्द गोधेनु में दृष्ट-प्रवृत्तिवाला होने पर भी प्रहवधेनु का 
भी भागी होता है। 
उत्तत्तीनां समत्वाद्वा यथाधिकारं भावः स्यात्‌ ॥७॥ 
पूर्व ०--प्रयाज भौर अनुयाज आदि की उत्पत्ति के समान होने से अधिकार के 
प्रमाण से अस्तित्व होता है। 
उत्पत्तिशेषवचनं च बिप्रतिविद्धमेकस्मिन्‌ ॥8॥। 
एक ही वाक्य में प्रधान की उत्पत्ति और अ्रज्ञों का बचन सम्भव नहीं । जो प्रधान 
उत्पन्न होता है, वह श्रज्ञों की अपेक्षा किया करता है। 
विध्यन्तो वा अकृतिवच्चोरनायां अब्तेट तथा हि लिङ्गदर्शनम्‌ ॥१०॥ 
दर्शपोणणगास के समान सोर्ययाग विधि में पुरोडाश आदि सम्पूर्ण सम्बन्ध पाये 
जाते हैं । इससे प्रयाजादि लिङ्देन का समर्थन हो जाता है। 
लिद्गहेतुत्वादलिङ्क लोकिकं रयात्‌ ॥११॥ 
सि०--प्रयाजादि वाचक शब्द के श्रवण से बैदिक श्रभ्युपाय होता है और जहाँ 
कोई लिङ्ग नहीं होता वहाँ लौकिक विधान होता है। 
लिङ्भस्य पूर्ववत्त्वाच्चोड्वाशब्दसामान्यादेकेनापि 
निरूप्येत मथा स्थालीपुलाबे न ॥१२॥ 
प्रयाजादि लिङ्ग के पूर्ववत्व होने से कर्मबोधक विधिपद सामान्य है तथा स्थाली- 
पुलाक न्याय के समान वैदिक इतिकतँव्यता का निरूपण करता है। 
हादश्ञाहिकगह्ेणे तत्मरृतित्वादेकाहिकमधिकागमात्‌ 
तदाण्यं स्यादेकाहवत्‌ ॥ १३॥। 
पूर्व ०--अ्रहगंण नामक याग में द्वादशाह नामक याग के धर्म कतंव्य हैं, क्योंकि 
एकाहिक याग द्वादशाह याग की विकृति हैं। एकाह सम्बन्धी समास्यान हैं--ज्योति, गो, 
आयु ग्रादि । ज्योतिष्टोम में जो अधिक धर्मों की प्राप्ति होती है, वह तदास्य है, एकाहं के 
अमान । 
लिङ्गाच्च ॥ १ ४॥ 
प्रमाणों के पाये जाने से भी यही सिद्ध होता है कि द्वादशाह का अनुष्ठान करना 
जबराहिए। 


| 


न वा ऋत्वमिधानादघिकानामशब्दत्वम्‌ १४१५४ 

सि०-द्वादशाह नहीं करना चाहिए, एकाहिक ही कतेव्य है, क्योंकि चोदक के 
द्वारा द्वादशाह की प्राप्ति होती है श्रौर नामधेय से एकाहिक प्राप्त होता है । प्रत्यक्ष होने 
के कारण नामधेय चोदक से बलवान्‌ होता है। अधिक श्वागम वचन से होता है, नामधेय 
सै नहीं । ज्योतिष्टोम में ज्योति ग्रादि का अभाव होता है। 

लिङ्ग संघातधमंः स्यात्तदर्थापत्तेद्रे व्यवत्‌ ॥१६॥ 

पुर्व०--लिङ्ग संघात का घमं होता है शरोर द्वादशाह संघात है। श्र्थापत्ति से 
स्थानी द्वादशाह धर्मों को ग्रहण करता है जैसे ब्रीहि आदि द्रव्य से श्रुतधमे तत्कार्यापन्न 
नीवारों में प्राप्त होते हैं । 

न वार्थघमंत्वात्‌ संघातस्थ गुणत्वात्‌ ॥१७।। 

सि०--संघात के गोण होने से द्वादशोपसत्व श्रपूवे ==प्रधान का धमं है, संघात 

का नहीं। 
अर्थाषत्तदरव्येषु धर्मलाभः स्यात्‌ ॥१८॥ 

द्रव्यवत्‌” यह दृष्टान्त ठीक नहीं है, क्योंकि इस प्रकार प्रतिनि धिभूत द्रव्यो में 

र्थापत्ति से स्थानी भूत द्रव्यों का भी लाभ हो जाएगा। 
प्रवृत्या नियतस्य लिङ्कदशंनम्‌ ॥१६॥ 
मुख्य प्रवृत्ति से नियत का लिङ्गदर्शन होता है, चोदक की प्राप्ति होने से नहीं । 
विहारदर्शनं विश्िष्टस्थाना रभ्यवादानां परकृत्यर्थत्वात्‌ ॥२०॥ 
श्रप्रकरण पठितों के प्रकृत्यर्थ होने से विशिष्ट का विहार-दशन होता है। 
॥ इतिपूर्वंमीमांसादशने सप्तमाध्यायस्य चतुर्थः पादः॥ 
॥इति सप्तमोऽध्यायः॥ 


अष्टमोऽध्यायः 


प्रथमः पादः 


ध्रथ विज्ञेषलक्षणम्‌ ॥१॥ 

अब सामान्य अतिदेशनिरूपण के पश्चात्‌ विशेष अतिदेश के लक्षणों का वर्णन 

किया जाता है। 
यस्य लिद्भमर्थंसंयोगादभिधानवत्‌ ॥२॥ 

जिस विध्यन्त का कुछ लिङ्ग शब्दगत या श्रर्थगत वैकृतिक्म-विधि में अथवा 
तद्गुण वाक्य में दिखाई देता है, वह विध्यन्त के साथ श्रर्थ का संयोग होने से श्रभिधान की 
भाँति विध्यन्त होता है। 

्रवृत्तित्वादिष्टेः सोमे प्रवृत्तिः स्यात्‌ ॥३॥ 

पूर्व ०--“ज्योतिष्टोमेन स्वमंकामो यजेत” यहाँ पर सोम के ग्रङ्ग भूत दीक्षणीय 
भ्रादि में प्रवृत्तित्व होने से इष्टि की सोम में प्रवृत्ति होती है, दशेपौर्णमास विध्यन्त प्रवृत्त 
होने से सोम में होता है । 

लिङ्गदशेनाच्च ॥४॥ 
तथा, प्रमाणों के उपलब्ध होने से ऐष्टिक विध्यन्त होता है। 
कृत्स्नविधानाद्वाऽपूर्वत्वम्‌ ॥५॥ 

सि०-_कृत्स्न विधान से सोम में अ्रपुवंवत्व होता है । यह विहित इतिकते व्यता 

बाला होता है, इसी से अपूर्वे है। 
स्रुगभिघारणाभावस्य च नित्यानुवादात्‌ ॥६॥ 
स्रुक्‌ के अभिघारण का ग्रभाव नित्यानुवाद होता है, अतः सोम अपूर्व होता हे। 
विधिरित चेत्‌ ॥७॥ 

दशंपोरणेमास प्रकृति होने से प्राप्त स्रुक्‌ के भ्रभिघारण का प्रतिषेध करनेवाली 

विधि है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न वाक्यश्ेषस्वात्‌ ॥८॥ 

उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि वाक्यशेष होने से यह्‌ सिद्ध होता है कि यह विपि 

नहीं है। 
शंकते चानुपोषणात्‌ ॥६॥॥ 

दर्शपोणंमास में नियत उपोषण होता है, परन्तु यहाँ उपोषण न होने से शंका 

जत्पन्त होती है। 


चार] 


दशेनसमैष्टिकानां स्यात्‌ ॥१ ० 
प्रयाज और अनुयाज ऐष्टिको का दर्शन लिङ्गस्व से आदिष्ट हो जाता है, अतः 
सोम का ्रपूवेत्व होता है 
इष्टिषु दर्शपूर्णमासयो: परवृत्तिः स्यात्‌ ॥११॥ 
इष्टियों में दर्श तथा पूर्णमास के घर्मो की प्रवृत्ति होती है, बयोंकि सभी इष्टियाँ 
विध्यान्तापेक्ष हुप्रा करती हैं। यह सन्देह होता है कि यह दर्शपौर्णमासिक विध्यन्त है या 
सोमिक अथवा केवल दर्शपौर्णम्रासिक ही है। 
पशो च लिङ्गदशनाल्‌ ॥१२७ 
प्रमाण-वाक्‍्यों के उपलब्ध होने से पश्ुयाग में दक्शपौणमासिक विध्यन्त ही 


होता है । 
दक्षस्य चेतरेषु ॥१३॥ 
प्रन्य सवनीय पशुयागों में दीक्षा के सम्बन्ध से दैक्ष अग्नीषोमीय याग के धर्म 
प्राप्त होते हैं । 
ऐकावशिनेष्‌ सौत्यस्य हुरशन्यस्य दर्शनात्‌ ॥ १४॥॥ 
ऐकादशिच पशुयाग में सौत्य का विध्पन्त (सवनीय पशुयाग) के घमो का अतिदेश 
होता है, दो रना (रस्सी) रूप प्रमाणवाक्य के पाये जाने से। 
तप्प्रवृत्तिर्गणेषु स्या्तिपश्ु युपदर्शवात्‌ ॥१५॥ 
प्रतिपशु में यूप के दशन होने से ऐकावशिन धर्म की प्रवृत्ति पशुगणों में भी हो 
जाएगी, अतः ऐकादशिनों का विध्यन्त पशुगर्णो में ही होता है। 
अव्यक्तासु तु सोसस्य ॥ १ दा 
जहाँ देवता वाचक पद का विधान नहीं होता वहाँ सोम का विध्यन्त (सोम के 
भम का अतिदेश) होता है। 
गणेषु द्वादशस्य १७ 
अरहगंणों में द्वादशाह याग के धर्मो का श्रतिदेश होता है। 
गव्यस्य च तदादिषु ॥ १८७४ 
संवत्सर सत्रों में इबामयन के धर्मों का अतिदेश होता है। 
निकायिनां च पूर्वस्योत्तरेषु अवृत्तिः स्यात्‌ ॥१६॥ 
निकाय (निकाय नाम है उन धर्मों का जो संघातरूप से एक नियत कम में ग्राते 
है) यज्ञों में पहले यज्ञ के धर्मों का पिछले यागों में अतिदेश होता है। 
कर्मणस्त्वप्रवृत्तित्वातकलनियमकतुँसमुदायस्थानन्वयस्तद्बन्धनस्वालु ॥२०॥ 
सोर्य-यागरूपी कर्म की प्रवृत्ति न होने के कारण तथा फल, नियम, कर्ता तथा 
क्षपुदाय रादि का उससे सम्बन्ध होने के कारण फलादि की अप्रवृत्ति है, उनका अतिदेश 
नहीं होता । कर्मे विध्यन्त-प्रवृत्त नहीं होता, विध्यन्त से घर्म प्रबृत्त होते हैं । 
प्रवृत्ती चापि तादर्थ्यात्‌ १२१॥ 
कर्म का उपकार करने के लिए ही धर्मों की प्रवृत्ति हुआ करती है। फल पुरुष का 


सीमांसादशनम्‌ [नर 


उपकार' करता है, कर्म का नहीं । फल को पुष्पार्थे कहा भी गया है! इसी प्रकार नियमादि 
भी कर्म के धर्म नहीं होते । 
भ्रश्नुतित्वाच्च ॥२२॥ 
प्रधान का अतिदेश कथन करने के लिए कोई आास्त्रीय प्रमाण भी नहीं है। 
गुणकामेष्वाशितत्वात्रवृत्तिः स्यात्‌ ॥२३॥ 
गोदोहन श्रादिरूप गुणों की प्रणयनाथित होने से प्रवृत्ति होती है। 
निवृत्तिर्वा कर्मभेदात्‌ ॥२४॥ 
कर्म का भेद होने से गोदोहन श्रादि की निवृत्ति हो जाती है। 
श्रपि वाऽतद्विकारत्वास्कररव््वात्‌ परवृत्तिः स्यात्‌ ॥२५॥ 
ऐसे स्थलों में तहिकारत्व न होने से प्रवृत्ति भी हो जाया करती है, जैसे खदिर 
कलु के लिए ही विकार है, श्रतः यह त्रत्वथ ही होता है। 
एककर्शेणि विकल्पो5विभागो हि चोदने कत्वात्‌ ।।२६॥ 
एक विधिविहित होने से सौर्थयाग एक प्रविभक्त कर्म है। एक कर्म में समुच्चम 
सम्भव नहीं किन्तु विकल्प होता है! 
लिङ्गसाधारण्याङ्विकल्पः स्यात्‌ ॥२७॥ 
यूषे ०--उभयत्र ्रोषधिद्रव्यरूपलि ङ्ग साधारण होने से विकल्प होता है। 
एकार्थ्याद्वा नियम्येत पूर्ववत्वाद्विकारो हिँ॥२८॥ 
सि०श्राग्नेय और सोर्य--दोनों एक देवतत्व के लिङ्ग होते से निथम्य हो 
जाता है कि भाग्नेय है, पुर्वेवत्व होने से विकार है। सौय पू्ववान्‌ है। सभी विकृृतियाँ 
पूर्वेवती होती हैं। 
अश्रुतित्वान्नेति चेत्‌ १२६॥ 
एकत्व श्रूयमाण नहीं होता, यदि ऐसा कहो तो-- 
स्थाल्लिङ्काभावात्‌ ॥।३०॥ 
उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि वाक्यशेष में एकत्व के लिङ्क होने से यहाँ पर एकतब 
की व्यवस्था है। 
तथा चान्या्ंदशंनम्‌ ॥३१॥ 
इसी प्रकार अनुवाक में भी एकत्व का श्रवण होता है! 
विप्रतिपत्तौ हविषा निथम्ऐेत कर्मणस्तदुपास्थत्वात्‌ ॥३२॥ 
देवता-सामान्य ओर हवि-सामान्प- इन दोनों में फोन विशेष बलवान्‌ है, ऐसी 
झांका होने पर हनि से विध्यन्त को नियम्य करना चाहिए, क्योंकि देवता हनि की अपेक्षा 
बहिरङ्ग है श्रोर कम भ्रन्तरङ्ग है । 
तेन च कर्मसंयोगात्‌ ॥३३॥ 
और, उस इवि से कमें का संयोग होता है, प्रत: हृथि प्रधान दाब्द हूँ। 
गुणत्वेन देवताभुतिः ॥३४॥ 
याग में देवता का श्रवण ग्रुणभूत होता है। देवता तो आहुतियाँ देते नहीं । द्रम्ब 
की श्राहुतियाँ दी जाती हैं, श्रत: हवि सामान्य ही बलवान्‌ होता है। 


=।१-२] 


हिरण्यमाज्यघभं्तेजस्त्वात्‌ ॥३५॥ 
पुर्वे०--कृष्णल (सोते के छोटे-छोटे टुकड़े जिनकी झाहुति दी जाती है) चह में 
प्राज्य घमों का अतिदेश है, क्योंकि स्वर्ण और ग्राज्य में तेजस्वितालूप समान धमे पाया 
घाता है। 
घर्मानुग्रहाच्च ॥३६।। 
तथा, हिरण्य = सुवणं में राज्य के ग्रोर भी बहुत-से धमे पाये जाते हैं । 
ओषधं वा विश्दत्वात्‌ ३७ 
औषध का हिरण्य में विध्यन्त होता है, क्योंकि दोनों में विशदत्व =कठिनत्वादि 
भ्रम विद्यमान रहते हैं । 
चरुशब्दाच्च ॥३८॥ 
श्र, चरु शब्द श्रोषध का प्रापक है, अतः भ्रोषध का लिङ्ग बलवान्‌ है। 
तस्मिश्च श्रपणश्रृतेः ॥३६॥ 
तथा, उस ग्राज्य में दर्शपौर्णमासिक श्रवण सुना जाता है, ग्रतः हिरण्य में प्रोषधि 
के घर्मो का अतिदेश है । 
सधूदके दृव्यसामए्यात्पयोविकार: स्यात्‌ ॥४०॥ 
मधु और उदक =जल में दूध के धर्मों का अतिदेश है, वर्योकि दोनों में द्रवत्व की 
समाचता है। 
राज्यं वा वर्णसामान्यात्‌ ॥४१॥ 
सि०--वर्ण की समानता होने से मधु रोर उदक में श्राज्य--घृत के धर्मों का 
अतिदेश होता है। 
घर्मानुग्रहाच्च ॥४२॥ 
र मधु तथा उदक के बहुत-से उत्पवन (शोघन) आदि भ्राज्य के धर्म नहीं 
होते । पय के दोहन आदि घर्म मधु और उदक में नहीं पाये जाते। 
पूर्वस्य चाविदिष्टत्बात्‌ ॥४३॥ 
पहले जो द्रबत्व सामान्य बताया गया है, बह्‌ ग्रवशिष्ट होता है । ग्राज्य के गर्म 
करने से उसमें ट्रवर्व शाता है, श्रत: मधु प्रौर उदक में ग्राज्य के धर्मों का अतिदेश है, पय 
के धर्मो का नहीं । 
॥ इति पूर्वेमीमांसादस्नेऽष्टमाध्यायस्य प्रथसः पादः ॥ 


ह्वितीयः पादः 


वाजिने सोमपू्ंस्वं सौत्रामण्यां ग्रहेषु ताच्छक्थात्‌ ॥ १॥ 
पूर्व /--वाजिन्‌ और सौत्रामणी याग में ग्रह नामक पात्र में सोम के धर्मों का 


प्रतिदेश है, सोम शब्द के श्रूयमाण होने से। 
श्रनुवषट काराब्च ॥२॥ 


अ्रनुवषट्कार का प्रयोग भी सोम के धर्मों को दिखलाता है। 
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समुप्हुय भक्षणाच्च॥२३॥ 
समुपहृत करके सोम का भक्षण करना सोम का धर्म है, उसी प्रकार के भक्षण का 
निर्देश यहाँ भी है। 
क्रयणश्षपणपुरौठगुपयामग्रहणासादनवासीपनहनञङच तद्वत्‌ ॥४॥ 
तथा, क्रयण, श्रपण, पुरोरक्‌, उपयाम, ग्रहण, आसादन, वासोप और नहून--ये 
सभी घर्म सुरा के समान सोम में भी होते हैं, श्रतः वाजिन्‌ श्रौर सोत्रामणी में सोम धर्मों 
का श्रतिदेश है। 
हविषा वा नियम्येत तद्विकारत्वात्‌ ॥५॥ 
सि०--वाजिन्‌ और सौत्रामणी यज्ञ दर्शपौणमासिक याग के विकार होने से उनमें 
दशंपोणेभासिक विध्यन्त होता है। 
प्रशंसा सोमशब्बः ॥६॥ 
यहाँ सोम गन्द प्रशंसा के भ्र्थवाला है, विध्यर्थवाचक नहीं, क्योंकि विधायक का 
अभाव है । 
दचनानौतराणि ॥७॥ 
प्राप्ति का प्रभाव होने से भ्रन्य वचन बाचनिकछप में विधीयमान हैं । 
व्यपदेशबंच तद्वत्‌ । ८ 
और, जो व्यपदेश होता है, वह भी उती के समान हुआ करता है। 
पुरोडाशस्य च लिङ्ृद्शेनम्‌ ॥६॥ 
पञुघ्रों के पुरोडाश का निषेध है, क्योंकि ऐष्टिक घमे का अतिदेश में लिङ्ग हैं। 
पशुः पुरोडधशञविकारः स्याहेवतासामान्यात्‌ ॥१०॥ 
पूबे ० --पशुयाग पुरोडाश् के घर्मवाला है, क्योंकि दोनों का देवता समान है। 
प्रोक्षणाच्च ॥ १ शा 
गर, पुरोडाश की भाँति पशु का भी प्रोक्षण होता है, इस हेतु से भी सिद्ध है कि 
पुरोडाश के घर्मो का पशुयाग में प्रतिदेश है । 
पर्येग्निकरणाच्च ॥१२॥ 
पर्यग्निकरण भी पुरोडाशा का एक धमं है ओर वह पशुयाग में भी देखा जाता है, 
अत; पशुयाग पुरोडाश का विकार सिद्ध होता है। 
सान्वाय्यं वा तत्प्रभवत्वात्‌ ॥१३॥ 
सि०--अग्नीषोमीय पशुयाग में सान्नाय्य के घर्मो का अतिदेश होता है, पुरोडाश 
के धर्मों का नहीं । 
तस्य च पात्रदर्शनात्‌ ॥१४॥ 
सान्नाय्य हविष्‌ में जैसे पात्र की आवश्यकता होती है, बैसे ही पशु के खाने म्रादि 
के लिए पात्र की आवशयकता होती है, शतः सा"नाय्य घरे पशुयाग में कतेन्य हं, पुरोडाश 
में नहीं। 


षार] 


दध्नः स्यान्मुतिसामान्यात्‌ ॥१५॥। 
पूर्व ०--धनत्व सामान्य धर्म के कारण सान्नाय्य घर्मवाले पशुयाग में दसि के 
धर्मों का अतिदेश है। 
पयो वा कालसामान्यात्‌ ॥१६॥ पु 
सि०--पशु और पयः--दोनों में सञ्च: कालतारूप घर्ष समान है। इस काल की 
प्रमानता से पयः ही पशु को विकृत करता है, दधि नहीं। 
पश्वानन्तर्यात्‌ ।। १७॥ 
तथा, पशु से पथः का आनन्तर्यं भी होता है । पयः दघि से अन्तरङ्ग है। 
द्रवस्बं चाविश्विष्टम्‌ ॥१८॥ 
पशु और पथः दोनों में द्रवत्वरूप धर्म समान है। 
आसिक्षोभयभाव्यत्वादुभयविकार: स्यात्‌ ॥१६॥ 
पूर्व ०---आ्रामिक्षा दूध ऑर दही दोनों के मिलाने से बनती है, प्रतः उसमें दूध 
भौर दही दोचो के चर्म कर्तब्य हैं। 
एकं वा चोदनेकत्वात्‌ ॥२०॥ 
सि०--दोनों में से एक के धर्म का अतिदेश मानना योग्य है, एक विधि-विहित 
होते से। 
दघिसंघातसामात्यात्‌ ॥२१॥ 
पूवं ०_-दघि के धर्मों का अतिदेश करना चाहिए, क्योंकि दघि और ग्रामिक्षः 
गीतों में घनत्व समान रूप से पाया जाता है। 
पथो चा तत्रधानत्वार्लोकवददध्नस्तदर्थत्वात्‌ ॥२२॥ 
सि०--्रामिक्षा याय में पयोयाग के धर्मों का अतिदेश होगा, क्योंकि आमिक्षा में 
रष की प्रधानता है, न कि दही की। लोकव्यवहार में भी थोड़ा-सा दही जो खाने के काम 
हैं नही भ्राता, वह्‌ दही बनाने के लिए पर्याप्त होता है। 
धर्मानुग्रहाच्च ॥२३॥। 
प्रौर सद्यःकालतारूप धर्मानुकूल होने से भी पयोघ् का आमिक्षा में अतिदेश है । 
सत्रमहीनश्च द्वादशाहस्तस्योभयथा अवृत्तिरेककर्म्यात्‌ ॥२४॥ 
पुर्व» -द्वादशाह- सत्र और अहीन दोनों संज्ञाओं दाला है। उस (द्ादशाह ) 
कौ पोतो प्रकार की प्रवृत्ति होती है, क्योंकि एककम्यंता दोनों में होती है । 
भ्रपि वा यजति शृतेरहोनमूतभरवृत्तिः स्पात्प्रकृत्या तुल्यशब्दत्वात्‌ ॥२५॥ 
सि०- जहाँ 'यजति' पद का प्रयोग होवा है, वे 'अ्रहीन' होते है शरीर उनमें ्रहीनों 
कै धर्म का प्रतिदेश होगा । द्वादशाहरूप प्रकृति के साथ भी सामान शब्द ही होता है। 
दिराजादीतासेकाददराज्ावहीनत्वं यजति चोदनात्‌ ॥२६॥ 
द्विरात्र आदि याग एकादशरात्र से अहीन होते हँ । वहां पर प्रहीनभूत की प्रवृत्ति 
होती है, क्योंकि उनकी प्रेरणा 'यजति' शब्द से की जाती है। 
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त्रयोदशरात्रादिबु सत्रसुतस्तेष्वासनोपायि चोदनात्‌ ॥२७॥ 
अयोदशरात्र रादि सत हैं, क्योकि उनमें 'ग्रासन', 'अपायि' आदि शब्दों का प्रयोग 
हुआ है, श्रतः इनमें सच के घर्मो का अतिदेश होगा। 
लिद्काच्च ॥२८॥ 
चयोद्शरात्र श्रादि सत्र हैं, इस बात को सिद्ध करने के लिए प्रमाण भी उपलब्ध 
होते हैं । 
अन्यतरतोऽतिरात्रत्वात्पञचदरञ्ञारस्याहीनत्वं फुण्डपायिनासयनस्थ च 
तब्भूतेष्बहीनत्वस्य दर्शनात्‌ ॥२६॥ 
पूवं०-पञ्चदशरात्र और कुण्डपा यिनामयन- यै दोनों अहीन हैं, अतः इनमें 
अहीनों के घर्मो का अतिदेश है। अन्यतर से श्रतिरात्र भूतो में ग्रहीनस्व शूयमाण होता है। 
श्रहीनवचनाच्च (३०१ 
अ्रहीन' वचन के पाये जाने से भी पञ्चदशरात्र श्रादि श्रहीन ही हैं । 
सन्ने बोपामिचोदनात्‌ ॥३१॥। 
सि०--'भ्रपाथि' शब्द का विधान उपलब्ध होने से पञ्चदशरात्र श्रादि सत्र हैं, 
अहीन नहीं। 
सत्रलिङ्कः च दशयति ॥३२॥ 
तथा, लिङ्ग प्रमाण भी यही सिद्ध करते हैं कि पञ्चदशरात्रादि सत्र हैं । 
॥ इति पूर्बमीमांसादशेनेऽष्टमाध्यायस्थ हितीयः पादः ॥ 


तृतीयः पादः 


हुविरगणे परमुत्तरस्य देशसामान्यात्‌ ॥ १॥ 
पूर्व ०-- ह॒विर्गण में उत्तर श्रग्नीषोमीय का पर-शुचि देवता विकार होता है। देश 
की समानता होने से पूवे-बुवे का विकार होता है । 
देवताया नियम्येत शब्दबस्वादितरस्पाणुतित्वात्‌ ॥२॥ 
सि०--देवता से नियम होता है, क्योंकि देवता में शब्दत्व है। देश--क्रम से 
नियम नहीं है, क्योंकि क्रम श्रूयमाण नहीं है । देवताओं का आदर और क्रम की अवहेलना 
करनी चाहिए। 
गणचोदनायां यस्य लिङ्ग तदावृत्तिः प्रतीयेताग्नेयबत्‌ ॥३॥ 
पुर्ब ०--गणचोदना =विधान में जिसका लिङ्ग होता है, उसी की आवृत्ति चोदना 
सामान्य होने से श्राग्नेय की भाँति होती है। आग्नेय का जैसे बिध्यन्ताम्यास होता है, वैसे 
ही यहाँ भी हुप्रा करता है। 
नानाहानि वा संघातत्वात्‌ प्रवृत्तिलिङ्गो न चोदनात्‌ ।४॥ 
सि०-यागों का गुण संघात होता है, उस गृण से भिन्न-भिन्न भ्रहों का जो धमं 
है, वह श्रतिदष्ट किया जाता है। सप्तरात्र में चोदना से प्रवृत्त द्वादशाहिक चार हैं, उन्हें 
अनूदित करके निवृत्‌ किया जा सकता है। 
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तथा चान्यार्थदशनम्‌ ॥४॥ 
2 चितृत्‌ श्रभ्थास होता है तो सभी भ्रम्निष्टोम हो जाएँगे'-ऐसा मानने पर 
भन्य र्थं की उपलब्धि होती है। 
कालाम्यासेऽपि बादरिः कर्मभेदात्‌ ॥६॥ 
ग्रूबे ०--कहीं-कहीं कर्मविशेष में काल का झम्यास श्रूयमाण होता है, वहाँ 
द्वादशाहिकों की ही कर्मभेद से प्रवृत्ति होती है, यह झ्ाचायं बादरायण का मत है। 
तदावृत्ति तु जैमिनिर ह्वामगर त्य्संख्यत्वात्‌ ॥७॥। 
सि०--आचायं जैसिनि षडह की श्रावृत्ति मानते हैं, क्योंकि चौबीस दिनों की 
संख्या अप्रत्यक्ष है । 
संस्थागणेषु तदम्यासः प्रतीयेत कृतलक्षणग्रहणात्‌ ॥८॥। 
पूर्ने >--ज्योतिष्टोम की संस्थाओं में ज्योतिष्टोम का अभ्यास प्रतीत होता है, कृत 
नामक ज्योतिष्टोम का ग्रहण होने से। 
शविकाराद्टा परक्तिस्तहि ष्टा स्यादभिधातस्य तन्निमित्तत्वात्‌ ॥£१। 
सि०--विषान के द्वारा अधिकृत होवे से प्रक्रति तद्।िशिष्ट (द्वादशाहिक संस्था 
विशिष्ट) होती है। अग्निष्टोम आदि भ्रभिषान संस्था-निमित्त हैं, ज्योतिष्टोम के प्रमि- 
घायक्‌ नहीं । 


गणादुपचयस्तत्मकृतित्वात्‌ ॥१०॥ 

पूर्वे०द्वादश्ाह्‌ गण होने से उपचय (मन्व बढ़ाना) घरमे की प्राप्ति होती है, 

क्योंकि शातोक्थ्य की प्रकृति द्वादशाह के समान है। 
एकाहाह तेषां समत्वात्स्यात्‌ ॥११॥ 

सि०---शतोक्थ्य प्रोर द्वादक्षाह--दोनों में समानता होने से एकाह ज्योतिष्टोम 

से उपचय होता है। 
यायत्रीषु प्राकृतीनामचच्छेदः प्रवत्यधिकारात्संख्यात्वादम्निष्टोम- 
खदव्यतिरेकात्तदाख्यत्वस्‌ ॥ १ २॥। 

पूर्व ०--गायत्रियों में त्रिष्टुप्‌, जगती इत्यादि प्रकृतियों का अवच्छेद (भ्क्षर- 
ह्ोप) होता है, प्रकृति का प्रधिकार होने से । गायत्री में चौबीस भ्रक्षर की संख्या होती है,, 
परा संख्या का कभी व्यभिचार नहीं होता (गायत्री में सदा चौबीस ही श्रक्षर होते हैं) । 
प्रष्पतिरेक के कारण, श्रग्निष्टोम की भाँति गायत्री का आख्यत्व होता है । 

तन्नित्यवच्च पुथक्सतोषु तद्वचनात्‌ ॥१३॥ 

थोर, गायत्री की अपेक्षा से भिन्न संख्यावाची निष्टूप्‌, जगती आदि में नित्य 

शक्ष्पावाचक गायत्री वचन है । 
न विज्ञतो दकश्षेति चेत्‌ ॥१४॥ 
बीस संख्या में दस संख्या नहीं, यदि ऐसा कहो तो-- 
एकसंस्थमेच स्यग्त्‌ ॥१४॥॥ 

उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि फिर तो एक संख्या में ही सब का समाबेश हो 

ब्राएगा । 
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गुणाद्वा द्रव्यशब्द: स्यादसर्व विषयत्वात्‌ ॥१६।। 
सि०--गुण होने से गायत्री शब्द चौबीस प्रक्षरयुक्त द्रव्य--ऋचा का वाचक 
है। यह संख्या नहीं है, सर्वेविषयक न होने से। 
गोत्ववच्च समन्वयः ॥ १७॥ 
“मो! शब्द गमन करने (जाने) वाले समी सामास्य द्व्यों का वाचक हो सकता है, 
परन्तु उसका समन्वय गलकम्बलवासी गौ में ही होता है, इसी प्रकार गायत्री भी ऋग्वचन 


में ही संगत होती है। 
संख्यायाश्च शान्दवत्तवात्‌ ॥ १८४ 
और, चौबीस संरुप्रावाचक “चतुविश' शब्द है, उक्त संख्या शब्दवाली है। 
इतरस्माशुतत्वाच्च ॥१९॥ 

इतर जो ऋग्वेदादि की ऋचाएं हैं, उनकी श्रुति न होने से मी गायत्री शन्द 
प्रयंवान्‌ है। यहाँ संख्या का कोई प्रयोजन नहीं है, श्रत: गायत्री ऋचाप्नों का ही भागम 
करना चाहिए । 

ड्रव्यान्तरे४निवेश्ादुकष्यलोप विशिष्ट स्पात्‌ 3३२०॥॥ 

अग्निष्टोम शब्द का किसी भी द्रव्यान्तर में £> न होने से, यह केवल 
अन्निष्टोमान्तता को बतलाता है। उक्थ्यलोप के बिना द्वादक्षाईिकों की अग्निष्टोमान्तता 
नहीं होती, प्रत: उक्थ्यलोप धवस्य होना चाहिए । 

झप्मास्त्र लक्षणत्वाज्य १२३॥ 

गायत्री शास्त्रलक्षणा है भोर 'झ्तारिविष्टोम! में सक्थ्यस्तोत्र भ्रद्यास्त्र लक्षणवाले 

हैं, भरत: प्रशास्त्रलक्षणत्व होने से वे गायत्री का बाघ नहीं कर सकते । 
उत्पत्तिवामघेयत्दाद्‌ भक्त्या पृथक्सतीधु स्यात्‌ ॥२२॥ 

ऋचा का नाम गायत्रो है ओोर यह स्व ध्वावसिद्ध है, भ्रत: जगती प्रादि में गायत्री 

छन्द का प्रयोग गौणवृत्ति से ही होता है। 
वचनमिति चेत्‌ 0२२७ 

जहाँ विधि है, वहाँ शब्दार्ष से व्यवहार होता है, प्रतः यहाँ पर संख्या में गायत्री 

हे, यदि ऐसा कहो तो-- 


याय; माम्‌ ४२४॥ 

उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि वह एक ही स्थान में संख्या प्रथंवाला है, प्रन्यत्र 

नहीं । लक्षणा से कहना भी उचित नहीं। 
अपूर्चे च विकल्पः स्याद्यदि संख्याविधानम्‌ ७२५१ 

यदि संख्या में गायत्री शब्द का विधान माना जाए तो प्रक्कतिभूत दर्शेपोणंमास में 

आयत्री का विकल्प मानना पड़ेगा, ग्रतः संख्या विधान उचित नहीं। 
ऋग्गुणत्वान्नेति चेत्‌ ॥२६ा। 

चहम्गृण होने से प्रकृति में विकल्प होता है, यदि ऐसा कहो तो भी ठीक नहीं, 

क्योंकि ऋग्गुण उपसंगूहीत होता है। 
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तथा पूर्वयति स्यात्‌ ।(२७॥ 
जैसे ग्रपूर्व में होता है, वसे ही पूर्ववान्‌ प्रकृतिभूत “बृहस्पति” भी सबमें हो जाएगा । 
गुणावेधएच सर्वत्र ॥२८ा। 
भोर, गुण चौबीस संख्या का तो सर्वत्र भावेश होता है। (सूत्र में “च' का प्रयोग 
“तुः के स्थान पर होने से संख्याभिधान गायत्री शब्द में प्रकृति मायत्रियों का ध्रागम प्राप्त 
नहीं होता । 
निष्णन्नग्रहणान्नेति चेत्‌ ॥२६॥ 
गायत्री शब्द रूहिरूप में ग्रहण होता है, यदि ऐसा कहो तो-- 
तथेहापि स्यात्‌ ॥३०॥ 
उस प्रमाण से यहाँ भी हो जाता है। 
यदि घाञ्विशये नियमः प्रकृत्युपवन्धाच्छब्देष्वपि प्रसिद्धः स्यात्‌ ॥३१॥ 
यदि श्रसंशय में भी प्रकृत्युपबन्धन (प्रतिदेश-श्षास्त्र के प्रनुग्रह) से ्रगायत्री में 
गायत्री शब्द की कल्पना करनी पड़े तो कुश में शर शब्द की कल्पना करनी चाहिए। 
दृष्टः प्रयोग इति चेत्‌ ॥३२॥ 
चौबीस प्रक्षरगत संख्या में गायत्री शब्द का प्रयोग देखा गया है, उससे कल्पना 
की जा सकती है, यदि ऐसा कहो तो-- 
तया शरेष्यषि ॥३३॥ 
उसी प्रकार “शर' शब्द का प्रयोग भी कुशाप्रों में देखा जाता है । 
भक्त्येति चत्‌ ॥३४॥ 
'डर' झब्द का प्रयोग लक्षणावृर्ति से होता है, यदि ऐसा कहो तो--- 
तथेतरस्मिन्‌ ॥३ शव 
उसी प्रकार से इतर में भी ऐसा ही होता है, अर्थात्‌ गौणवृत्ति से प्रयुक्त गायत्री 
पाब्द स्वाथ में वत मान रहते हुए तत्सदृष का गमन करता है। इससे यह सिद्ध है कि संख्या 
मैं गायत्री शब्द नहीं ्राता, ऋचा में हो प्राता है। ˆ 
अर्थस्य चाससाप्तत्वान्त तासामेकदेशे स्यात्‌ ॥३ ६७ 
विष्टुष्‌ और जगती झादि के एक देश में प्र्थ की समाप्ति न होने से, उनके एक 
हैए में गायत्री शब्द का प्रयोग नहीं होता । 
॥ इति पूवंभी मांसादर्शनेऽष्टमाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥ 


चतुर्थ: पादः 


दविहोमो य्ञाभिधानं होमसंथोगात्‌ ॥१॥ 
सि०---दविहोम' यज्ञ का नाम है, होम के संयोग से । 
स सोकिकाचां स्यात्‌ कत्तस्तदाख्यत्वात्‌ ॥२॥ 
पूर्व ०--/दविहोम' लौकिक कमो का नामधेय होता है, क्योंकि लौकिक कर्मों में 
छपरे कर्ता का स्मरण होता है। 
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सर्वेषां वा दशंनाद्वास्तुहोमे ॥।३॥ 
सि०--दविहोम' लौकिक ग्रोर वेदिक-दोनों प्रकार के कर्मों का नाम होता 
है। 'ष्टक' लौकिक होम है भौर 'वास्तुहोम' वैदिक । 
जुहोतिचोदनानां वा तत्संयोगात्‌ ॥४।४ 
होम शब्द का संयोग होने से 'दविहोम” नाम होम का है, याग या यज्ञ का नहीं । 
याग के लिए 'यजति' झब्द भ्राता है। होम वह है जिसमें अग्नि में प्राहुतियाँ डाली जाती 
हैं, यह गर्थे है 'जुहोति' शब्द का । 
द्रव्योपदेशाद्वा गृणाभिघानं स्यात्‌ ॥५॥ 
पूर्व ०--दवि से होभ'--इसमें द्रव्य का उपदेश होते से यहाँ गुणविधि है, इसे 
कर्माभिघान कहना उचित नहीं । 
न लौकिकानामाचारग्रहणत्वाच्छज्दवता चान्यार्यविधानात्‌ ।६॥ 
लि०--लौकिकों के आचार से गृहीत दवि होती है प्रौर जो श्रोतकर्म होते हैं, 
उनके भी अन्य होमार्थे पात्र कहे गये हैं, क्योंकि वहाँ श्वा श्रादि का विधान होता है, रतः 
दविहोम को गुणविधि कहना उचित नहीं । 
दर्शनाच्चान्यपात्रस्य ॥७॥ 
“दविहोम' में अन्य पात्रों का दर्शन होने से भी यह गुणविघि नहीं है। 
तथाग्निहविषोः ॥८॥ 
जिस प्रकार पात्र कार्यो में दवि पूज्यमान नहीं है, वेसे ही प्रश्ति-हवि के कार्य में 
भी 'दवि का निवेश नहीं होता । 
उक्तश्चार्थेऽसम्बन्धः ।।8॥ 
श्रनि के कर्म में दवि का उपदेश नहीं होता, क्योंकि अनय द्रव्य प्रग्ति के दहन, 
पचन, प्रकाशन आदि कार्य करने में भ्रसमर्थ होता है, अतः गुणविधि नहीं है । 
तस्मिन्सोमः प्र वर्देताव्यक्तत्वात्‌ ॥१०॥ 
पूर्व०--दविहोम में सोमिक विध्यन्त (सोम के घर्मों की प्रवृत्ति) है, अव्यक्तत्व- 
रूप समानता होने से। (सोम श्रव्यक्त चोदनावाला है, यह भी उसी प्रकार का है।) 
ज वा स्वाहाकारेण संयोगाद्‌ वषट्कारस्य च निर्देशातन्त्रे तेन विप्रतिषेधात्‌ ।११॥ 
सि०-दविहोम में सोमिक विघ्यन्त कहना उचित नहीं, क्योंकि दविहोम स्वाहा- 
कार से संयुक्त होते हैं और तन्त्र में सोमिक में वषट्कार का निर्देश होने से विप्रतिषेध हो 
जाता है । दविहोसों को भ्रपुवं मान लेने से यह्‌ विरोध नहीं होता । 
्चब्दान्तरत्वात्‌ ॥१२॥ 
भिन्न-भिन्न शब्दों के होने से भी दविहोम में सौमिक धर्मो की प्राप्ति श्रयुक्त है । 
सोम 'यजति' चोदनावाला होता है रौर दविहोम 'जुहोति' चोदनावाले हैं। 
लिङ्कदशंनाच्च ॥१३॥ 
ओढुम्बरी होम में स्वाहाकार के लिङ्ग के देखे जाने से भी यहाँ सोभिक विध्यम्त 
नहीं होता, यदि सोमिक विध्यन्त होता तो बषट्कार होना चाहिए था। 


४] ७९३ 


उत्तरांस्तु स्वाहाकारो यथा साप्तददर्थ तत्रानिप्रतिचिद्धा पुनः प्रवत्तिलिङ्ग- 
दर्श्नात्पशुवत्‌ ॥ १४॥। 

भ्राक्षेप---स्वाह्कार-विधि उत्तरार्थं (विकृति के लिए) होती है। जँसे साप्तदइय- 
याचक मित्रविन्दादि विकृति में सम्निविष्ट होते हैं, वेसे ही सोमिक धर्म की प्रवृत्तिका 
अतिषेष नहीं होता तथा लिङ्गमूत वाक्य के दर्शन से पशुदेयक याग में पुनः प्रवृत्ति 

है। 
अनुत्तराधों वाई्य॑कत्त्वादानर्थक्याद्धि प्राथम्यस्योपरोथ: स्यात्‌ ॥ १५॥ 

सना०--स्वाहाकार विधि अनथक होने से प्रकृतिभिन्‍न के लिए: नहीं है। अनर्षक 

होने से प्राइृत का उपरोघ अर्थात्‌ वषट्कार का बाघ हो जाता है। 
न प्रकृताबपीति चेत्‌ ॥१६॥ 

अरक्षेप--प्रकृतिभूत नारिष्ट होमादि में स्वाहाकार का सन्निवेश नहीं है, यदि 

ऐसा कहो ठो-- 
उक्तं ससकाये पारदौर्बल्यस्‌ ॥ १७४ 

समा०--उक्त कथन ठीक नहीं क्योंकि पहले (३.३. १४) कहा जा चुका है कि 

जहा-जहाँ श्रुत्यादि का समवाय होता है, वहाँ 'पर' का दोबेल्य होता है। 
तच्चोदना बेष्टे: अ्रवृत्तित्वादिधि: स्यात्‌ ॥१८॥ 

पक्षान्तर का उत्थापक सूत्र--दविहोम की चोदना समस्त दर्शपौर्णमास इष्टियों 
में प्रबूत होने से भर्निहोत्रादि में नारिष्टहोम प्रवर्तक विधि प्राप्त हो जाती है जो जिसका 
भरम देखा गया है, उसकी मरदृष्यता होने पर उसका श्रनुमान कर लिया जाता है। 

श्रब्दसामर्थ्याच्च । १६४ 
चोदना-- विधि की समानता होने से धर्म की प्राप्ति होती है, इसमें शम्द-सामर्थ्यं 


ही हेतु होता है। 
लिङ्गदर्शनाच्च २०१६ 
ओर, प्रमाण पाये जाने से भी उनकी प्रवृत्ति होती है। 
तन्नाभावस्थ हेतुत्वाद्गुणायें स्पाददर्शनम्‌ ॥।२१॥ 
उत्यापित पक्षान्तर का खण्डन-- व्यग्वकों के अश्रतिष्ठत्व के उपपादन के लिए 
क्ृध्मादि के भ्रभाव को हेतुत्व कहा जाता है। इस प्रभाव के हेतु होने से हविहोम में नारिष्ट 
पमो की प्रवृत्ति नहीं होती । 
विघिरिति चेत्‌ ॥२२॥ 
यह इष्मादि का प्रतिषेध करनेवाली विधि है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न वाक्यक्षेषत्वाद्‌ गुणाथं च समाधानं नानार्वेनोपपदयते । ।२३॥ 
उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि इसकी विधि अन्य केही गई है, यहाँ उसका वाक्य- 
कष है। यदि इन्हें विधियाँ कल्पित किया जाए तो फिर पृथक्‌ वायय होंगे प्रौर व्यवहित 
कना हो जाएगी । अनुवादस्वरूप होने से उनका विघायकत्व नहीं होता । 
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येषां बाप्परयोहोंमस्तेषां स्थादविरोधात्‌ ॥२४॥ 
पूर्व ०-- जिन यागों की अपर भप्रर्नियों में होम होता है, उनकी प्रवृत्ति हो जाएगी 
क्योंकि वहाँ कोई विरोध नहीं होता । 
तत्रौषधानि चोच्चन्ते तानि स्थानेन गम्येरन्‌ ॥२५॥ 
सि०--दविहोम में श्रोषधि द्रव्य ब्रीहि प्रादि विधीयमान हैं, प्रतः उपर्युक्त कथन 
ठीक नहीं । वे द्रव्य स्थान से गम्यमान होते हैं, अ्रत: उनकी प्रवृत्ति में कोई प्रयोजन नहीं 
होता । 
लिङ्गाद्वा शेषहोमयोः ॥२६॥ 
पूर्व०--शैष होमों (पिष्टलेप प्रोर फलीकरण) में भ्रोषघ सामान्य लिङ्ग से प्रवृत्त 
होता है। 
सन्निपाते विरोधिनामप्रवृत्तिः प्रतीयेत विध्युत्पत्तिव्यवस्थानांदर्थस्यापरिणेयत्वाद्‌ 
बचनादतिदेशः स्यात्‌ ॥२७॥ 
उपसंहार सूत्र--यह कथन भी युक्त नहीं, क्योंकि ये दोनों होम प्रतिपत्तिकरण हैं 
भोर दविहोम प्रधान कमं होते हैं। इनका बहुत भ्रधिक मेद है । प्रतिपत्तित्व से निर्वापण 
प्रादि धर्मों के ये दोनों भ्रप्रयोजक होते हैं, भ्त: दविहोमों की घमेप्राप्ति किसी प्रकार मी 
युक्त नहीं है, परन्तु संत्र भरप्राप्ति का स्वभाव नहीं है, वचन से अतिदेश होता है। 
॥ इति यूर्वमीमांसाद्ञनेऽष्टमाध्यायस्य चतुर्थः पादः ?। 
॥ इत्पष्टमोऽघ्यायः ॥। 


नवमोऽध्यायः 


प्रथमः पादः 


यज्ञकमं प्रधानं तदि चोदनामूत तस्य द्रव्येषु 
संस्कारस्तत्प्रयुक्तस्तदर्यत्वात्‌ ४१॥ 
दक्षंपोर्णमास कर्म प्रधान होते हैं, बयोंकि अपूर्व होने से वे विधिगम्य हैं । उसके 
इब्यों प्रोर यजति में जो संस्कार है, वह भपूर्वे प्रयुक्त होता है। वे तदथं हैं, इसीलिए किये 
जाते हैं। 
संस्कारे युल्यमानानां तादर्ध्यातततपरयुक्तं स्यात्‌ ॥२॥ 
पूर्व ०--भवहनन नामक संस्कार में युज्यमान ध्रोक्षण भादि घमं तदथं (प्रवहनन 
के लिए) होने से उसमें प्रयुक्त हो जाते हैं। 
तेन स्वर्धन यज्ञस्य संयोगाद्धर्मसम्बन्धस्तस्माचज्ञप्रयुक्ष्तं 
स्यात्संस्कारस्य तदर्थत्वात्‌ १३ 
सि०---अवहननरूप कर्म से प्रपूर्व का सम्बन्ध है भ्रौर यज्ञ के साथ उसका प्रोक्षण 
सम्बन्ध है, रत: संस्कार की ठदर्थता होने से उसकी यय्चप्रयुक्तता होती है। 
फलदेवतयोइथ ॥६४॥। 
पूवं ०--जो मन्त्र फल भ्रोर देवता का प्रकाश करनेवाले हैं, उन्हें मी भपूर्व प्रयुक्तता 
प्राप्त होती है। 
न चोदनातो हि ताद्ग जयम्‌ ॥५॥॥ 
सि०--फल भौर देवता के स्वरूप को प्रकाशित करने में मन्त्रोच्चारण प्रयोजक 
नहीं है, क्योंकि फल झर देवता के प्रकाश द्वारा भ्रपूर्वे प्रयुक्त होता है। 
देवता वा प्रयोजयेदतिथिवद्‌ भोजनस्य तदर्थ त्यात्‌ ॥६॥ 
पूर्व ०--समस्त देवता सम्पूर्णं धमां के प्रयोजक हो सकते हैं। देवता भोजनरूप 
याग देवता के लिए ही होता है, जैसे भतिथि के लिए लाया गया पदार्थ अतिथि के लिए 


होता है । 
द्रायंपत्याज्च ॥७॥ 
और, देवतामो के भ्रयंपति होने से भी यही सिद्ध होता है। 
ततस्च तेन सम्बन्धः ॥८॥ 
इससे देवता का फल के साथ सम्बन्ध होता है। देवता यज्ञ करनेवाले को फल 
प्रदान करते हैं। इसी तथ्य को स्मृति भोर आचार से भी दृढ़ किया जाता है । 
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अपि वा शब्दपूर्व त्वाद्यजकर्मप्रधान॑ स्याद्‌ गुणत्वे देवुताभुति: ॥ £॥ 
सि०--देवता के लिए फल का प्रयोजन मानना उचित नहीं है। गज्ञकर्म ही 
प्रधान होता है। इसमें शब्दपूर्वत्व हेतु होता है। नही प्रयोजक हुग्रा करता है । देवता 
की श्रुति गौणरूप से होती है। जो स्मृति, प्राचार भौर अन्यां दर्शनों द्वारा देवता का 
भोजन करना कहा है, देवता के विग्रहरहित होने से उसका भी प्रतिवाद हो जाता है । 
प्रतिथौ तत्प्रधानत्वमभाव: कर्मणि स्यात्तस्य प्रोतिप्रघानत्वात्‌ ॥१०॥ 
५. झातिथ्य में अतिथि की प्रीति का विधान होता है। जँसे प्रतिथि प्रसन्न हो वही 
५किया जाना चाहिए किन्तु इस कर्म में प्रीति-विघान का अभाव है, परत: श्रतिथिवत्‌ कहना 
उचित नहीं है। 
द्रव्यसंख्याहेतुसमुदाय वा श्रुतिसंयोगात्‌ ॥ १ १॥ 
पूर्व ०--द्रीहि आदि द्रव्य, परिधिगत त्रित्वादि संख्या, होम में शुपंगत अन्न 
हेतुत्व, चतुहोत्राभिमर्क्षन में पोर्णमासी यागगत समुदायत्व--ये चारों प्रोक्षण आदि के 
संयोजक हैं, द्वितीय भादि श्रुति के साथ सम्बन्ध होने से । 
झर्यकारिते च द्रव्येण न व्यवस्था स्यात्‌ ॥१२॥ 
और, जाति के घम को श्रपूर्व प्रयुक्त मान लेने पर द्रव्य के साथ धर्मे की व्यवस्था 
नहीं हो सकती, प्रत: द्रव्यादि प्रयुक्त ही प्रोक्षण प्रादि होते हैं । 
अर्थो वा स्यात्प्रयोजनमितरेषाअचोदनात्तस्थ च गुणभूतत्वात्‌ ॥१३॥ 
सि०- इतर ब्रव्यादि की कर्तव्यता चोदना--विधि न होने से अर्थ ही इनका 
अयोजक होता है। श्रपूर्व के प्रति इनका ग्रुणभूतत्व होने से श्रवण होता है । 
अपूर्वत्वाद्व्यवस्था स्यात्‌ ॥१४।१ 
'ऐन्द्रवायव'--थह भ्रपुर्व है । इससे व्यवस्था होती है । 
तत्प्रयुकतत्ये च घर्मस्य सवं यिषयत्वम्‌ ।१५॥ 
इन्यादि प्रयुवत प्रोक्षण भ्रादि धमो के स्वीकार करने से धर्म की सवंविषयता हो 
जाती हे। 
तसुक्तस्येति चेत्‌ ॥१६॥ 
सर्वविषयता प्रकरणयुक्त धमं की ही होगी, यदि ऐसा कहो तो-- 
नाशृतित्वात्‌ ॥ १शा 
उक्त कथन ठीक नहीं, वयोंकि प्रकरणयुक्त ब्रीहियों का निर्वेपन कहीं भी श्रूयमाण 
नहीं होता भौर वाक्य से बाधित प्रकरण घर्म का नियम करने में समर्थ नहीं होता । 
अषिकारादिति चेत्‌ ॥ २८ 
पकरण न होने पर भी ग्रध्वयूं ग्रधिकार से ज्ञान प्राप्त कर लेगा कि ये ब्रीहि 
भक्ता हैं, या कार्यार्थ । वहाँ पर जो कार्यार्थ होंगे, उनका ही प्रोक्षण करेगा, यदि ऐसा 
कहोठो- ... 
तुल्येषु नाधिकारः स्यादचोदितञ्च सम्बन्ध: पृथक्‌ सतां 
यज्ञार्येलासितम्बन्धस्तस्माद्शप्रयोजनम्‌ ॥१६॥ 
उषत कथन ठीक नहीं, क्योंकि सभी व्रौहि तुच्य ही होते हैं प्रोर तुल्य में अधिकार 
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सम्भव नहीं हे। उनका कोई पृथक्‌ नाम नहीं होता । जो गन्वार्थ हैं, वे ही. कार्यार्थे भी 
होते हैं। पृथक्‌ होनेवालों का यज्ञार्थ से निर्वाप श्रूयमाण होता है, भ्रतः घर्मे को स्वे- 
विषयत्व की प्राप्ति होती है। पूर्व हेतु से प्रोक्षण आदि का अपूर्वं प्रयुक्तत्व होता है। 

देशबद्धमुपांगुत्व तेषां स्यात्‌ श्ुतिनिर्देशात्तस्थ च तत्र भावात्‌ ॥२ ना 

भग्तीषोमीय से पहले होनेवाले पदार्थों का उपांगुत्व (मौन ग्रनुष्ठान) श्रुति से 
होदा है और इस प्रकार जातीयक का पूर्वदेश में भाव होता है 

यज्ञस्य वा तत्संयोगात्‌ ॥२१॥ 
पूव०-यज्ञ का वाय के साथ सम्बन्ध होने से परमापूर्वे प्रयुक्त उपांशुत्व 


होता है। 
आनुवाबरच तदर्थवत्‌ ॥२२॥ 
और, अनुवाद == भ्रथंवाद तद्देश पदाथं से ही हया करता है। 
प्रणोतादि तथेति चेत्‌ ।२३॥ 
णीता, प्रणयन प्रादि सम्बन्धी वाङ नियम (ब्राणी संयम) परमापूरव प्रयुक्त है, 
यदि ऐसा कहो तो-- 
न यज्ञस्याधुतिः??त्‌ ॥२४३। 
उक्त कथन ठीक नहीं, बथोंकि यहाँ पर यञ्च की विवक्षा नहीं है । 
तढदेशानां वा संघातस्याचोरितत्वात्‌ ॥२५॥ 
सि०--पूर्वेदेश-सम्बन्धी पदार्थों में उपांशुत्व प्रयुक्त होता है । ग्रह, यजि घोर 
भम्यास प्रादि संघात को उपांशुत्व का विधान नहीं होता । 
अस्निधर्म: प्रतोष्टक संघातात्पोर्णमासोवत्‌ ॥२६॥ 
पूर्व ०--कर्षंण, प्रोक्षण प्रादि भ्रग्नि के घर्म प्रति इष्टका में होने चाहिएँ, संघात का 
होना ही इसमें हेतु है। असे पौर्णमासी याग में होता है, वैसे ही यहाँ भी होना चाहिए। 
शनेर्वा स्याद्‌ दरव्यैकत्दादितरासां तदर्षत्वात ॥२७॥ 
सि०_-इष्टका में अलग घमं होते हैं और श्रम्नि में अलग ! धरिनिरूप द्रव्य एक 
होने से इष्टका तदर्थ (म्रग्ति के लिए) होती है। 
चोदनासमुदायासु पोरणमास्यां तथात्यं स्यात्‌ ॥२८७ 
विधान समुदायपरक होने से पौर्णमासी याय में भी मानने योग्य है 
पत्नीतंयाजान्तत्वं सर्वेषाम विञ्ञेवात्‌ ॥२६॥। 
पूर्व ०--विशेष का श्रवण न पाये जागे से पत्नीसंयाजान्तस्व सभी हने नामक 
यागों में हो सकता है। 
लिङ्गाद्वा आमुत्तमात्‌ ॥३०॥ 
सि०-उत्तम याग से पु सब यागों में परनीसंयाजान्तत्व होता है, प्रमाणों के 
उपलन्घ होने से । 
अनुवादो वा दीक्षा यया नक्तं संस्यापनस्य ॥३१॥ 
आाक्षेप- जैसे दीक्षा का उत्मोचन वचन नक्त संस्थापन का विष्यर्थवाद है, वैसे 
ही यह भी भ्रथंवाद है। 
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स्याद्ऽनारम्य विषानादन्ते लिड्भविरोघात्‌ ॥३२।। 
“५ समा०--अन्त में लिङ्ग का विरोध होने से उत्तम से पहले पलीसंयाजान्तता 
होती है। 
अभ्यासः सामिधेनीनां प्राथम्यात्स्थानघर्मः स्यात्‌ ॥२३॥ 
सामिधेनी ऋचाम्रो के प्राधम्य से जो भम्यास है, वह स्थान-घर्मे होता है। 
इष्ट्यावुतो प्रयाजवदावत्तताऽरम्भणीया ॥३४॥ 

पूर्व ०--दर्षंपौर्णमास की ग्रावृत्ति में प्रयाज की भाँति ्रारम्भणीया इष्टि का 

भवतंन होता है। 
सकृहाऽरम्मसंयोगादेकः पुनरारम्भो पावज्जीवप्रयोगात्‌ ॥३४॥ 

सि०--आरम्भ के संयोग से एक बार ही झारम्मणीया इष्टि का अनुवर्तन करना 

चाहिए, फि एक ही प्रारम्भ यावज्जीवन चलता है। 
पर्थाभिधानसंयोगान्मन्त्रेषु सेषभावः स्याततत्राचोदितमप्राप्तं 
चोदिताभिधानात्‌ ॥२६॥ 

अर्थामिधान 5- धर प्रकाशन के संयोग से मन्त्र में शेघभाव-- प्रज्भुत्व होता है। 
मन्त्र से विधिविहित भ्रं का प्रकाश होता है, दशंपोर्णमास भें झविहित होने से वह्‌ आप्त 
नहीं है। 

ततइचावचन तेषामितराथ प्रयुज्ण्ते ॥३७॥ 

इसो कारण से उनका भ्रवचन इतरों (निर्वाप की स्तुति) के लिए प्रयुक्त किया 

जाता है। 
गुणशब्दस्तयेति चेत्‌ ॥३८॥॥ 

्रालेष-निर्वाप मन्त्र में प्रग्नि गुण शब्द है, वैसे ही असमवेत वचन है, यदि ऐसा 

कहो तो-- 
न समवायात्‌ EE 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि वहाँ समवाय होता है। 
चोदिते तु पराथं त्वाद्वि घिवद्िकार: स्यात्‌ ।३४०। 

यदि चोदित भी समवेत है, तो वह परार्थ (स्तुति के लिए) ही किया जाता है, 

अपने संस्कार के लिए नहीं। पराथं होने से वहू भ्रविकार से प्रयुक्त किया जाता है। 
विकारस्तरप्रधाने स्पात्‌ ॥४ १॥ 
यजमान -- प्रधान में विकार होता है। 
असंयोमात्तद्ंषु तद्विशिष्ट प्रतीयेत १४२४ 
विशेषण से विशिष्ट की प्रतीति होती है; शब्दों का उन अर्थौ में संयोग नहीं होता । 
कर्माभावादेवमिति चेत्‌ १४३॥ 
आक्षेष--कर्माभाव होने से 'हरिवत्‌' भादि का प्रयोग है, यदि ऐसा कहो तो--- 
न परार्थत्वात्‌ #४४७ 

समा०- -ठक्त कथन ठीक नहीं, क्‍योंकि 'हरिवत' आदि शब्द इन्द्र की स्तुति के 

लिए होने से परार्थं होते हैं। 
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लिङ्कविशेषनिर्देशत्समानयिधानेष्वप्राष्ता सारस्वतो स्त्रीत्यात्‌ ॥४४॥ 
सि०--पशु-सम्बन्धी धर्मविधियों में सरस्वती देवताक मेषी-द्रव्य याग प्राप्त नहीं 
होता, क्योंकि 'मेषी' स्त्री लिङ्ग है, परन्तु वहाँ पुल्लिज्ध का निर्देश है। 
पदयभिषानाहा तद्धि चोदनाभूतं पुंजिषयं पुनः पशुत्वस्‌ ४६ 
पवं०--पशु का ध्रभिघान होने से चोदनाभूत सर्वनाम शब्द को पुंविषयत्व होता 
है, फिर वह पशु के द्वारा कहा जाता है! 
विशेषो वा तदर्थनिर्देशात्‌ ॥४७॥ 
सि० पुल्लिङ्ग शब्द का निर्देश होने से विश्षेष है । 
पशुत्वं चेकञन्द्ात्‌ ॥४८॥ 
भोर, जो एकत्य कब्द का प्रयोग किया गया है, वह पशु के भमिप्रायवाला ही है 
यथोक्तं खा सन्निधानात्‌ ॥४६॥ 
अथवा, सन्निघान होने से जसा कहा गया है, वह ठीक है। 
झाम्नातादन्यदविकारे दचनाद्विकारः स्यात्‌ ॥५०।। 
जहाँ अधिकार में झ्राम्नात से अन्य आदेशभूत निकार होता है, वह विशेष के 
विधान होने से है। 
वेषं वा तुल्यहेतुत्वात्सामान्याद्विकल्पः स्यात्‌ ॥५१॥ 
पूर्व ०--/इरा' और 'गिरा' दोनों प्रकार का पाठ होता है। दोनों का हेतु भी तुल्य* 
होता है। सामान्य होने से विकल्प होता है । 
उपदेशाच्च साम्नः ॥५२॥ 
साम के उपदेश होने से भी 'गिरा' पद उपदिष्ट हो जाता है, भरतः विकल्प ही: 
होता है। 
नियमो या श्रृतिविशेषादितरत्साप्तदश्यवत्‌ ॥५३॥ 
सि०--श्रुतिविशेष के द्वारा 'इरा' पद ही उपदिष्ट किया गया है, इसलिए नियम 
है प्रोर जो इतर “ग्रिरा' पद है वह साप्तदश्य की भाँति होता है। 
अप्रग्राणाच्छब्दान्यन्वे तथाभूतोपदेश: स्यात्‌ ॥५४॥ 
पूर्म०--'इरा' पद 'गिरा” शब्द से भिन्न होने से श्रप्रगीत शब्द से विहित 'इरा' 
पद है, भरत: जैसा विहित है वैसा ही पाठ करना चाहिए। 
यत्स्याते वा तद्गोतिः स्यात्पदान्यत्वप्रधानत्वात ॥५४॥ 
सि०--जिस स्थान पर जिस शब्द का श्रादेश हो, उसी का गान करना चाहिए, 
"भिन्न पद की प्रधानता होने से । 
गानसंयोगाच्च॥५६॥ 
आर, गान के संयोग होने से सी 'इरा' पद होता है। 
खच नमिति चेत्‌ ।५७॥ 
वचनों की उपलब्धि भी है, यदि ऐसा कहो तो-- 
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न तत्प्रधानत्वात्‌ ॥५८७॥ 
उनत कथन ठीक नहीं, क्योंकि वहाँ 'इरा' पद की प्रधानता का निर्देश है। 
॥ इति पूबंभीमांसादर्श ने नवमास्यायस्य प्रयमः पादः ॥ 


द्वितीयः पादः 


सामानि मन्त्रमेके समृत्पुपदेशाम्याम्‌ ॥ १॥। 

पूर्व०--कुछ आचार्ये मानते हैं कि साम-प्रमीत मन्त्रवावय है। इसमें दो हेतु हैं--- 

स्मृति भ्ोर गुरु-शिष्य-परम्परा से होनेवाला उपदेश । 
तबुक्तदोधम्‌ ॥।२॥ 

सि०_-यह्‌ पक्ष दोषयुवत है, यह बात सप्तम प्रध्याय में कह दी गई है। साम 

गीतियाँ हैं, प्रगीत-मन्त्रवाक्य नहीं हैं । 
कम दा विधिलक्षणम्‌ ॥३॥ 
पूर्व ०--साम प्रधान कमं है, द्वितीया विभकित का श्रवण होने से। 
तदुखब्यं वचनात्पाकयज्ञवत्‌ ।।४॥। 

पाकयज्ञ में असे लाजा प्रादि गुणद्रव्य गिनाए हैं, उसी प्रकार सामगान के योनिभूत 

च्टचारूप द्रव्य भी गुणमूत हैं मर सामगान प्रधान कर्म है। 
तत्राविप्रतिषिद्धों द्रव्यान्तरे व्यतिरेकः प्रदेशब्च ॥५॥॥ 

क्रतुविशेष में द्रव्यान्तर (दोनों कचाग्रो) में प्रदेश (प्रतिदेश शास्त्र) प्रोर 

व्यतिरेक (प्रभाव) परस्पर विरोषी नहीं हैं, रतः साम प्रधान कर्म है। 
शब्दायंत्वात्तु नैवं स्यात्‌ ॥६॥ 

सि०--रथच्तर आदि गान ऋचाओं के लिए होने से गान प्रधान कर्म नहीं ग्रपितु 

गौण कर्मे है। 
परायथंत्वाच्च इान्दानाम्‌ ॥७॥ 
और, रथन्तर आदि शब्दों के स्तुतिपरक होने से भी साम गुणमूत हैं । 
असम्बन्धरच कमणा शब्दयोः पृषगर्थत्वात्‌ ॥८। 

स्तुति और गान शब्दों के पृथक्‌ पर्थ होने से कमं से सम्बन्ध नहीं होता, अतः अह्‌ 

का साम. गुणमूत है। 
संस्कारश्च ग्रकरणेऽग्नियत्स्यात्‌ अयुक्तत्वात्‌ ॥६॥ 

प्रश्नि की भाँति प्रयुक्त होगे से भ्रप्रकरण अर्थात्‌ भ्रव्ययनकाल में संस्कार होता 
है। जेसे श्रग्न्याघान के समय अग्नि का संस्कार होता है, ज्योतिष्टोम के प्रयोग-समय नहीं, 
ऐसे ही प्रध्ययनकाल में ऋचाओं का संस्कार होता है, गान के समय नहीं । 

अकार्यत्वाच्च शब्दानामप्रयोगः प्रतोयेत ॥१०॥ 

शब्दों के भ्रकायं (संस्कृत शब्दों का प्रयोग के समय पाठ न करना) होने से 

प्रयोग प्रतीत होता है । प्रगीत शब्द पुनः प्रयुक्त किये जा सकते हैं । 
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आशितत्वाच्च ॥ १ १४ 
गान के कर्मकाल के आशित होने से प्रकर्मकाल में गान की कल्पना नहीं करनी 
चाहिए । 
प्रयुज्यत इति चेत्‌ ॥१२॥ 
प्रयोग के समय सामगान का प्रयोग किया जाता है, यदि ऐसा कहो तो-... 
ग्रहणार्थं प्रतीयेत ॥१२॥१ 
उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि वह शिष्य के धारण एवं ग्रहण (भ्यास) के लिए 
ही किया जाता है। 
तृचे स्थात्‌ भुतिनिदशात्‌ ॥१४॥ 
पूर्व ०--तृच (तीन क्रचाग्रो के समूह) में सामगान होता है, क्योंकि श्रुति में 
ऐसा निर्देश पाया जाता है। 
शब्ढार्थत्वाद्विकारस्य | ¦ ४५0 
तृच में व्यासज्जित (मिला) करके साम का आन करना चाहिए, क्योंकि सामगान- 
रूप विकार शब्दार्थ होता है। 


ति च ॥१६। 

र भ्र्थवाद से भी ऐर” दु: सिद्ध होता है। 

घाक्यानौ तु विभक्‍्तत्कः..! पतशब्दै समाप्ति: स्यात्सस्कारस्थ तदर्थत्वात्‌ ॥ १७७ 

सि०--वाक्‍्यों के निभकत होने से प्रत्येक ऋचा में सामगान की समाप्ति होती है, 

क्योंकि संस्कार (प्रक्षराभिन्यक्ति) ऋचा के लिए होता है । 
तथा चान्यार्थदशनम्‌ ।१८३। 
तथा, प्रत्येक ऋचा में साम की समाप्ति होने से दूसरे अर्थ की सिद्धि भी होती है। 
अनवानोपदेशइच तद्बत्‌ ॥१६॥ 

और भी, यदि प्रयोग के समय में प्रति ऋचा को समाप्ति पर गान करना है तो 
स्वाध्याय के समय भी बैसा ही अ्रम्यास करना चाहिए, प्रत: प्रत्येक ऋचा के साथ गान 
करना चाहिए । 

श्रम्थासेनेतराः ॥२०॥ 
अभ्यास में भी तीनों ही ऋचाओं का ग्रहण करना चाहिए। 
- तदन्यासः समासः स्यात्‌ ॥२१।१ 
पूर्व ०--उस सामगान का अ्रम्यास समान छन्दों में ही करना चाहिए। 
लिङ्गदर्शनाच्च ॥२२॥ 
समाव छन्दों में ही सामगान करने के प्रमाण भी पाये जाते हुँ। 
नेमित्तिकं तृत्तरात्वमानन्तर्यात्परतीयेत ।२३॥ 
सि०--नैमित्तिक उत्तरात्व तो रानन्त से प्रतीत होवा है । 
ऐकार्थ्याच्च तवभ्यासः १२४॥ 

प्रौर, तीनों ऋचाप्नों की एक ग्रथ में संगति होने से उनके ग्रभ्यास का विधान है। 
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प्रागायिक तु ॥२५॥ 
प्रागाथिक सामगान का भी विघान पाया जाता है । 
स्वे च ॥२६॥ 
और, भ्रपने छन्द में ही गाना करना भ्रभोष्ट होता है। 
प्रपाये च ॥२७॥ 
जहाँ प्रकर्षं से गान होता है, वह प्र गाय है, भतः प्रगाय में साम का गान करना 
आवश्यक है । 
लिङ्भदञनाब्यतिरेकाच्च ॥२८॥। 
और, प्रमाणो का अन्यतिरेक होने से भी सामगान करना ग्रावश्यक है। 
भ्र्यकत्वाद्विकल्पः रयात्‌॥२९॥ 
प्रयोजन के एक होने से विकल्प होता है । 
अर्थेकर्वाद्विकल्पः स्यादृश्सामयोस्तद्थ त्वात्‌ ।॥३०॥ 
पूर्व ०---ऋक्‌ प्रौर साम का तद्ंत्व (ऋक्‌ मौर साग दोनों के स्तुत्यथं ) होने से 
विकल्प होता है, वयोंकि दोनों का स्तुतिरूप एक ही प्रयोजन है । 
वचनाहिनियोगः स्यात्‌ ॥३ ६४ 
सि०---साम का विनियोजक वचन है, उक्त वचन से साम के द्वारा स्तवन ही 
होना चाहिए 
समप्रदेशे विकारस्तदपेक्षः स्पाच्छास्त्रकृतत्वात्‌ ॥३२॥। 
पूर्व ०--सामगान के अतिदेश में '्राई' (गान में जहाँ 'ए' हो वहां 'प्राई” कर देते 
हैं) भावादि विकार योन्यपेक्ष होता है, और ये शास्त्र के द्वारा कृत हैं । 
यर्ण तु बादरियंया द्रव्य द्रव्यव्यतिरेकात्‌ १३३॥ 
सि०- “आाई' भाव उत्तरावणंवश से करना चाहिए, योनिवश से नहीं--ऐसा 
चायं बादरायण मानते हैं । इसमें द्रव्यव्यतिरेक हो हेतु है । 
स्तोभस्थेके व्रव्पान्तरे नियत्तिमुग्वत्‌ ॥३४॥ 
पूर्व ०--कुछ क्राचाये ऐसा मानते हैं कि ऋक्‌ की भाँति स्तोभ की ऋगन्तर में 
निवृत्ति होती है। 
तर्वातिवेशस्तु सामान्याल्लोकवद्विकारः स्यात्‌ ॥३५॥ 
सि०--स्तोभ सहित साम का ्रतिदेश है। सामान्य होने से लोकव्यवहार के 
समान भ्रतिदेश है। 
अन्वयं चापि दर्शयति ॥३६॥ 
और, प्रन्वय से भी इसी बात की सिद्धि होती है। 
निवृत्तिऽ्यलोपात्‌ ॥३७॥ 
प्राक्षेप--अथवा, श्रथंलोप होने से स्तोभ ग्रक्षर की निवृत्ति होती है! 
अन्वयो वार्थवादः स्यात्‌ ॥३८॥ 
समा०- प्रोर जो बाक्यशेष वचन है, वह अर्थवाद है। 
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अधिक च विवर्णं च जे मिनि: स्तोभशब्दत्वात्‌ ।।२३£॥। 
जो ऋक्‌ के भक्षर से अधिक घोर विलक्षण वर्ण होता है, वह 'स्तोभ' अक्षर 
कहता है, ऐसा झाचायं जेमिनि मानते हैं। 
घमंस्यार्थकृतत्वाद्‌ द्वव्यगुणविकारव्यतिक्रमप्रतिषेधे 
चोवनानुबन्छुः समवायात्‌ ॥४०॥ 
धर्म को भर्थकृतित्व (प्रोक्षण आदि अपूर्वेरूप अथे) होने से द्रव्य, गुण, विकार, 
ख्यतिक्रम और प्रतिषेघ में समवाय से चोदनानुबन्ध होता है। 
तढुत्पत्तेस्तु निवृत्तिस्तत्कृतत्वात्‌ स्यात्‌ ॥४१॥ 
पूर्व०--परिघि में यूप के घ्म नहीं करने चाहिए, क्योंकि यूप बे घस पशु के 
नियोजन (बाधने) के लिए हैं। 
आवेड्येरन्‌ वार्थ्थवस्वात्संस्कारस्य चदथंत्वात्‌ ॥४२॥ 
सि०--संस्कार के पशु-बन्धनरूप कार्य में नियुक्त होने से उसी में उसकी 
सफलता होने से यूप के घरमे परिधि में भी कठंव्य हैँ। 
आख्या चबं तदावेशाद्विकृतौ स्यादपूर्वत्वात्‌ ॥४३॥ 
परिधि में संस्कारछ्प श्व्यता के अवच्छेदक होने से यूप शब्द की अवृत्ति है प्रौर 
रपव के निमित्त होने से विक्रृति में भी यूप शब्द है; परन्तु ग्रुप दान्द अहितब्य नहीं है 
अर्थात्‌ ग्रुप सन्द के स्थान में परिधि फा प्रयोग नहं करना चाहिए । 
परार्थं न त्वर्यसामान्यं संस्कारस्य तदर्थत्वात्‌ ४४४ 
पूर्व०-श्रघान याग के लिए दघि प्रोर शृत में प्रणीता धर्म नहीं है प्रोर णीता 
कार्येकारित्व भी नहीं, क्योंकि उत्पवदादि संस्कार हविःश्रपण के लिए होते हैं। 
कियेरन्‌ वाऽ्यंनिवृत्तेः ॥४४।१ 
सि०--हविःश्रपण भी दघि प्रोर पय में निष्पन्न होने से उसमें उत्पवन आदि 
भर्म भी कर्तव्य है । 
एकार्य॑त्वादविभागः स्यात्‌ ॥४६॥ 
पुर्वश-बुहद्‌ भोर रथन्तर घमो का एक प्रयोजन होने से विभाग नहीं हो 
परकता । 
निदेशाद्धा व्यवतिष्ठेरन्‌ ।।४७॥ 
सि०- नि्देश-मेद (रथन्तर में ऊंची प्रावाज से नहीं गाना चाहिए और बृहद्‌ 
मैं ऊंची भावाज से गान करना चाहिए) होने से व्यवस्था हो जाएगी। 
भपाइते तद्विकाराहि रोधादृव्यवतिष्ठेरन्‌ ॥४८॥ 
विक्ृतिभूद काण्व रथन्तर में बृहद्‌ धरोर रथन्तर का विकार होने से विरोध के 
कारण व्यवस्था हो जाएगी । 
उभयसाम्नि चेबसेकार्थापत्ते: ॥४६॥ 
पूर्व ०---/गोसव” धादि ऋतु में दोनों सामों (बुहदू श्रौर रथन्तर) की प्राप्ति है, 
भतः प्रत्येक स्तोत्र मै दोनों घर्मो को प्राप्ति है । 
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स्वार्थत्वाद्वा व्यवस्या स्यात्मकृतिवत्‌ ॥१०॥ 
सि०--जैसे प्रकृति=ज्योतिष्टोम याम में बृहद्‌ के धर्म वृहद्‌ में प्रौर रथन्तर के 
घमं रथन्तर में होते हैं, उसी प्रकार दो सामवालें यामों में भी बृहद्‌ श्रोर रथन्तर साम के 
दो धर्म होने से व्यवस्था हो जाएगी । 
पार्चणहोमयोस्त्ववृत्तिः समुदायार्थसंयोगात्तदभोज्या हि ॥५१॥ 
वैकृतकर्म में पावंण होम की प्रवृत्ति नहीं होती, पौर्णमासत्रिक रूप अर्थ के साथ 
सम्बन्ध होने से, क्योंकि इज्या -- याग समुदाय के उद्देश्य से कतंव्य है। 
कालस्येति चेत्‌ ४५२॥ 
पर्वं शब्द काल का वाचक है, मदि ऐसा कहो तो-- 
नाप्रकरणत्वात्‌ ॥५३॥ 
प्रकरण न होने से उक्त कथन ठीक नहीं है। 
मन्त्रवर्णाच्च ॥५४॥ 
र, मन्त्र के वर्ण से भी समुदाय के लिए ही इज्या होती है। 
तदभावेषम्निवदिति चेत्‌ ॥५५॥ 
जिस प्रकार यागार्थ से सन्निहित घोर भसग्निहित अग्नि का आवाहन किया 
जाता है, उसी प्रकार समुदाय के भ्रमाव में भी हो सकता है, यदि ऐसा कहो तो -- 
नाषिकारिकत्वात्‌ ॥१६॥ 
उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि ऋतु के संस्कार के लिए पावण होम का अधिकार 
है। 
उभयारीवेद्ञेषात्‌ ॥५७॥ 
पूर्द०-पौणंमासी और भ्रमावास्या--दोचों में विशेषता न होने से दोनों ही दोनों 
में हो सकते हैं। 
यदभीज्या वा तद्विषयो ॥५८॥। 
सि०--दोनों उभयत्र हैं, ऐसा नहीं है । जहाँ यह अभीज्या है, वहाँ वह होता है, 
क्योंकि वह उसका उपकारक है भर दूसरे का अनुपकारक । 
प्रयाजेऽपीति चेत्‌ ॥५६॥ 
प्राक्षेप--प्रयाज में भी याय संस्कारखू्प है, यदि ऐसा कहो तो-- 
नाचोदितत्वात्‌ ॥६०॥ 
समा०- याग त्रय प्रत्येक वाक्य में विहित न होने से उक्त कथन ठीक नहीं है। 
0 इति पूर्वसोमांतादशने नवमाध्यायस्प द तोयः पादः ।। 


तृतीयः पादः 
प्रकृतो ययोत्पत्तिवचनमर्थानां तथोत्तरस्यां ततौ तत्प्रकृतित्वादये 


चाकाेल्वात्‌ ॥१॥। 
जैसे प्रकृति न=दर्शेपोणेमास में अर्थो का उत्पत्तिवचन होता है, वैसे ही सौर्यादि 
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दृष्टि में भी उसी मन्त्र के द्वारा वचन करना चाहिए, क्योंकि मर्थ में कार्य =सामध्ये 
नहीं होता, प्रत: ऊह्‌ करना आवश्यक है । 
लिङ्गदशनाच्च ॥२॥ 
तथा, प्रमाण उपलब्ध होते से भी इसी तथ्य की सिद्धि होती है। 
जातिनेमित्तिकं यथास्थानम्‌ ॥३॥ 
जाति शब्द और नैमित्तिक शब्द दोनों ही यथास्थान ऊहिंतव्य होते हैं। 
श्रविकारमेकरेऽनार्षत्वात्‌ ॥४॥ 
पू०--कुछ आचारं अनार्षे होते के कारण ऊह को स्वीकार नहीं करते। 
लिङ्गदशेनाच्च ।२॥ 
इस अथे में भी प्रमाण उपलब्ध होते हैं । 
विकारो बा तढुक्ते हेतु: ॥६॥ 
लि०--ऊह करनी चाहिए । इसका हेतु प्रथम सूत्र में कह दिया गया है। 
लिङ्क मन्त्रचिकीर्षाथंम्‌ ॥७॥। 
जो लिङ्ग कहा गया है, वहे तौ मन्त्र के करने की इच्छा के ही लिए है। ऊहित 
होने से वह अमन्त्र हो जाएगा । 
नियमो वोभयभागित्वात्‌ ॥=॥। 
अथवा, उभय भागी (दोनों मन्त्रों के साथ सम्बन्ध होते से) नियम होता है। 
लौकिके दोषसंयोगादपवक्ते हि चोद्यते निमित्तेन प्रकृतो स्यादभागित्वात्‌ ॥&॥। 
लौकिक (यूप) स्पर्श में दोष का संयोग होने से मन्त्रपाठ करने का विधान हैं। 
निषिद्ध स्पर्श रूप निमित्त में ही मन्त्रपाठ का विधान है। वैदिक स्पशं में निषेध न होने से 
मन्तरपाठ का विधान नहीं है। 
अन्यायस्त्वविकारेण इुष्टप्रतिघातिरबाइनिशेषाच्च तेनास्थ ॥ १०४७ 
पूवे०-अन्याय =दशंपोणेमास याग में कहा बहुवचनान्त श्रविकार से प्रवृत्त 
होता है, क्योंकि एक पाश में प्रतिघात दृष्ट नहीं होता और कोई विशेष भी नहीं है । 
निकारो वा तदर्थत्वात्‌ ॥ ११॥ 
तदर्थे होने से विकार--ऊह होता है। 
अपि च्वन्यायसम्बन्धात्रकृतिवत्परेष्वपि यथार्थ स्यात्‌ ॥१२॥ 
जिस प्रकार प्रकृति में बहुबचनान्त और एकवचनान्त प्रवृत्त होता है, उसी प्रकार 
विकृति में भी यथाथे होता है, प्रन्याय-- प्रकृति, दर्शपोण॑मास सम्बन्ध से । 
यथार्थ त्वन्यायस्याचो दितत्वात्‌ ॥१३॥ 
सि०--भ्रन्याय>-प्रकृति के विहित न होने से ययार्थ अर्थात्‌ द्विवचन का ही ऊहन 
करना चाहिए। 
छत्दसि तु यथादृष्टम्‌ ॥ १४। 
छन्द ==वेद में तो जैसा लिखा हो, वैसा ही पाठ करना चाहिए! 
श्रन्यायस्याचो दितस्वात्‌ ॥१५॥ 
अर्थ का बाघ ग्रविहित है। ऊह करते समय अर्थ का बाध नहीं करना चाहिए । 
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विप्रतिपत्तौ विकल्पः स्यात्तत्समस्वाद्‌ गुणे त्वन्यायकल्पनेकदेदास्वात्‌ ॥ १६।। 
किसी विरोध के होने पर ही बिकल्प होता है । समत्व होने से गुणविभकत्य्थं मे 
अन्याय की कल्पना होती है, प्रधान श्रातिपदिक आर्थ नहीं होता, एकदेशत्व होने से 
आतिपदिक को उत्कृष्ट करता है। 
प्रकरणविशेषाच्च ॥ १७॥॥ 
और, विशेष प्रकरण होने से भी प्रातिपदिक बहुवचन को ग्राकषित करता है। 
उत्कर्षो वा द्वियज्ञवत्‌ ॥१४॥ 
पुर्व» बहुवचनान्तर्गेत पदवाले मन्त्रों का उत्कर्ष द्वियज्ञ के मन्त्रों के समान 
करना चाहिए । 
श्र्थाभावासु नेवं स्याद्‌ गुणमात्रमितरत्‌ ॥१६॥ 
[स०-द्वित्व विशिष्टरूप श्र्थवोधक विधान का प्रकृत में श्रभाव है । दोनों में 
गुणमात्र है, श्रतः उत्कर्ष नहीं होगा । 
द्यावोस्तयेति चेत्‌ ॥२०॥ 
जैसे चावापृथिव्यादि ग्रप्रकरण पठित अनुमन्त्रों का उत्कर्ष होता है, उसी प्रकार 
यहाँ भी होना चाहिए, यदि ऐसा कहो तो-- 
नोत्मत्तिञब्दत्वात्‌ ॥२ १॥॥ 
उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि द्यावापृथिवी आदि की उत्पत्ति के सम्बन्ध में 
झब्द== प्रमाण नहीं हैं । 
अपूर्वे त्वविकारों अदेशा त्प्रतीयेत ॥ २२ 
पूर्व -- प्रकृति में अविकार से प्रयोग करना चाहिए (ऊह नहीं करना चाहिए) 
प्रतिदेश की प्राप्ति होने से । 
विकृतौ चापि तद्नचनात्‌ ॥२३॥ 
खिक्ृतिशृत सोर्ययाग में भी प्रक्ति=दर्शपो्णमासेष्टि के समान ही करना 
चाहिए । 
अगुः सवनीयेषु तद त्समानविधानाशचेत्‌ ॥२४॥ 
श्राक्षेप--यदि समान विधान हो तो 'पश्निगु:ष' मन्त्र को भी सबनीयों में उसी 
प्रमाण से ऊह नहीं होगा । 
प्रतिनिधी चाविकारात्‌ ॥२१।। 
समा०--्रीहि के अभाव में नीवार प्रतिनिधि हो तो ऊह. किये बिना ही मन्त्र 
पाठ करना चाहिए । बि 
झनास्नानादशब्दत्वमभावाच्चेतरस्य स्पात्‌ ॥२६॥ 
यदि मन्त्र में व्रीहि शब्द का पाठन हो और इतर नीवार का श्रभाव हो तो 
प्रभिघान की सिद्धि के लिए नीवार शब्द का कह करना चाहिए। 
तादर्थ्याद्वा तदाख्यं स्यात्संस्कारेरविशिष्टत्वात्‌ ॥२७॥ 
हस०--तीवार ब्रीहि के लिए है और प्रोक्षण आदि संस्कार भी उसी के लिए हैं, 
प्रतः वह मीवाराख्य अविकार से प्रयुक्त करना चाहिए। 
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उरतं च तत्वमस्य ॥२५॥ 
इस विषय का तत्त्व (छठे अध्याय में) कह दिया गया है। 
संस्रगिष चार्थस्यास्थितप रिमाणत्वात्‌ ॥२३॥ 
पशुओं का भेद होने पर भी संसर्येवाले पदार्थों में परिमाण के स्थित न होने 'से 
ऊह नहीं होता । 
लिङ्गदशंनाच्च ॥३०॥ 
तथा, प्रमाण उपलब्ध होने से भी संसगंवाले पदार्थों में ऊहे नहीं होता । 
एकधेत्येकसंयोगारभ्यासेनाभिघानं स्याइसर्वविषयत्वात्‌ ॥३१॥। 
एक के संयोग होने से, एक समय उच्चारण होने से, सब पशुओं के साथ सम्बन्ध 
न हो सकने से एकधा शब्द का श्रम्यास से अभिधान करना चाहिए, ग्रतः ऊह करनी 
चाहिए। 
श्रविकारो वा व्हूनामेककर्मवत्‌ ॥३३॥। 
पूर्वे ०-- बहुत-से कमो के स्वीकरण की भाँति अविकार होता है, ऊह नहीं होता । 
सकृच्वं चैकध्यं स्यादेकत्वात्वचोऽनभिप्रेतं तत्प्रकृतित्वात्‌ 
परेष्वम्यासे नेवं विवृद्धावभिधान स्यात्‌ ॥३२॥ 
सि०--प्रकृति याग्र में एक समय में एक पशु देय होने से उसमें एकधा कन्द 
की श्रावृत्ति की श्राक्श्यकता नहीं परन्तु विक्कति याग में पशुओं की वृद्धि होने से 'एकघा 
शब्द की श्रावृत्ति अ्रभ्यास से होती है । 
भेषपतित्व स्वामिदेवतस्य समवायास्सवंत्र च प्रयुक्तत्वात्‌ 
तस्यास्थायनिगदत्वास्सवंत्र॑चाबिकारः स्यात्‌ ॥३४॥। 
पूर्वस्वामी, मेधापति श्रौर देवता--इन तीनों का उस मेधपति के प्रति 
भ्राधिपत्य होने से समनाय होने के कारण और सवंत्र--सब देशों में पति शब्द का श्राधि- 
पत्य में प्रयोग होने से ग्रौर उसके प्रन्याय (अक्ति) निगदित होने से स्वेत्र श्रविकार 
ही होता है, ऊह नहीं होता । 
अपि वा द्विसमवायोऽर्थान्यत्वे यथासंख्य प्रयोग: स्यात्‌ ॥३५॥ 
अथवा, द्विवचनान्त पद का प्रयोग देवता में श्री र एकवचनान्त का प्रयोग स्वामी = 
गजमान में होने से यथासंख्य क्रमानुसार प्रयोग होता है। 
स्वामिनो वैकशब्दयादुत्कर्षो देवतायां स्यात्‌ पत्यां हितीयशब्दः स्यात्‌ ॥३६॥ 
अथवा, दोनों मन्त्रों में यजमानरूप स्वामी का ग्रहण है। एकार्थप्रतिपादक शब्द 
के प्रयोग होने से जो देवतावाच्य हो तो एकवचनान्त पद का उत्कर्ष होता है घ्रौर 
मजमानवाच्य हो तो द्विवचनान्त पदवाले मन्त्र में पत्नी के साथ यजमान समझने से 
दिषचन भी सार्थक हो सकता है। 
देवता ठु तदाग्यीष्ट्वात्सम्प्राप्तत्वात्स्वामित्यतथिका स्यात्‌ ॥३७॥ 
सि०--मेधपति का वाच्य देवता है। देवता के उद्देश्य से मेष होता है। यदि 
श्वामी-परक माना जाए तो यजमान के सत्त्व की मे में प्राप्ति होने से 'मेघं मेघपतिभ्यामा- 
शासाता---यह वाक्य निरथेक हो जाता है। 
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उत्सर्गाच्च भवत्या तस्मिन्पतित्वं स्यात्‌ ॥३८॥ 
आर, यजमान देवता के उद्देश्य से उत्सग करता है, भ्रः मेधपतित्व देवता में 
मुख्य है ग्रौर स्वामी के लिए उसका गौणरूप में प्रयोग होता है। © 
उत्कृष्पेतेकसंयुकतो द्विदेवते संभवात्‌ ।३६॥ 
एकसंय्ुकत का ही उत्कर्ष किया जाता है, क्योंकि दिदेवता में वह श्रसम्भव होता है। 
एकस्तु समवायात्तस्य तस्लक्षणत्वात्‌ ॥४०॥ 
जो एकवचनान्त (मेधपति चन्द) है, बह देवतागण का बोधक है, क्योंकि उसका 
घह लक्षण होता है । 
संसगित्वाच्च तस्मात्तेन विकल्पः स्यात्‌ ॥४१॥॥ 
और, दोनों मन्त्रों का प्रक्रतियाग में सम्बन्ध होने से तथा एकार्थवाचक भी होने से 
दोनों मन्त्रों का विकल्प है। 
एकत्वेऽपि न गुणाऽपायात्‌ ॥४२॥ 
एकत्व होने पर भी श्रविवक्षित होने से वह प्रकरण से उत्कृष्यमाण नहीं होता । 
नियमो बहुदेवते विकारः स्यात्‌ ।।४३॥ 
पूर्व ०--बहुदेवताक विकृतियाग में द्विवचनान्त का जो ग्रतिदेश है, वह ऊहित 


होता है। 
विकल्पो बा प्रकृतिबत्‌ ॥४४॥ 

सि०--एकवचन भी प्रकृति की भाँति द्विवचनान्त से विकल्पित होने के योग्य 

होता है। 
ग्र्थान्तिरे विकारः स्याद्रेवतापृथक्त्वादेकाभिसमवायात्स्यात्‌ ॥४५॥ 

भिन्न-भिन्न देवतागरों से भरर्थात्‌ भ्रन्य पशु का अन्य देवता होने से भिन्न देवताक- 

याग समुदाय में विकार--ऊह होता है, एक तित प्रत्यय बाचक देवता न होने से । 
॥ इति पूर्वेमीसांसादर्शने नवमाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥ 


चतुर्थः पादः 


बडविशतिरभ्यासेन पशुगणे तत्प्रकृतित्वाद्गुणस्य प्रविभक्तत्वादबिकारे हि तासामकात्स्यें- 
नाभिसम्बन्धो विकारान्न समासः स्यादसंयोगाच्च सर्वाभिः ॥१॥ 

धरू्व ०--ह्विपशुयाग में षड्बिशति (छब्बीस) शब्द का श्रम्पास करना चाहिए, 

क्योंकि पक्षुगण की प्रकृति भ्रग्नीषोमी य याग है। भ्रकृति में एक पशु होता है भौर एक पशु 

के शरीर में छब्जीस वंत्रियाँ (वक्र अस्थियाँ) होती हैं । बिकृति याग में जहाँ दो पशुओं 

का विधान है, षड्विशति शब्द का अभ्यास होता है। यदि अम्यास न किया जाए तो 

छब्बीस संख्यारूप गुण का सम्बन्ध दो पशुध्रों में सम्पूर्ण नहीं हो सकता। दो पद्ुप्रो में 

बावन शब्द का समास भी नहीं हो सकता, क्योंकि विकार करने से झतिविलक्षण शब्द 
आप्त होता है और किसी भी पशु में बावन वंक्रियाँ --श्रस्थियाँ नहीं होतीं । 
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श्रम्थासेऽपि तथेति चेत्‌ ।२॥ 
श्रभ्यास करने पर भी वही अप्राकृतत्वरूप दोष ग्राता है, यदि ऐसा कही तो-- 
न गुणादर्थकतत्वाच्च ॥३॥ 
उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि अभ्यास करने से बंक्रियों का सम्बन्ध दोनों पशुओरों 
कै साथ हो सकता है, परन्तु समास करने से ऐसा नहीं हो सकता । 
समासेऽपि तथेति चेत्‌ ॥४॥ 
समास करने में भी वहीं दोष श्राएगा, यदि ऐसा कहो तो -- 
नासम्भवात्‌ ॥४॥। 
उक्त कथन ठीक नहीं, असम्भव होने से । 
स्वाभिइच वचनं प्रकृतो तथेह स्यात्‌ ॥६॥ 
प्रकृति ==अरग्वीषोमीय याग में स्वसम्बन्धी बंक वचन है, उसी प्रकार अ्रभ्यास में 
भी हो सकता है। 
बंकीणान्तु प्रधानत्वात्ससासेनाभिधान स्यात्‌ प्राधान्यमपि गोस्तद्थत्वात्‌ ॥७॥ 
सि०--वंक्रियों की प्रधानता है, पशुओं की नहीं । “अ्रश्निगु: प्रैष! का भी यही भाव 
है। बंत्री की प्रधानता होने से समास का कथन ही अभीष्ट है । 
तासां च कृत्स्तवचनात्‌ ॥८॥ 
उन वंक्रियों का सम्पूर्णता से गिनने का बचन पाये जाने से भी उनकी प्रधानता 
सिद्ध होती है, पशुओं के नहीं । 
अपि त्वसन्तिपातित्वात्पत्नीबदाम्तातेनाभिधातं स्पात्‌ ।।६॥ 
पुवं ०--असन्निकृष्ट होने से वंक्रियों का पड्विशति शब्द विकार --ऊह-रहित ही 
प्रयुक्त करना चाहिए (पत्नी सनंह्य) शब्द के समान। 
विकारस्तु प्रदेशत्वाचजमानवत्‌ ॥१०॥ 
सि०- पजमान शब्द की भाँति प्रदेश-वृत्ति होने से विकार--ऊह होता है । 
अ्रपुर्वत्वासथा पत्न्याम्‌ ॥१ १॥ 
इसी प्रमाण से अपूर्वे भ्र्थ होने से 'प्ली' शब्द में ऊह करने की आवश्यकता 
नहीं है। 
शआास्नातस्त्वविकारात्संस्थासु सबेगासित्वात्‌ ॥१२॥ 
पक्ष-उत्थापन-प्रङ्ति में प्रातिपदिक शब्द जैसे भ्राम्नात है, उस्ती प्रकार ऊह्‌ 
किये बिता पड्विशति शब्द का प्रयोग करना चाहिए । संस्यावाचक वचन में विकार करने 
शै उसका सब वंक्रियों में कथन हो जाएगा ! 
संख्या वववं पर धानं स्याहं क्रयः पुनः प्रधानम्‌ ॥१३॥ 
निराकरण--इस प्रकार पड्विशति के ऊह करने में संख्या प्रधान है। प्रकृति से 
बी की प्रधानता है, संख्या की नहीं, अतः एकवचन ही उपपन्न होता है। 
श्रभ्यासो वाऽविकःरात्‌ स्यात्‌ ॥१४॥ 
पू्े०-समान वचन नहीं है, श्रभ्यास ही होता है, क्योंकि इस प्रकार से प्रविकार 
हौ जाएगा। 
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पशुस्त्वेव॑ भ्रधानं स्वादभ्यासस्य तन्निसित्तत्वात्‌ तस्मात्समासशब्दः स्पात्‌ ॥१५॥ 
सि०--ऐसा मान लेने पर यहाँ पर पशु ही प्रधाततया निदिष्ट हो जाता है, 
अभ्यास करने में पछु शब्द निमित्त है, तः समास शब्द का पाठ करना योग्य है । 
अश््वस्य चतुस्िशत्तस्य वचनाईशेषिकम्‌ ।१६॥ 
पुर्व०--श्रश्वमेध यज्ञ में चौतीस वंत्रियाँ समाम्नात हुई हैं, यहाँ वह वचन प्रश्व 
का ही वैश्ञेषिक है, अथवा सभी के लिए समान है । 
तत्रतिषिध्य प्रकृतिनियुज्यते सा चतुसित्रशद्वाच्यत्वात्‌ ॥१७॥ 
सि०- वहाँ ऋचा का ग्रथेवान्‌ वचन होने से यह अश्व का ही वेश्ेषिक है, ऐसा 
न मानने पर ऋचा के वचन में अनर्थकर्व दोष हो जाएगा । 
ऋण्वा स्थादाम्नातत्वादचिकत्पइच न्यायः ॥ १८॥ 
अथवा, जो ऋक्‌ म्नात है, वह श्रप्रतिषिद्ध है, इस कारण से अश्व का वैशेषिक 
घचन होता है श्रौर बह श्रविकल्प है। 
तस्यां तु वचनादेरवत्पदविकारः स्यात्‌ ।१६॥। 
उस ऋचा में पद-विकार होकर चतुस्त्रिशत (चौंतीस) न कहकर षड्विशति ही 
बोलना चाहिए, जैसे इरा के स्थान पर भिरा बोला जाता है। 
सर्वप्रतिषेधो बाऽसंयोगात्पदेन स्यात्‌ ॥२०॥ 
श्रथवा, “चतुस्त्रिंशत' इस पद का ऋचा के साथ संयोग न होने से समस्त ऋचां 
का प्रतिषेष हो जाएगा । 
बनिष्डुसन्निघानाबुरूकेण वपाभिधानम्‌ ॥२१॥ 
ज्योतिष्टोम के अग्तीषोमीय पशुयाग में जो “म्रप्निगो' वचन है, वहाँ वनिष्टु का 
सन्निधान होने से “उरूक' शब्द उल्लू का वाचक न होकर वपा -- चर्बी का वाचक है। 
प्रशंसाऽस्याभिधानम्‌ ॥२२॥ 
पूवे ० अधिगुःघरेष' मन्त्र में 'प्रशंसा' बन्द असि -- तलवार के अर्थ का वाचक है। 
बाहुप्रशंसा वा ॥२३॥ 
सि०--वहाँ प्रशंतता' शब्द बाहु की प्रशंसा वतानेवाला है। प्रशंसा-बाहु का अर्थ 
है--प्रशस्त बाहु। यदि तलवार श्र होता तो 'प्रशंसा' का ऊह करके बहुवचन करना 
पड़ता, परन्तु यहाँ ऊह विहित नहीं है। 
हंयेन-शला-कद्यप-कवष-ल्न कपर्णष्वाकृतिवचनं प्रसिद्धसन्निधानात्‌ ॥२४॥ 
पूर्व ०--झ्येन, शाला, कश्यप, कवष और स्रेकपणं में साउश्य (स्येन पक्षी के 
समान) वचन है, प्रसिद्ध श्येत आदि पद का सन्निघान होने से । 
कार्त्न्य वा स्यात्चथाभावात्‌ ॥२५॥ 
सि०--एक अङ्ग के उद्धरण से अधिगु नामक ऋत्विज को पशु के शरीर के 
अ्रवयवों का पूर्ण ज्ञान नहीं हो सकेगा, अतः सम्पूर्ण झाकृति का उल्लेख किया गया है। 
प्रासङ्गिके प्रायश्चित्तं न विद्यते परार्थत्वात्तदर्थो हि विधीयते ॥२६॥ 
दर्शपोर्णमाप्त इष्टियों में गाहँपत्य ते भ्रग्नि लाते समय यदि वह बुर जाए तो 
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प्रायश्चित्तहूप में ज्योतिष्मती इष्टि करने का विधान नहीं है, क्योंकि ज्योतिष्मती दृष्टि 
अन्य के लिए होने से, प्रस्तिहोत्र के लिए ही विहित है। 
घारणे च पराभंत्वात्‌ ॥२७॥ 
“धायं” अग्नि के बुझ जाने पर भी यह प्रायश्चित्त नहीं होता, क्योंकि इसमें भी 
परार्थता विद्यमान है। 
करियार्थस्वादितरेषु कम स्थात्‌ ॥२८॥ 
पर्युक्षण श्रौर परिसमूहन भ्रादि तो संस्कारार्थ हैं, उनका और कोई प्रयोजन नहीं, 
अतः वे तो करने ही चाहिएँ । 
न तुत्पन्ते यस्य चोदनाउप्राप्तकालत्वात्‌ ॥२९॥ 
परार्थ उत्पन्त भ्रग्नि (दशंपौणेमास) में जो अग्निहोत्र का विधान है, वहाँ काल 
के भ्रभाव में विगुणता होने से 'बाचा त्वा होत्रा' आदि मन्त्र नहीं पढ़ा जाएगा । 
अदानदरनं अपणे तद्धस भो जनाथत्वात्ससर्गाच्च मधूदकवत्‌ ॥३०॥ 
पूर्व ०--पयस के श्रपण में यदि देवता के उद्देश्य से प्रदान है तो पयोधर्म पय में भी 
करने चाहिएँ और श्रपणार्थ है तो नहीं करने चाहिएँ, क्योंकि मघु और उदक के समान 
संसृष्ट होने से तथा याग के लिए होते से प्रदेय दरढ़य के जो धर्म कर्तव्य हैं, वे धमे प्रदेय पय 
के भी कत्तव्य हैं। 
संस्कारञ्रतिषेघवच तह त्‌ ॥३१॥ 
प्रौर, प्रदेव संस्कारों का भी उधी प्रकार प्रतिषेध है । 
तत्प्रतिषेघे च तथाभूतस्य वर्जनात्‌ ॥३२॥ 
तथा, उस पय के प्रदेयत्व का निषेध माता जाए तो पयोमिश्चित चरुद्रव्य का भी 
निषेध हो जाएगा । 
अधर्म त्वमप्रदानात््रणीतार्थे विधानादतुहयत्वादसंसर्गः ॥३३॥ 
सि०--पय में प्रदीयमान घमंता नहीं है और इसका प्रणीताथ में विधान है तथा 
चह फ्रोर पय की तुल्यता भी नहीं है । 
परो नित्यानुवादः स्यात्‌ ॥३४।। 
अन्य वचन (श्रयजुषा चत्सानपाकरोति) नित्यविधि का अनुवाद है। 
निहितप्रतिषेधो बा ॥३५॥ 
अथवा, वह वचन शाखान्तर में विहित (यजुघा वस्सानपाकरोलि) विधान का 
प्रतिषेधक है । 
वर्जने गुणभावित्वालढुक्तप्र तिषे घात्स्थात्कारणास्केवलाशनस्‌ ५३६॥ 
पूर्वोक्त (पथो मा भुक्ष्व- तू दूध का सेवन मत कर) प्रतिषेध के कारण पथ== 
संसृष्ट अन्त के भक्षण का वर्जन किया गया है, वह युक्त है । भोजन में दुध अप्रधान है । 
कैथल दूध का सेवन ब्रत में तथा औषध के रूप में किया जाता है। केवल ओदन--भात 
का प्रशन (खाना) हो सकता है। 
द्रतधर्माच्च लेपवत्‌ ॥३७॥॥ 
बरह्मचारी के लिए मांस आदि का निषेध है । मांस से संसृष्ट पदार्थों के सेवन से 
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उसके ब्रत का लोप होता है, उसी प्रकार यहाँ भी पय से संसृष्ट पदार्थों का वर्जन हो 
जाएगा । 
रसप्रतिषेधो बा पुरुषघस त्वात्‌ ॥३८॥ 
उपर्युक्त कथन ठीक नहीं । ब्रत पुरुष का घमे होते से रस का प्रतिषेध है । पप= 
दुध का प्रतिषेध उस प्रकार का नहीं है, प्रतः प्रथम परिहार ही समुचित है। 
श्रम्युदधे दोहापनेवः स्वधर्मा स्यात्वृत्तत्वात्‌ ॥३९॥ 
चन्द्रोदय निमितक श्रभ्युदय-इष्ट में स्वधर्मा श्रौर इज्या के लिए शृत--पके हुए 
इध तथा दघि इन दोनों द्रब्यो के घर्मो का अनुष्ठान करना चाहिए, क्योंकि वहाँ दही की 
भी आहुति दी जाती है और पके हुए दूध की भी । 
ततोपदेशाच्च ।।४०॥ 
शुत==पके हुए दूध के उपदेश से भी इज्यां ही दही प्रोर पके हुए दूध के घर्म 
करने चाहिएँ । 
अपनयो चार्थान्तरे विधानाच्चरुपयोवत्‌ ॥४९१॥ 
चरु भ्रौर पयस के समान श्रपणछप कार्यन्तिर में विधान होने से इज्या के धर्म का 
अभाव है। 
अपणानां त्वपुर्वत्वात्ादानाथें विधान स्यात्‌ ॥४२॥ 
पूर्व ०-- पय आदि श्रपण का याग के लिए विधान है, श्रपूर्व कर्म होने से । सोम 
प्रदेय है । सोम की अपूव॑ता होने से प्रदानार्थे पय का विधान होता है, श्रत: प्रदेश पयो-धर्म 
यहाँ पर करने ही चाहिएं। 
गुणो वा अ्पणार्थत्वात्‌ १४३॥ 
सि०--पय सोम का गुणभूत द्रव्य है, प्रदेय नहीं है, क्योंकि पयस का उपयोग श्रपण 
अर्थात्‌ मिश्रण के लिए है। 
अनिर्देक्ाच्च ॥४४॥ 
और पयस का देवता के साथ निर्देश न होने से पयस गोण है, अतः उसमें प्रदेय के 
घमं कत्तेव्य नहीं हैं । 
शुतेइच तत्रघानत्वात्‌ ॥४ ५४ 
तथा, द्वितीया विभक्ति की (पयसा सोमं श्रीणाति) श्रुति होने से भी सोम की 
प्रधातता स्पष्ट है। 
आर्थवादइच तदर्थेत्वात्‌ ॥४६॥ 
श्रोर, श्रंवाद भी सोम की प्रधानता सूचित करने के लिए ही है। 
संस्कारं घ्रतिभावाच्च तस्भादन्यप्रधानम्‌ ॥४७॥॥ 
सोम के संस्कार के लिए होने से भी पयस श्रप्रधान--गौण है । 
पर्यग्निकृताना पुत्समें तादथ्यंमुपधानवत्‌ ॥४ दीः 
पुर्वें०--जैसे चर का उपादान उपधानाथं होता है, उसी प्रकार पर्यग्निकृत बन्य- 
पशुओं के उत्सगं में होता है, शर्थात्‌ आलम्भन (छू) कर उन्हें छोड़ दिया जाता हैँ? 
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श्षेषप्रतिषेधो वार्ञ्याभावादिडान्तवत्‌ ॥४६॥ 
सि०--पर्येग्ति संस्कार करने के पश्चात्‌ प्राकृत अङ्भों का प्रतिषेध है, कत्त्यार्थे 
न होने से, ठीक उसी प्रकार जैसे आतिथ्य में इडान्त कमं श्रन्य कर्मो का निवर्तक है। 
पूर्ववत्त्वाच्च शब्दस्य संस्थापयतीति चाप्रवृत्ते नोपपद्यते ॥५०७ 
शौर, पूर्व शब्द याग की प्रवृत्तिवाला है तथा ग्राज्य के द्वारा शेष का संस्थापन 
होता है। यदि यागपूर्व प्रवृत्ति नहीं है, उत्सगे-मात्र ही है तो वहाँ “संस्थापयति' शब्द 
डपपन्न नहीं होता, अतः शेष का प्रतिषेष ही सिद्ध होता है । 
क्रिया वा स्यादवच्छेदादकमं सवं हानं स्यात्‌ ॥५१॥ 
अथवा, श्रवच्छेद सत्र में क्रिया होनी चाहिए। जब याग होता है तो सभी याग- 
करम करने चाहिएँ । यदि याग न हो तो प्नकर्म हैं, संस्कारों का सवंहान हो जाएगा, भ्रत: 
कमंदेष प्रतिबन्ध पक्ष में भी सभी कुछ करना चाहिए । 
श्राज्यसंस्या प्रतिनिधिः स्याद्‌ द्र व्योत्सर्गात्‌ ॥५२॥ 
पूवं०--द्रव्य के उत्सर्गं होने से आज्य की समाप्ति प्रतिनिधिमूत है। 
समाप्तिवचनात्‌ ।॥५३।। 
तथा, समाप्ति-वचन पाये जाने से भी यही सिद्ध होता है कि. पूर्व को ही परि- 
समाप्ति है। 
चोदना बा कर्मोत्सर्मादन्येः स्यादविशिष्टत्वात्‌ ॥५४॥ 
सि०--पूर्वकमं की परिसमाप्ति होने से कर्मान्तर का विवान होता है, दोनों 
बाफ्यों में समानता होने से। 
अनिज्यां च वनस्पते प्रसिद्धाऽन्तेन दर्शयति ॥५५॥ 
श्रङ्खान्तर द्वारा वनस्पति-याग का अभाव बताया जाता है। 
संस्था तद्देवतात्वात्‌ स्यात्‌ ॥५६॥ 
संस्था शब्द समाप्ति का वाचक है, पत्नीवत्‌ देवताक होने से । 
॥ इति पुर्वेमीमांसादशने नवमाध्यायस्य चतुर्थः पादः ॥ 
इति नवमोऽध्यायः ॥ 


दशमोच्ध्यायः 


प्रथमः पादः 


बिघेः प्रकरणान्तरेऽतिदेशात्सवंकसं स्यात्‌ ॥१॥ 

पूर्व ०--प्रकृतियाग के प्रकरण में जिस-जिस कर्म का विधान है, उस सबका 
विकृतियाग में भ्रतिदेश है, अतः प्रकृति में विहित सभी कर्म विकृति में भी करने चाहिएँ, 
चाहे वे लुप्त ही क्यों न हों । 

अवि वाऽभिधातसंस्कारद्व्यर्थे नियते तादर्थ्यात्‌ ।२॥ 

सि०- प्रभिघान-संस्कार द्रव्य प्रयोजन होने पर ही किया जाता है; जहाँ प्रयोजन 
नहीं वहाँ नहीं होता, क्योंकि बह अन्य प्रयोजन के लिए ही प्राम्तात है, स्वार्थ के लिए 
नहीं। 

तेषामप्रत्यक्ष शिष्टत्वात्‌ ॥३॥ 

कृण्णलों (सोने के टुकड़ों, वस्तुतः घुँघची =चिरमठी अथवा कोई अन्त-विशेष ) 

का पाक इसलिए करना चाहिए क्योंकि श्रृति में स्पष्ट विधान कर दिया गया है । 
इष्टिरारम्भसंयोगाद ङ्भभूतान्तिव्तेतारम्भस्य प्रधानसंयोगात्‌ ॥४॥ 

प्रकृतियाग की दीक्षणीष-इष्ठि में जो आरम्भणीया-दष्टि की जाती है, उसका 
ज्योतिष्टोम की दीक्षणीय में बाघ हो जाता है, वयोंकि आरम्भ का सम्बन्ध प्रधान याग के 
साथ है । 

प्रधानाच्चान्यसंयुवतात्सर्वारम्भान्निवतेतान द्भत्वात्‌ ॥।५॥ 

राजसूययाग में पद्युयाग, सोमयाग आदि प्रघात कर्म हैं, उनके अन्तर्गत अनुमति 
आदि इष्टियाँ भी हैं । इन ध्रनुमति इष्टियों में भी ग्रारम्भणीया-इष्टि का बाघ है, क्योंकि 
जो प्रधान कर्म दूसरे प्रधान कर्मो से जुड़े हैं, उनमें भारम्भणीय कर्म करने की आवश्यकता 
नहीं है। 

तस्यां तु स्यात्रयाजवत्‌ ॥६॥ 

पूर्व ०---एक श्रारम्भणीया-इष्ठि में दूसरी श्रारम्भणीया-इष्टि प्रयाज के समान 

करनी चाहिए । 
न वाऽङ्कभूतत्वात्‌ ॥७॥ 

सि०--आरम्भणीया-इष्टि में आरम्भणीया-इष्टि नहीं होती, क्योंकि वह तो दशं- 

पोणंमास को श्रङ्गमूत होती है। 
एकवाक्यत्वाच्च ॥८॥ 

केवल एक ही वावय है जो धारम्भणीथा का विधान करता है, अतः श्रारमभणीया- 

इष्ट में श्रारम्भगीया नहीं होती । 
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कर्म च द्रच्यसंयोगारथभर्वा भावान्निवर्तेत तादर्थ्य श्रुतिसंयोगात्‌ ॥् 
द्रव्य के संयोग के लिए जो कर्म होता है, वह अर्थ का अभाव होने से निवृत्त हो 
जाता है, क्योंकि तादर्थ्य का श्रुति से संयोग होता है, अत: यूप करणार्थं जो यूपाहुति श्रादि 
संस्कार हैं, वे निरथंक होते से निवृत्त हो जाते हैं । 
स्थाणो तु देशमात्रत्वादनिवृत्ति: प्रतीयेत ॥१०॥ 
पूर्व ०--अग्तीपोमीय पश्ुयाग में स्थाणु में स्थाणु की आहुति श्रूयमाण होती है, 
सूप-संस्कार की भाँति स्थाणु में निवृत्ति की निवृत्ति नहीं होती, क्योंकि वह उपकारक 
कर्म है। 
अपि वा सेषभूतत्वात्संस्कारः प्रतीयेत ॥ ११॥ 
सि०--यूप का अङ्गभूत होने से आहतिरूप कर्म की संस्कार में आवश्यकता 
प्रतीत होती है। 
समाख्यानं च तद्वत्‌ ॥१२॥ 
और, समार्याच भी अवान्तर-प्रकरण यूप के अङ्गत्व का साधक है। समाख्यान 
स्थाणू-प्रधान आहुति का ही होता है । 
अन्त्रवर्णक्च तत्‌ ॥।१३॥ 
तथा, समाख्यान की भाँति मन्त्र-वर्णन भी अङ्गत्व में प्रमाण है। 
प्रयाजे च तन्न्यायत्वात्‌ ॥१४॥ 
प्रयाज में संस्का र-करम न्याय्य है । स्थाणू में आहुति रौर शेषमूत होने से उसका 
संस्कार उचित ही है। 
लिङ्कदर्शनाच्च ॥ १५॥ 
तथा, इस पक्ष में प्रमाण भी उपलब्ध होते हैं । 
सथाऽञ्यभागार्तिरपीति चेत्‌ ॥१६॥ 
श्राक्षेप--उत्तम प्रयाज के समान ग्राज्यभाग के श्रन्तर्गत होनेवाला अग्नियाग भी 
पन्निपत्य उपकारक है, यदि ऐसा कहो तो-- 
व्यपदेशादवतान्तरम्‌ ॥ १७॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं । व्यपदेश (वाक्य में निर्देश होने) से देवतान्तर 
(प्रधान देवता से भिन्न) का यजन किया जाता है। 
समत्वाच्च ॥१८७४ 
थोर, याय तथा देवता दोनों ही प्रयोजनवाले हैं, प्रत: देवता की यागार्थता 
श्यास्य है। देवता के बिना याग नहीं हो सकता तथा उपकारक कर्मों से समत्व है। 
पशावपीति चेत्‌ ।१९॥ 
घाक्षेप-आज्यभागाग्नि याग जैसे आरादुपकारक है, उसी प्रकार पश्चु-पुरोडाश 
हैं भी भारादुपकारकत्व है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न तदृभूतमचनात्‌ ॥२०७ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, एक देवता प्रतिपादक वचन के पाये जाने से । 
जित वैषता का पशु है, उसी देवता का पुरोडाश होता है। 
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लिङ्गदशंनाच्च ॥२१७ 

प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी पशु-देवता-संस्कार के लिए पुरोडाश याग 

होता है। 
गुणो वा स्यात्कपालवद्गुणभुतविकाराच्च ॥२२॥ 

पूर्व ०--देवता अरङ्ग है। जैसे कपाल श्रपण श्रौर तुषोपवपन में होता है, उसी 
प्रकार श्रगनीषोमीय देवता श्रभिन्न पशुयाग थर पुरोडाश याग में गृणझूत हो जाएंगें। 
इससे भी ्रारादुपकारकत्व सिद्ध होता हैं। 

अपि वा शेषमूतत्वात्संस्कारः प्रतीयेत स्वाहाकारचदङ्काचामर्थसंयोगात्‌ १२३॥ 

सि०--उक्त कर्म आरादुपकारक नहीं किन्तु देवता के संस्कार के लिए देवता- 
प्रयोजनवाला है । स्वाहाकार उच्चारण जैसे देवता-संस्कार के लिए है, उसी प्रकार 
उक्त कर्म भी देवता-संस्कार के लिए है, क्योंकि अङ्ग का प्रयोग के साथ सम्बन्ध 
होता है 

व्युधवचनं च विप्रतिपत्तौ तदर्थत्वात्‌ ॥२४॥ 

तथा, सोत्रामणी में पशु पुरोडाञ्च श्रौर देवता की विप्रतिपत्ति के सम्बन्ध में 

वयृद्ध =श्रङ्गलोप वचन देवता-संस्कार में ही श्रवकल्पित होता है । 
गुणेपीति चेत्‌ ॥२५॥ 
गुणपक्ष (पुरोडाश याग) भें भी समान दोष है, यदि ऐसा कहो तो-- 
नासंहानात्कपालचत्‌ ॥२६।। 

उक्त कथन ठीक नहीं। जैसे कपालों का हान नहीं होता, उसी प्रकार पशु-देवता 

में भी हान नहीं होता । 
अहाणां च सम्म्रतिपत्तो तद्चनं तदथत्वात्‌ ॥२७७ 

और, सौत्रामणी में ग्रहों के देवता के सम्बन्ध में विवाद नहीं श्रोर जो ग्रहों में 
पुरोडाश्च सम्बन्धी वचन (प्रहपुरोडाश हं ते पश्वः) है, वह ग्रह और पशु दोनों देवता" 
संस्कार के लिए हैं, प्रतः संस्कार पक्ष ही बलवान्‌ है । 

ग्रहाभावे तद्वचनम्‌ ॥२८॥॥ 

तथा, यदि ग्रह देवता के संस्कार के लिए है तो पुरोडाश भी देवता के संस्कार के 
लिए है। 'नैतस्य पशोग्रेहं गृह्हन्ति--यह वाकय ग्रहों के रभाव का सूचक है, इस प्रभाव 
का प्रयोजन यह है कि ग्रह और पुरोडाश का प्रयोजन एक है। 

देवतायाश्च हेतुत्वे प्रसिद्धं तेन दर्शयति \२६।। 

प्रग्निदेवताक पशु होता है र पुरोडाश भी भश्विदेवताक है, तः पुरोडाश भी 

देवता के संस्कार के लिए है। 
्रविरुद्धोपपत्तिरर्थापत्तेःुतवद्‌ गुणभूतविकारः स्यात्‌ ॥२०॥ 

प्रघानभूत भी गग्नीषोमों में धर्मों की उपपत्ति अवरुद्ध होती है। प्रर्थापत्ति रो 
प्रधानभूत भी प्राकृतकायें याग-निवृत्ति को करते हुए दूरमूत घर्मो के द्वारा ल्ुत--पके 
हुए दूध की भाँति पूज्यमान होते हैं । 
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स हेचर्थः स्यादुभयोः श्रुतिभूतत्वाद्विप्रतिपत्तो तावर्ष्याह्विकारत्वमुकतं 
तस्यार्थवादत्वम्‌ ॥३१॥ 
याग दो प्रयोजनवाला होता है, एक देवता-संस्काराषे पौर दूसरा छिद्र ढकने 
के लिए । दोनों ही प्रयोजन वेदविहित होने से अर्थेवान्‌ हैं । संशय उत्पन्न होने पर 
उभयाथेक याग समझना चाहिए । विक्ठतियाम भी उसी के लिए है । “पदोरेव' इत्यादि 
चाक्य ग्रर्थवाद है। 
चिप्रतिपत्तो तासामास्याविकारः स्यात्‌ ॥३२॥ 
जहाँ सन्देह होता हो, वहाँ देवताग्रों के नाम का विकार होता है। 
झस्यासो वा प्रयाजवदेकदेशोऽन्यदेवत्यः ॥३३॥ 
अथवा, ५रोडाश याग का भ्रम्यास है, उसका एक देश प्रयाज की भाँति भिन्न 
देवसावाला होता है। 
चण्हेंविविकारः स्यादिज्यासंयोगात्‌ ॥३४॥ 
याग के साथ सम्बन्ध होने से चरु शब्द का अर्थ हुवि का विकार ही है। 
प्रसिद्धग्रहणत्वाच्च ।।३५। 
पूवं ०-_चम स्थाली में प्रसिद्ध है। हिमालय से कन्याकुमारी तक इसी का प्रयोग 
भी देखा जाता है, अतः स्थाली में ही हवि का विकार भी होता है। 
श्रोदनों बाऽ्नसंयोगात्‌ ।३६॥ 
सि०--अन्न अर्थात्‌ श्रदनीयः=खाने योग्य पदार्थों के साथ सम्बन्ध होने से चु 
बाब्द का प्रथं प्रोदन ==भात ही है। 
न दयर्थत्वात्‌ ॥३७।। 
पुर्वे०--उक्त कथन ठीक नहीं । चर शब्द का गर्थे श्रोदन मानने पर उसमें दो 
ध्र्धबाला होने का दोष आता है, क्योंकि चरु शब्द स्थाली में प्रसिद्ध है। 
कपालविकारो वा विशयेऽर्योपपत्तिम्याम्‌ ।॥३८॥। 
प्रथवा, चरु कपाल का विकार ही है। संशय होने पर योग्यता और उत्पत्ति से 
श्रध का निएचय होता है । 
गुणमुख्यविशेषाच्च ॥३६॥ 
रोर, गाण झोर मुख्य के विशेष हेतु से भी कपाल विकार होता है। 
तत्‌ श्रुतो चान्यहविष्ट्वात्‌ ॥४०॥ 
चर की श्रुति में श्रन्य हवियों का भी सम्बन्ध होने से यही पक्ष सिद्ध होता है। 
लिङ्गदशेनाच्च 0४ १॥ 
प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी यही सिद्ध होता है कि चरु कपाल का विकार है। 
झोदनो वा प्रयुक्तत्वात्‌ ॥४२॥ 
सि०--चरु शब्द का झदन में भी प्रयोग होने से झोदन भी हवि का विकार 


होता है। 
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श्रधू्वव्यपदेश्ञाच्च ।१४३॥ 
और, अपूव का व्यपदेश होने से भी झ्रोइन के दवारा ही हवि का विकार 
होता है। 
तथा च्‌ लिङ्गदरशैनस्‌ ॥४४॥ 
ऐसा मानने पर इसमें अन्य प्रमाण भी उपलब्ध हो जाते हैं। 
स कपाले प्रकृत्या स्यादन्यस्य चाश्रुतित्वात्‌ ॥४५॥ 
पूर्व ०--ओऔदन का पाक आठ कपालों में करना चाहिए, क्योंकि दसंपीर्णेमास- 
रूप प्रकृति, मै कपालों की प्राप्ति होती है और अन्य कोई पात्र झ्ास्त्र-विहित नहीं है, 
अतः ङ्का कोई नियम नहीं है । अर्थप्राप्त जिस किसी भी द्रव्य में पाक किया जा 
सब्साहै। 
एकस्मिन्‌ वा विप्रतिषेधात्‌ ॥४६॥ 
आठ कपालों में पाक का अभ्यास होने से एक पाल में ही चरु का पाक किया 
जाना चाहिए । 
न वाऽर्थान्तरसंपोगादपुपे पाकसयुक्ते धारणार्थं चरौ अचति तत्रार्थात्पात्रलाभः 
स्यादनियमोऽविशेषात्‌ ॥४७॥ 
अथवा, श्र्थात्तर का संयोग होने से घ्रोदन का पाक कपालों में नहीं करना 
चाहिए, क्योंकि कपाल की श्रावस्मकता तो प्रपूप--पुरोडाश के लिए होती है। चए== 
ओदच में प्रयुक्त कपाल उदक-- जल के धारण के लिए होता है। उदकगत ऊष्मा से ही 
आदन का पाक होता है, कपालगत ऊष्मा से नहीं; अर्थापत्ति से पात्र का लाभ होता है। 
श्रमुक पात्र होना चाहिए, ऐसा कोई नियम नहीं है। 
चरो वा लिङ्गदर्शतात्‌ ॥४८॥ 
सि०--चर को स्थाली में ही पकाना चाहिए, कटाह भ्रथवा कपालों पर नहीं, 
क्योंकि ऐसे प्रमाण उपलब्ध होते हैं । 
तस्मित्पेषणमन्थंलोपात्स्यात्‌ ॥४६॥ 
पुर्चे०--चरु में पेषण (पीसता) करना चाहिए, क्योंकि पेषणरूप ग्रर्थे का लोप 
उसमें नहीं है। 
अक्तिया वा भ्रपुपहेतुत्वात्‌ ॥५०॥ 
सि०--श्रोदन बनाने के लिए चावल का पेषण नहीं होता, पुरोडाशः बनाने के 
लिए आटा पीसा जाता है। 
पिण्डार्थत्वाच्च संयवनम्‌ ॥११॥ 
चरु का संयवन (पानी मिलाकर गूंधना) नहीं करना चाहिए, क्योंकि वह पिण्ड 
बनाने के लिए है। 
संवपनं च तादर्थ्यात्‌ ॥५२॥ 
संवपन पुरोडाश में किया जाता है, क्योंकि वह उसी के लिए होता है। 
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सन्तापनमधः अपणात्‌ ॥५३॥ 
सन्तापन का भी चरु=भ्रोदन में बाघ है, क्योंकि वह अधःश्रपण=पुरोडाश के 
नीचे के भाग को पकाने के लिए होता है। 
उपधानं च तावर्थ्यात्‌ ॥५४॥ 
उपधान भी श्रवावद्यक है। कपालों को ग्राग पर रखने को 'उपघान' कहते हैं, 
भात में यह भी व्यर्थे है। 
पृथुझ्ल&णे चाऽ्नपुपत्वात्‌ ॥५५॥। 
श्रोर, चरु में प्रथन (लोई बनाने) तथा इलक्षण (चिकना करने) का भी निषेष 
है, क्योंकि ये क्रिपाएँ पुरोडाश में होती हैं । 
श्रभ्यूह्चोपरिपाकाथंत्वात्‌ ॥५६।। 
ओदन में प्रभ्यूहन का भी बाघ है । पुरोडाश को करळुल से अञ्गारे लेकर ढक 
देते हैं, जिससे ऊपर का भाग पक जाए । भात में यह भी व्यर्थं है। 
तथा च ज्वलनम्‌ ॥ +७ 
प्रवज्वलन (दभ के पूनों को जलाकर चारों ओर से गर्म करना) भी पुरोडाश 
फरे साथ होता है, भात में यह भी व्यर्थ है। 
वयुद्धत्याऽऽसादनं च भ्रकृताचश्ुतित्वात्‌ ॥५८॥ 
पुरोडाश को कपालों से उठाकर अलग रखते हैं। चरु में उसका भी बाघ है, 
श्रुति में विधान न होने से। 
॥ इति पृर्वभीमांलादर्शने दशमाध्यायस्य प्रयसः पादः ॥ 


द्वितीयः पादः 


कृष्णलेष्वरथंलोपादपाकः स्यात्‌ ॥ शा 
पूर्व ०--कष्णल (सोने के टुकड़े) चर में पाकरूप अर्थ के सम्भव न होने से अर्थे 
का सोप होता है, श्रत: कृष्णलों को पकाने की आवदयकता नहीं है । 
स्वादवा प्रत्यक्षशिष्टत्वारप्रदानवत्‌ ॥२॥ 
सि०--कृष्णालों का पाक होना चाहिए, क्योंकि श्रुति में प्रत्यक्ष विधान है। कृष्णालों 
का श्रदन==भक्षण नहीं होता, उनका प्रदान होता है। इसका दृष्टफल तो नहीं है, अ्रदृष्ट 
फल होगा । 
उपस्तरणाभिघारणयो रमृतार्थ त्वादकर्स स्यात्‌ ॥३॥। 
कृष्णलो में उपस्तरण (उंडेलना) प्रौर भ्रभिधारण (घी डालने) का बाध है, 
क्योंकि ये क्रियाएँ भात को स्वादिष्ट बनाने के लिए की जाती हैं। 
क्रियेत वाऽ्यवादत्वात्तयोः संसमं हेतुत्वात्‌ ॥४॥ 
पू्चे०-_कष्णल में उपस्तरण और अ्रभिघारण दोनों क्रिमाएँ करनी चाहिएँ, 
क्‍योंकि प्रकरणान्तर में विधि का श्रतिदेश होने से समस्त कमं होता है। स्वादुत्वकरण तो 
क्षेषल श्र्थवाद है । प्राज्य का संसर्ग-मात्र ही किया जाता है। 
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रकमे वा चतुमिराग्तिवचनात्सह पूर्ण पुनवच तुरवत्तम्‌ ॥४॥। 
सि०- “चर्ठाभः' इस आप्तिवचन के होने से उपस्तरण और श्रभिघारण- दोनों 
की निवृत्ति हो जाती है। इनके साथ फिर पूर्ण चतुरवत्त ही हो जाता है श्रौर वहाँ पर 
झाप्तिवचन का व्याघात हो जाता है। क्ृष्णल चार हैं और भ्रवदान भी चार ही हैं, अतः 
एक-एक कृष्णल एक-एक अवदान के स्थान में होता है । 
क्रिया वा मुख्यावदानपरिमाणात्‌ सामान्याततद्गुणत्तरम्‌ ॥६।॥। 
उपस्तरण और अभिघारण दोनों कर्म करने चाहिएँ, क्योंकि प्रकृति में मुख्य 
अवदान के परिमाण का कथन पाया जाता है। परिमाण स्वयं गुण--अ्रज्भ होने से मुख्य 
द्रव्य का बाध नहीं कर सकता, ग्रतः उषत दोनों क्रियाएँ की जानी चाहिएँ । 
तेषां चैकावदानत्यात्‌ ।।७॥। 
आर, चारों कृष्णलों की एक ही अवदानता होती है, श्रतः उक्त दोनों क्रियाएँ 
करनी चाहिएँ । 
आ्राध्ति: संख्या समानत्वात्‌ ॥८॥ 
संख्या की समानता होने से ्ाप्तिवचन चतुःसंख्या की ही संस्तुति है, श्रतः 
उपस्तरण और ग्रभिघारण क्रियाश्रों की निवृत्ति नहीं होती । 
सतोस्त्वाप्तिदचनं ध्यम्‌ ॥६॥। 
श्राक्षेप ०---उपस्तरण ग्रौर श्रभिघारण के विद्यमान होने से ग्राप्तिवचन व्ये ही 
होता है, क्योंकि ऐसी स्थिति में उसका कोई संस्तव नहीं होता । 
विकल्पस्त्वेकावदानत्वात्‌ ॥१०॥ 
पूर्व ०--एक अवदान का कथन होने से उक्त दोनों क्रियाश्रों की निवृति होती है; 
इस लिङ्ग में विकल्प होता है। 
सर्वबिकारे त्वभ्यासानर्थक्यं हविषो हीतरस्य स्यादपि वा स्विष्टकृतः 
स्यादितरस्याच्यायत्वात्‌ ॥१ १४ 
पूर्व ०--चारों कृष्णलों में सर्वावदात का विकार होने पर 'चत्वारि-चत्वारि” 
यह प्रम्यास निर्थक हो जाएगा । हमारे पक्ष में इतर हवि द्वितीय श्रवदान की प्रपेक्षा 
करके भ्रभ्यास ग्रवकल्पित होता है। स्विष्टक्कत्‌ के लिए अभ्पास चरितार्थ है, यदि ऐसा 
कहा जाए तो ठीक नहीं, क्योंकि प्रधान प्रकरण का त्याग करके श्रन्थ प्रकरण का स्वीकार 
करना अन्याय है, भ्रत: दोनों क्रियाएँ करनी ही चाहिएँ । 
अकर्मा वा संसर्मार्थनिवृत्तित्वात्‌ तस्मादाप्तिसमर्थ त्वमू ।।१२॥ 
सि०- कृष्णलों में उतस्तरण और श्रभिधारण नहीं करने चाहिएँ। सरकू के 
साथ कृष्णल का संयोग न होने से प्रकृत प्रयोजन की निवृत्ति होती है रौर श्वाप्तिवचन 
भी उपपन्न हो जाता है। 
भक्षाणां तु प्रोत्य्ंत्वादकमं स्यात्‌ ।१३। 
पूरवे ०--भक्षों का प्रकृति में होना भक्षजन्य प्रीति के लिए द्वोता है, श्रत: कृष्णल 
चरु में ये भक्ष नहीं करने चाहिएँ । 
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स्याहा निर्धानदर्शनात्‌ ॥ १४३ 
लि०--निर्धान' शब्द से कृष्णल के भक्षण का विधान है। खाते क्या हैं, चूस लेते 
हैं, क्योंकि श्रुति में बिधान है । 
वचन त्वाज्यभक्षस्य प्रकृतो स्यादभागित्वात्‌ ॥ १५१। 
आक्षेप- श्रथवा, प्रकृतियाग में होने से यह वचन श्राज्य जन्‍्घृत-भक्षण के लिए 
है, क्योंकि यह निया कृष्णल चरु में श्वय नहीं है। 
वचनं वा हिरण्यस्य प्रदानवदाज्यस्य गुणभूतत्वात्‌ ॥१६॥ 
खमा०- उक्त वचन 'हिरण्य' के लिए है, घृत के लिए नहीं। अ्रदनीय-= 
भक्षणीय पदार्थे फे प्रदान के समान कृष्णल चरु का ही भक्षण है, क्योंकि ध्राज्य तो 
गोण है। 
एकथोपहारे सहत्वं ब्रह्मभक्षाणां प्रकृतो विहितत्वात्‌ ॥१७॥। 
सि०--एक समय में प्राक्त इडा आदि हवि के चार भाग करने में महत्त्व होता 
है, ब्रह्मा नामक ऋत्विज के भक्ष भाग के प्रकृतियाम में विहित होने से। 
सर्वत्वं च तेषामधिकारात्स्यात्‌ ॥१८॥ 
पूर्व ०--और, ब्रहमा-सम्बन्धी भाग को सवत्व विहित है, अधिकार होने से । 
पुश्यापनयो चा तेषामचाच्यत्वात्‌ ॥१६॥ 
सि०--शैष हव में ब्रह्म का सम्बन्ध होने से दूसरों के सम्बन्ध को निवृत्ति है, 
क्योंकि प्रन्य ऋत्विजों का निर्देश नहीं है। 
पुरुषापनयात्स्वकालत्वम्‌ ॥२०॥ 
अन्य ऋत्विजों का प्रपनय हो जाने से यह सिद्ध होता है कि प्रत्येक भक्षण यथा- 
समय ब्रह्मा को ही करना चाहिए । 
एकार्थत्वादविभागः स्यात्‌ ॥२१॥ 
सम्पूण चरु एक ब्रह्मा नामक ऋत्विज के लिए होने से विभाग की प्रावश्यकता 
नहीं है। 
ऋत्विग्दानं घमंमात्रायं स्थाइदाति सामर्थ्यात्‌ ॥२२॥ 
पूर्व ०---ऋत्विजों को जो दान दिया जाता है, बह केवल घर्ममाञ्र है, क्योंकि उसकी 
करतंव्यता सुनी जाती है रोर यह कतंव्यत्ा 'ददाति' शब्द की सामर्थ्ये से सिद्ध है। 
परित्रयार्थं वा कर्मसंयोगाल्लोकवत्‌ ॥२३॥ 
सि०- ज्योतिष्टोम श्रादि यज्ञों में जो दक्षिणा दी जाती है, बह लोकव्यवहार के 
समान ऋत्विजों की सेवाओं के परिक्रय (खरीदने) के लिए पारिश्रमिकरूप में दी 
जाती है। 
दक्षिणागुक्तवचनाच्च ॥२४।। 
“दक्षिणायुक्ता वहन्त्युत्विजः--इस वचनरूपी प्रमाण से भी परिकरय के लिए 
ही दान सिद्ध होता है । 
परिक्रीतवचनाच्च ॥२५॥ 
“दक्षिणापरिक्रीता ऋत्विजो याजयस्ति--इस वचन से यह ग्रे द्योतित होता ६ 
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होता है। 
सनिवन्ये च भुतिवचनात्‌ ॥२६॥ 
याज्या से प्राप्त घन में भृति शब्द का प्रयोग होने से भी दान परिक्रयार्थ ही 
होता है। 
नैष्कतुकेण संस्तवात्‌ १२७ 
निष्कतुँक (लकड़हारे) शब्द का प्रयोग होने से भी दान परिकयाथं ही होता 
है! जैसे लकड़हारा पारिश्रमिक के लिए कार्य करता है, उसी प्रकार ऋत्विज भी दक्षिणा 
के लिए यज्ञ कराते हैं। 
शेषभक्षाइच तद्वत्‌ ॥२७॥। 
पुर्व ०--हविशेष का भक्षण भी दक्षिणा दान के ही समान परित्रयार्थ होता है। 
संस्कारो वा बरव्यस्य परार्थत्वात्‌ ॥२९॥। 
सि०--वक्षिणा भले ही परिकयाथं हो परन्तु हवि का भक्षण परिक्रयार्थ नहीं है, 
चह तो द्व्य के संस्कारार्थ होता है। 
शेषे च समत्वात्‌ ॥३ ० 
जो द्रव्यदोष है, वह्‌ देवता के लिए संकल्पित है। उसका उपयोग न करने में 
यजमान और ऋत्विज दोनों समान हैं । इससे भक्षण का परिक्रयार्थे न होना ही सिद्ध 
होता है । 
स्वामिनि च दश्शनात्तत्सामान्याबितरेषां तथात्वम्‌ ॥३१७ 
स्वामी =-यजमान में ज्षेष-मक्षण विहित है, बयोंकि इडा में भक्षण का वचन है, 
उसकी समानता होने से इतरों का भी पर्क्य नहीं होता। 
चरणमुत्विजामानमनार्थत्वात्सत्रे च स्यात्स्वकमंत्वात्‌ ॥२२॥ 
सत्रौं में न ऋत्विजों का वरण होता है, न उनकी सेवाओं का दक्षिणा द्वारा परि- 
क्रय होता है, क्योंकि सत्र में तो सत्रह यजमान ही ऋत्विज होते हैं, कोन किसका वरण 
करे झौर किसको दान दे । 
परिक्रयश्च तादर्थ्यात्‌ ॥३३॥ 
सत्र पराथ न होकर ग्रातमाथं होता है, श्रतः सत्र में गौ, वस्त्र, हिरण्य =सुवरणे 
झादि कुछ नहीं दिया जाता । 
प्रतिषेधश्च कर्मवत्‌ 0३४७ 
आश्षेप---प्राप्ति होने पर ही कर्म की भाँति प्रतिपेष होता है। 
स्याद्वा प्रसपिकस्य घर्ममात्रत्वात्‌ ॥३४र 
श्रथवा, प्रासपिक दान का प्रतिषेध होता है, क्योंकि सत्रों में घर्ममात्र --अदृष्टाय्य 
घो दान होता है, वह निवृत्त हो जाता है, श्रतः प्रतिषेध उपपन्न होता है। 
न दक्षिणा शब्दात्तस्माम्तित्यानुवादः स्यात्‌ ॥३६॥ 
इक्षिणा दान्द के होने से उसका ही प्रतिषेष होता है, प्रासपिक का नहीं । 
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ऋत्विग्दान दक्षिणा है, वह प्रासपिक नहीं है । सत्र दक्षिणाहीन होते हैं, अतः नित्य प्राप्त 
का ही यह भ्रनुवाद है ।- 
उदवसानीयाः सत्रधर्मा स्यात्तदङ्त्वात्त्र दानं धर्ममात्रं स्यात्‌ ॥३७।। 

पूर्व०--उदबसनीय सत्र धर्मेवाला होता है। उक्त सत्र का अङ्ग होने से उसमें 

दिया गया दान केवल श्रदृष्टार्थक है । 
न त्वेतत्मकृतितवाष्ठि भक्तचो दित्वात्‌ ।।३८॥ 

सि०--उदवसनीय इष्टि में दक्षिणा दी जाती है, क्योंकि वह सत्र का अङ्ग नहीं 

है । यह सत्र के पश्चात्‌ की जाती है। 
तेषां तु वचनादूद्वि यज्ञवत्सहप्रयोगः स्यात्‌ ॥३६२। 
पुवे०--“त्र रे उठकर उदवसनीय --पृष्ठक्षमनीय सहस्र दक्षिणावाला ज्योतिष्टोम 
यज्ञ करना चाहिए'--इससे यह प्रथं निकलता है कि पृष्ठशमनीय सत्र का श्रङ्ग नहीं है। 
राजपुरोहित-यज्ञवत्‌ संहृत करके पृष्ठश्मनीय करनी चाहिए ॥ 
तत्रान्यानृत्विजो बृणीरन्‌ ॥४०॥ 

उदवसनीय इष्टि में सत्र के ऋत्विजों से भिन्न ऋत्विजों का वरण करना 

चाहिए । 
एकंकास्स्ववप्रतिषेधात्प्रकृतेश्चेकसंयोगात्‌ ॥४ १७ 

सि०- संहत करके पृष्ठशमनीय नहीं करनी चाहिए। यह्‌ इष्टि सत्र करनेवालों 
को भ्रलग-प्रलग करनी चाहिए, क्योंकि इसमें प्रतिषेध नहीं है श्रौर प्रकृति में एक कर्ता 
का संयोग है 

कानेष्टौ च दानशब्दात्‌ ॥४२॥। 

पूर्वे०--कामेष्टि में दान परिक्रयार्थ होता है, क्योंकि दान शब्द का प्रयोग किया 

गया है। हे 
चचनं वा सत्रत्वात्‌ ॥४३॥ 

सि०---'कामेष्टि' स्वयं सत्र नहीं है, 'सारस्वत' सत्र का अङ्गमात्र है। यह 
ऋत्विजों की सेवाश्रों का परिक्रय करने के लिए नहीं है, क्योंकि यहाँ भी ऋत्बिज अलग 
नहीं होते। यह दान केवल धमे के लिए है और अदृष्टफल की भ्राकाक्षा से किया जाता है। 

हेष्ये वा चोदनादक्षिणापनयात्‌ ॥४४।। 

वैस्वानर इष्टि में एक वर्ष का बछड़ा शत्रु को दान में दिया जाता है। यह भी 

परिक्ष्य नहीं है, अपितु धर्ममात्र है, अदृष्टफल के लिए । 


१. सत्र के यजमानों में से कोई मर जाए तो उसका दाह करके हड्डियों को 
काले मूग के चमड़े में बटोर लाते हैं श्रोर उस मृतक के किसी सम्बन्धी को दीक्षित करके 
पशमान बना लेते हैँ । इस प्रकार सत्र का कार्य चलता रहता है। वर्ष के अन्त में प्रस्बि- 
पन्न कराते हैं । 
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यावढुक्तमुपयोगः स्यात्‌ ॥४ ६॥ 
जितनों में चहू वचन है, उतने ही में वह हो सकता है। वह सब यजमानों को 
लक्षित नहीं कर सकता, भ्रतः जीवितों का ही यज्ञ होता है। 
यदि तु बचनात्तेषां जपसंस्का रमथंलुप्तं सेष्टि तदर्थत्वात्‌ ॥४७॥ 
यदि वचन से ग्रस्थियों का यज्ञ होता है तो इसमें मन्त्रों के जाप, संस्कार (जैसे 
दाढ़ी मुँडाना) तथा दीक्षणीय इष्टि का बाघ हो जाएगा । 
क्रत्वर्थ तु क्रियेत गुणभूतत्वात्‌ ॥४म॥ 
ग्रस्थियाग में यजमान के कद के बराबर यूप को नापा तथा शुक्रग्रहपात्र का 
स्पर्श--ये दोनों कर्म होंगे, क्योंकि ये कर्मे यज्ञ के गुणभषुत हैं । 
काम्यानि तु न विदन्ते कामाञ्ञानाद्ययेतरस्यानुच्यमानानि ॥४६॥। 
अस्थियज्ञ में काम्य कर्म नहीं होंगे, क्योंकि अस्थियों में कोई कामना नहीं होती, 
जैसे जब तक कहा न जाए तब तक यज्ञकर्ता की कामनाग्रों का भी ज्ञान नहीं होता । 
ईहार्थाशचाभावात्सूकतवाकबत्‌ ॥४०॥॥ 
आयुष्‌ दि की प्रार्थना भी सुक्तवाक्‌ में श्रूयमाण न होने से कतव्य नहीं हैं । 
स्पुर्वार्थ वादत्वात्‌ ॥५१॥ 
पू्वे०--उक्त कर्मों का अनुष्ठान करना चाहिए, क्योंकि ये विधियाँ नहीं हैं किन्तु 
श्र्थेवाद हैं, अतः ईहार्थ काम करने चाहिएँ। 
नेच्छाभिघानात्तदभचादितरसिमन्‌ ।५२॥ 
सि०--ये क्म इच्छा-विधान हैं अर्थात्‌ इच्छा उत्पन्न होने पर ही हो सकते हैं 
तथा जीवित में ही ये कारय होते हैं। इतर अस्थियो में मन के न होने से नहीं होते, प्रतः 
इहार्थं कमं नहीं करने चाहिएँ । 
स्युर्वा होतृकामाः ॥१३॥ 
पूरे ०--अस्थियों के होतुकाम करने चाहिएँ । 
न तदा्ोष्ट्वात्‌ ॥५४॥। 
सि०--अस्थियों में होतृकाम नहीं करने चाहिएँ । यजमाच ऋत्विक का श्राशीर्वाद 
चाहते हैं । यहाँ यजमान नहीं है, केवल अचेतन भ्रस्थियाँ हैं श्रौर उनमें कामना नहीं है। 
सर्वेस्वारस्थ दिष्टगतौ समापन न विद्यते कर्मणो जीवसंयोगात्‌ ७५४॥ 
पूर्व ०--यजमान के मरते पर सर्वेस्वार! नामक कतु की समाप्ति नहीं होनी 
चाहिए, क्योंकि कर्म का जीव से संयोग होता है, वह जीवित होते हुए ही किया जा 
सकता है। 
स्याह्वोभयोः प्रत्यक्ष शिष्टत्बात्‌ ॥ ५६ 
सि० 'सर्वस्वार' की परिसमाप्ति होती है, क्योंकि ऋतु और परिसमाप्ति-- 
दोनों का ही प्रत्यक्ष विधान है। 
गते कर्मास्थियज्ञक्त्‌ ॥५७॥ 
यजमान के घर जाने पर प्रस्थियाम की भाँति यागरूप कार्य हो जाएगा । 
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जीवत्यवचनमायुरा शिदस्तदर्थ त्वात्‌ ४५८॥ ति 
पूर्व ०---जीवत की कामना करने का बचत होने से 'सर्वस्वार' में श्रायु के 
आशीर्वाद का वचन नहीं कहना चाहिए। आशीर्वाद जीवन की कामना करनेवाले के लिए 
होता है। 
वचनं वा भागित्वात्राग्यथोक्तात्‌ ॥५९॥। 
सि०--प्रायु का ्राशीष-भागी होने से भ्रायु का प्राशीवंचन करना ही चाहिए। 
आ्रार्भव पवमान स्तोत्र पूर्ण होने तक यजमान जीवित रहने की इच्छा करता है, ग्रतः 
जैसे भ्रन्प क्रियाएँ की जाती हैं उसी प्रकार आयु के आशासूचक मन्त्रों का पाठ करना 
चाहिए। 
क्रिया स्याद्धर्ममात्राणास्‌ ॥६०।। 
द्वादशाह सत्र में 'दान' धर्ममात्र की भावना से श्रदष्ट फल के लिए होने 
चाहिएँ । 
गुणलोपे तु मुख्यस्थ ॥६१॥ 
गौण (इवनी) का लोप होने पर भी प्रधान कमे निर्वाप== हवि पकाने की क्रिया 
सी करनी ही चाहिए। 
मुष्टिलोपात्तु संस्यालोपस्तद्गुणत्बात्स्मात्‌ ॥६२॥ 
पूर्वे०-मुष्टि का लोप होने पर ही संख्या का लोप मानना योग्य है, क्योंकि 
संख्या मुष्टि का गुण है। 
न निर्खापशेषत्वात्‌ १६३॥। 
सि०- संस्या मुष्टि का गुण नहीं अपितु निर्वाप==पाक का गुण है, अतः संख्या 
का बाध मानना उचित नहीं, मुष्टि का ही बाध होता है। 
संख्या तु चोदनां प्रति सामान्यात्तद्विकारः संयोगाच्च परं मुष्टेः ॥६४४ 
पू्वे०-_विघानप्रमाणे साइस्य चतुष्टय विकार झौर द्रव्य के मानने से मुष्टिविकार 
बाधित होता है। 
न चोदनाभिसम्बन्धात्मकृतो संस्कारयोगात्‌ ॥६४॥ 
सि०--चार मुष्टि का सम्बन्ध प्रकृतियाग में निर्वाप संस्कार के साथ है श्रोर 
सत्रह झरावों का सम्बन्ध वाजपेय याग के साथ है। इस प्रकार भिन्न सम्बन्ध होने से दोनों 
का बाघ नहीं हो सकता। चोदक वचन से चार मुट्ठी का बाघ होकर सत्रह शरावे-भर 
का ही प्रनुष्ठान होना चाहिए । 
श्रौत्पत्तिफे तु द्रव्यतो विक्रारः स्थादकाय त्वात्‌ ॥६६॥ 
उसत्ति से ही जातिविशिष्ट गुण शब्द में द्रव्य से विकार होता है, क्योंकि वह 
प्रकार्य है। चोदक की अपेक्षा से प्रतयक्ष जाति का त्याग नहीं किया जा सकता । घेनु का 
पर्थे गाय है, दूध देनेवाली बकरी नहीं । 
नैमित्तिके तु कार्यत्वात्मकृतेः स्यातदापत्तेः ॥६७॥ 
केवल गुण को निमित्त करके प्रवृत्त होतेवाला शब्द कार्य होने से प्रकृति में “रज” 
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का ग्राहक है, प्रतिदेशशास्त्र की उत्पत्ति होने से। ('वायब्यं इवेतसालभले'--में श्वेत का 
प्रथं है श्वेत बकरा ।) 
विप्रतिषेधे तठ चनात्प्रकृतगुणलोपः स्यात्तेन कर्मसंपोगात्‌ ॥६८॥ 

प्राकृत और वैक्॒व गुणों का विरोध होने पर वैकृत गुण का वचन मान्य होने से 

आकृत गुण का बाघ होता है, समीपवर्ती यूप के साथ कमे का संयोग होने से । 
परेषां प्रतिषेधः स्यात्‌ ॥६६॥ 

“खलेवाली” में ग्रूप के तक्षण, जोषण और उच्छुयण (छीलना) प्रादि कर्मा की 

भी प्रावद्यकता नहीं, क्योंकि 'खलेवाली” तो पहले से ही बनी होती है। 
विप्रतिषेघाच्च ॥७०॥ 

और, विरोध होने से भी 'खलेवाली' में तक्षण आदि कर्म नहीं करने चाहिएँ, 
क्योंकि. तक्षण आदि करने पर 'खलेवाली' का रूप नष्ट होकर वह श्रन्य द्रव्य बन 
जाएगा । 

अर्थाभावे संस्कारत्वं स्यात्‌ ॥७१।। 

तक्षण झादि कार्यों का ्रभाव होने पर भी 'खलेबाली' में जिन संस्कारों (सुइ 
गाढ़ना, तेल चुपड़ता) का फल इष्ट है, वे तो करने ही चाहिएँ । इन कर्मों से वह छठ हो 
जाती है! 

अर्थेन च विषर्यासे तावर्थ्याततत््वमेव स्यात्‌ ।७२॥ 

गुण के लोप होने पर भी मुख्य क्रिया करनी चाहिए । महापितृयज्ञ में खीलों को 

भूनने से पहले थोड़ा छड़ लेना चाहिए, इससे उनका घानत्व नष्ट नहीं होता । 
॥ इति पूर्वेमीमांसादर्शने दशमाष्यायस्य वितीयः पादः ॥ 


तृतीयः पादः 


बिकृतौ गब्दवत्त्वात्रधानस्य गुणानामधिकोत्पत्तः सन्निधानात्‌ ॥१॥ 
पुबें०--प्राकृत गुण से विलक्षण गुणवाले, प्राकृत अङ्गवाले प्रग्नीषोमीय पश्वादि 
में एकादशत्वादि विशिष्ट प्रयाज श्रादि विधायक गन्द होने से अप्राकृत गुणों की स्वतन्त्रता 
से उत्पत्ति है, मुख्य भावना का सत्निधान होने से ॥ 
प्रकृतिबत्त्वस्य चानुपरोघः ।।२।। 
इस प्रकार 'पशुमालभते' इस वाक्य में “प्रक तिवत्‌' पद की कल्पना की श्रावश्यक्रता 
नहीं रहती । 
चोदनाप्रभुत्वाच्च ॥३॥ 
और, प्रयाजादि विधि में 'एकाइशप्रयाजान्‌ यजति'---इस वाक्य का प्रभुत्व है, 
अत: प्रकृतियाग की इतिकर्तव्यता इनपर लागू नहीं है। 
प्रधान त्वङ्गसंयुक्त॑ तथासृतमपूर्व स्यात्तस्य विध्युपलक्षणात्सवाँ हि 
पुर्वचान्विधिरविज्ञेषार्प्रवृत्तिः ॥४॥ 
सि०--आ्राकृत कर्म जिस शङ्ख से संयुक्त होता है, उसी अङ् से संयुक्त विकृति 


१०।३] 


सामान्य है। विकृति में प्राकृत प्रङ्गों की उपलब्धि होने से विकृतियाग भी प्रकृतिपुर्वक 
होता है और सामान्य रूप से प्रवतित है, भ्रतः इतिकतंव्यता को प्राप्त होने पर यह गुण- 
विधि है । 
नचाजड्भविधिरनड्र स्यात्‌ ॥५॥ 
और, अङ्गरहित कर्मे में अङ्ग की विशेष विधि नहीं होती । 
कर्मणशचेकशब्यात्‌ सन्तिघाने विधेराख्या संयोगो गुणेन तहिकारः स्याच्छन्दस्य 
विधिगामित्वाद्गुणस्य चोपदेश्यत्वात्‌ ॥६॥ 
प्रधानकर्म और गुणकर्म, प्रयोगवाचक एक शाब्द से कहे गये हैं। प्रधान वचन से 
भङ्ग सन्निहित होता है । श्रज्भविधि का नाम के साथ सम्बन्ध होता है। एकादशत्व संख्या- 
रूप गुण से विकार होता है । एकादशत्वादि शब्द प्रयाजादि विधिगामी है और गुण उपदेश 
करने योग्य है, इससे इतिकर्तव्यता प्राप्त होती है । 
झकार्यस्वाच्च नाम्नः ॥७॥ 
नाम का सम्बन्ध न होने से भी इतिकतंव्यता प्राप्त होती है प्रोर ये गुण- 
विधियां हैं। 
तुल्या च प्रभुता गुणे ॥5॥ 
शौर विघिप्रत्ययशक्ति गुणकर्म ओर प्रधानकम्‌ में तुल्य है। 
सर्बमेवं प्रधानमिति चेत्‌ ॥६॥ 
इस प्रकार सभी कमं प्रधान होते हैं, यदि ऐसा कहो तो-- 
तथाभूतेन संयोगाद्यथार्थ विधय: स्युः ॥ १०॥ 
उक्त कथन ठीक नहीं। दूसरे ग्रध्याय में गुण और प्रधान के जैसे लक्षण बताये 
अगे हैं, वैसा ही संयोग होने से यथार्थ विधियाँ हो जाएँगी । 
विधित्वं चावरिष्टं बेकृतेः कमंणा योगाततस्मास्स्ं प्रधानार्थम्‌ ॥११॥ 
वैकृत कर्म के साथ विधित्व समान है, अर्थवाद के साथ सम्बन्ध होने से, तः सभी 
घानां बिकृति में गृणभूत होता है । 
समत्वाच्च तदुत्पत्तेः संस्कारेरधिकार: स्यात्‌ ॥१२॥ 
उत्पत्तिक्रम की समानता होने से प्रयाजादि का संस्कार के साथ सम्बन्ध होता है, 
इससे सब प्रधान नहीं है, कुछ प्रधानार्थ भी होता है। 
हिरण्यगर्भः पूर्वस्य मन्त्रलिङ्गात्‌ ॥१३॥ 
पूं ०--'हिरण्यगमं' मन्त्र पूवं आधार की गुणविधि है, मन्त्र में प्रयाजादि 
देवता की स्तुति होने से । 
प्रकृत्यनुपरोधाच्च ॥ १४३ 
और, प्रकृति के प्रनुपरोध होने से भी यह पूर्व की गुणविधि ही है । 
उत्तरस्य वा मन्त्राथित्वात्‌ ॥ १४॥ 
सि०- सह पूर्व की गुणविधि नहीं अपितु उत्तर की गुणविधि है। 'हिरण्यगर्म! 
मन्त्र कायंविशेष का विधायक है। 


हा 
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विध्यतिदेशात्तत्‌ श्रुती विकारः स्याद्गुणानामुपदेश्यत्वात्‌ ।॥ १६॥। 

प्राधार विधि का प्रकृति में अतिदेश होता है । उपदेदय मन्त्रविशेष यहाँ उत्तर 
आधार में है श्रौर वह उत्तर में ग्रङ्ग भूत तदर्थ विज्ञान का साधक है, अतः पूर्व में नहीं, 
उत्तर में हो गुणविधि होती है । 

पू्वरिसिश्चामन्त्रद्शनात्‌ ॥१७॥ 

श्रोर, पूर्व श्राधार में भन्वदर्शन नहीं है, श्रतः उत्तर की गुणविधि सिद्ध 

होती है। 
संस्कारे तु क्रियान्तरं तस्य विधायकत्वात्‌ ॥१८॥ 

पूवं ० वाक्य पशुनियोजन का विधायक होने से और परिधि के सम्बन्ध से पशु 

का संस्कार होने से प्राकृत कामे से यह भिन्न है रोर वह अहष्टार्थक है । 
प्रकृत्यनुपरोाच्च ॥१९।। 
और, प्रकृति के अनुपरोघ होने से भी यह क्रियान्तर होता है १८८ 
विघेस्तु तत्र भावात्सन्देहे यस्य शब्दस्तदर्थं स्यात्‌ ॥२०॥ 

सिं०--नियोजनविषयक प्राकृत श्रौर प्रत्यक्ष विधियों का ऋतुविशेष में भाव 
होने से, सन्देह में जिसके उद्देश्य से परिघिरूप शब्द प्रयोज्य है, वह नियोजवार्थक है, प्रत: 
यह्‌ गुणविघि है । 

संस्कारसामर्थ्याद्गुणसंयोगाच्च ॥२१४ 
संस्कार का साम्यं और गुणों का सम्बन्ध होने से कर्मान्तर नहीं होता । 
चिप्रतिषेधार्त्रिया प्रकरणे स्यात्‌ 0२२७ 
सौत्रामणी प्रकरण में इष्टाथंकता सम्भावित न होने से कर्म अपूर्व कर्म है । 
षड्भिर्दीक्षयतीति तासां मन्त्रविकारः श्रुतिसंयोगात्‌ ॥२३॥ 

पूवं ०--“बड्भिर्दोक्ष यति--इस श्रुति के साथ संयोग होने से प्राक्त श्राहुतियों 
का मन्त्र विकार होता है। बेकृत मन्तरं से प्रात निवृत्त हो जाते हैं, अत: प्राकृतों का बाघ 
है, समुच्चथ नहीं है। 

अभ्यासात्तु प्रधानस्य ॥२४॥। 
सि०--प्राकृत दीक्षा-श्राहु तियों की प्रावृत्ति --प्रभ्यास होने से समुच्चय है । 
आवूस्या मन्त्रकर्मे स्यात्‌ ॥२५।६ 
आक्षेप-- आवृत्ति होने पर भी मन्त्रकमं होता है। 
पि वा प्रतिमन्‍त्रत्वात्पाकृतानामहानि: स्यादन्यायइच कृतेऽम्यासः ॥२६॥ 

समा०--प्रत्येक मन्त्र में भ्राहुतियाँ होने से प्राक्त मन्त्रों का अहान होता है ॥ 
वैक्रत मन्त्रों का प्रत्यक्ष पाठ है ग्रोर प्राकृत मन्त्र प्रतिदेश से प्राप्त हैं, अतः दोनों प्रकरणों 
का समुच्चय हो सकता है। एक बार वैकृत मन्वों का पाठ होकर पुनः पाठ करना श्रन्याय है। 

पोर्चापयंङ्चाभ्याते नोपपद्यते नेमित्तिकत्वात्‌ 0२७॥ 

और श्रस्यास भें पूर्वापर भाव उपपन्न नहीं होता, क्योंकि आगन्तुक नैमित्तिक 

होता है, इससे भी प्राकृत मन्त्रों का अहान है । 


श्गरे] 


तत्पूथवत्वं च दशयति ॥ २८ 
'आरितिकी' और “प्राध्वरिकी'--दोनों श्राहुतियों का पूथवस्व बताया गया है, 
दोनों आइतियाँ देनी चाहिए, इससे भी प्राक्त शर वकत दोनों मन्त्रों का समुच्चय है। 
न चाविशेषाद्वयपदेशः स्यात्‌ ॥२६॥ 
व्यपदेश होने से भ्रनिृत्ति समुच्चय है । 
अग्व्याधेयस्य नेमित्तिके गुणविकारे दक्षिणादानमधिक स्याद्‌ 
वाक्यसंयोगात्‌ ॥३०॥ 
पूवं ० पुनः आधेय में दक्षिणारूप गुण का विकार प्राप्त होने पर अग्याघान का 
दक्षिणा-दान अधिक है, वाक्य का संयोग होने से, अतः अनिवृत्तिसमुच्चय है । 
दिष्टत्वाच्चेतरासां यथास्थानम्‌ ॥३ शा 
और, अन्य प्राकृत दक्षिणा का यथाकम विधान होने से भी दक्षिणाग्रों का 
समुच्चय है । 
विकारस्त्वप्रकरणे हि काम्यानि ॥३२॥ 
सि०--समुच्चय नहीं होता किन्तु विकार--बाध है, क्योंकि अप्रकृतिभूत विकृति- 
याग में पुनराधेय की जो दक्षिणा होती है, 'वह वतमान ->पिछले अग्न्याधान की है, पूर्व 
प्रल्याधान की नहीं अर्थात्‌ दोनों दक्षिणाप्रों का समुच्चय नहीं होता । (यह नियम है कि 
नैमित्तिक कर्म में नित्य कर्मे का बाथ होता है, जैसे बीमार को खिचड़ी, रोटी के स्थान पर 
दी जाती है, रोटी के साथ खिचड़ी नहीं । ) 
श्द्कूते च निबृत्तेरुभयत्व हि श्रूयते ॥३३४ 
आकृत दक्षिणा दी जाएगी अथवा नहीं,' इस शंका का समाधान यह है कि पिछले 
प्रस्याघान में पहली दक्षिणाश्रों का बाघ होगा, दोनों का समुच्चय नहीं होगा । श्रुति से 
गही सिद्ध होता है कि विक्कति की दक्षिणा से दोनों का काम चल जाएगा । 
वासो वत्सं च सामान्यात्‌ ॥३४॥ 
और, वस्त्र अथवा पहलौठा वत्स (बछडा ) कार्यसामाच्य होते से पुनराधेय दक्षिणा 
का बाघ करता है। (आग्रयण यज्ञ में वस्त्र या बछडा ही दान में दिया जाएगा, प्रकृति- 
गाग में भ्रन्वाहार्य नहीं दिया जाएगा ।) 
शर्थापस्तेस्तद्धमः स्यान्तिमित्ताख्याभिसंयोगः ॥३ ५॥ 
प्राकृत मन्त्र श्रादि के उद्देश्यभूत दक्षिणा की प्राप्ति होने से वस्त्र या नत्स में 
भन्वाहाय॑ के घमे होते हैं, मन्त्र निमित्त का दक्षिणा के साथ संयोग होते से। (अन्वाह्मायं 
वक्षिणा के जो भ्रन्य घमं हैं, वे इस नई दक्षिणा में भी पालने पड़ेंगे । जैसे भात दिया जाता 
है, उसी प्रकार वस्त्र या वत्स भी दिया जाएगा ।) 
दाने पाकोऽ्थंलक्षणः ॥३६॥ 
अन्वाहार्य घर्मो में भात का पाक भी कर्तव्य है परन्तु दान-साघन वत्स में उसकी 
भिषृत्ति है, बछड़े को पकाया नहीं जाएगा । 
पाकस्य चान्नकारित्वात्‌ ॥३७॥ 
पाक तो ओदन आदि अन्न में कतंव्य है, अतः वस्त्र में भी पाक की निवृत्ति है। 
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तथामिघारणस्य ॥३्‌८hी 
इसी प्रकार भ्रभिधारण--घी डालने की भी निवृत्ति है । 
द्रव्यविधिसर्निधौ संख्या तेषां गुणत्वात्स्यात्‌ ॥३२६।। 
पुबं० द्रव्यविधि की सन्निषि में जो संख्या झब्द है, द्रव्य का गुण होने से उसका 
अत्येक द्रव्य के साथ सम्बन्ध है । 
समत्त्वात्तु गुणानामेकस्य श्रुतिसंयोगात्‌ ॥४०॥ 
गुण और संख्या के समान होने से संख्या एक का ही निर्देश ऋरती है, एक-एक 
का नहीं, श्रुति में स्पष्ट कथन होने से । 
यस्य वा सन्निधाने स्याद्वाक्यतो ह्यभिसम्बन्ध: ।।४१॥ 
अथवा, जिस शब्द के सन्तिधान में संख्या शब्द उच्चारित होता है, उसी के साथ 
उसका अ्रभिसम्बन्ध होता है । 
श्रसंगुक्तास्तु तुल्यवदितराभिविधीयन्ते तस्मात्सर्याधिकारः स्यात्‌ ॥४२।१ 
असंयुक्त संख्या केवल “माषों' में होती है, अन्य दरव्यों का श्रुति के साथ समानता 
से विधान है, अत: संख्या का सबके साथ सम्बन्ध है। 
असंयोगाद्रि वि्ुतावेकजाताचिकारः स्यात्‌ शुत्याकोपारतोः ॥४३॥ 
सि०- संख्या का दो द्रव्यों के साथ संयोग न होने से विधिवाक्य में किसी एक 
द्रव्य के साथ सम्बन्ध का अन्वय है । विधिवाक्य का कोप होने से यह द्रव्य का बोध न 
कराके क्रतु को बोधक है, प्रतः एकजातीय एक द्रव्य के साथ संख्या का सम्बन्ध है। 
शब्दार्यशचाषि लोकवत्‌ ॥४४॥ 
लौकिक भाषा की भाँति वेद में मी शब्दों का श्रथे होता है । 
सा पशुनामुत्पत्तितो विभागात्‌ ॥४५७ 
सि०--संख्या पशुओं की उत्पत्ति से विभाग होने के कारण होती है अर्थात्‌ पशु- 
गण संव्यवहारों में लोकव्यवहार से सं्यापित हुआ करते हैं, अतः पशुझ्रों के साथ संख्या 
का सम्बन्ध है । 
अनियमोर्जवशेषात्‌ ॥४६॥ 
पुर्वे ०--पशुओं में गोओं का ही दान करना चाहिए, ऐसा कोई विशेष नियम नहीं 
बताया गया है। 
भागित्वाट्दा गवां स्यात्‌ ॥४७॥ 
सि०--गौ महान्‌ उपकार करनेवाली है, अतः गोझों का दान करना चाहिए। 
अत्ययात्‌ ॥४८॥ 
विजञेष्य की ग्राकांक्षा से शास्त्र में सर्वप्रथम गौ का ही प्रतिपादन है। 
लिङ्कद्ञंनाच्च ४६७ 
तथा, शास्त्रात्तर में भी गोदान के प्रमाण उपलब्ध होने से गोग्रों का ही दान 
करना चाहिए! 
तत्र दानं विभागेन प्रदानानां पृथक्त्वात्‌ ॥१०॥ 
प्रतिग्रहीताग्रों के अलग-अलग होने से गौग्रों का दान विभाग करके (दान लेने- 
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वालों की योग्यतानुसार) देना चाहिए। 
परिक्रयाच्च लोकवत्‌ ॥५१॥ 
जैसे लोक में स्वामी लकड़हारे ग्रादि को विभाग करके मजदूरी देता है, उसी 
प्रकार विभाग करके दक्षिणा देनी चाहिए, क्योंकि यह परिक्रयार्थ है, केवल ध्म नहीं है । 
विभागं चापि दर्शयति ॥५२॥ 
श्रौर, श्रुति भी विभाग का निर्देश करती है। 
समं स्यादश्षृतित्वात्‌ ॥५३॥ 
पूर्व०--सबको समान दक्षिणा देनी चाहिए, वैषम्य का श्रवण न होने से। 
अपि वा कर्मेवैषम्यात्‌ ९४ 
अथवा, कर्मप्रमाणे वेषाय भी होता है। जो श्रधिक कर्म करता है, उसे अधिक 
देना चाहिए । यह दूसरा पक्ष है। 
भ्रतुल्या: स्युः परिक्रये विषमाख्या विधिश्रत्ी परिक्रयान्त कर्मण्युपपद्यते 
दर्शनाह्विशेषस्थ तयाम्युदये ॥५५७ 
लि०--देक्षिणा (पारिश्रमिक) समान नहीं होनी चाहिए। श्रुति-प्रमाण से 
ऋतिवजों में दक्षिणा का विभाग पारिश्रमिक के कारण विषम होता है। (किसी को आधा, 
किसी को चौथाई, किसी को तिहाई र ब्रह्मा तथा उद्गाता भ्रादि को पूरा-पूरा भाग 
मिलता है) यह वेषम्य कमं के कारण नहीं है, यह श्रुतिकृव वेषम्य है, जैसा कि “अभ्युदय 
नामक सत्र में विधान है। 
तस्य धेनुरिति गवां प्रकृतौ विभक्तं चो दितत्वात्तत्सामान्याततद्विकारः 
स्यायथेष्टिगुंणदाब्देन ॥५६॥ 
पुर्वे०--“मूयाग' की दक्षिणा एक धेनु विहित है। वह अतिदेश से प्राप्त गोरूप 
दक्षिणा का बाघ करती है। प्रकृतियाग में गो, अश्वादि भिन्न-भिन्न दक्षिणाएँ बताने से 
धोर घेनु तथा यो के समान होने से उसका बाघ होता है, जैसे इष्टि में विहित द्रव्य सूर्ये 
श्रादि के साथ सम्बन्ध बताता है। 
सर्वस्य वा अतुसंयोगादेकत्वं दक्षिणार्थस्य गुणानां कार्येकत्वादर्थे विकृतो 
शृतिभूतं स्यातया समवायाद्धि कर्मेभिः ॥५७॥ 
सि०--इससे सर्वेक्रतु दक्षिणा का बाघ होता है। सर्वेदक्षिणा का ऋतु के साथ 
सम्बन्ध होने से एकत्व अर्थात्‌ समुच्चय है। ऋतु में जो गुण होता है, उसका मुख्य कार्य के 
साथ सम्बन्ध होता है। विति में जो श्रुति होती है, वह प्राक्त अर्थ का बाघ करती है, 
प्रतः समुच्चय कर्म होने से घेनुरूप दक्षिणा सर्वदक्षिणी की निवर्तिका है । 
चोदनानामनाश्रयाल्लिज्धे न नियमः स्थात्‌ ॥५८॥। 
यदि प्राकृत कार्यं भ्रनाश्रय हो तो लिङ्ग के द्वारा उसका नियम होता है, परन्तु 
यहाँ तो घेनुरूप दक्षिणा की स्पष्ट विधि है, अतः सर्वप्राकृत दक्षिणा का बाध है। 
„ एका पञ्चेति घेनुवत्‌ ॥५६॥ 
पुवं ०--एक गौ श्रथवा पाँच गौओं की दक्षिणा सवँदक्षिणा की निवतिका है, जसे 
उपर्युक्त प्रकरण में घेनु-दक्षिणा सर्वदक्षिणा की तिर्वातिका है। 
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त्रिवत्सश्च ॥६०॥ 
“साद्यस्क्र याग में तीन वषे के बछड़े को दक्षिणा से प्रस्य सब दक्षिणाम्रों का 
बाघ हो जाता है। 
तया च लिङ्कदशनम्‌ ॥६१॥ 
और, प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी उक्त कथन की सिद्धि होती है। 
एके तु श्रुतिभूतत्वात्संस्थथा गवां लिङ्कविद्ञेषेण॥६२ी 
सि०--'एकाम्‌' यह्‌ स्त्रोलिज है भर गो का विशेषण है, प्रतः प्राक्त संख्यागुक्त 
यौग्रों की निवृत्ति करता है। 'एकाम्‌' का सम्बन्ध दक्षिणा के साथ नहीं है, अतः साचस्क 
याग में विहित एक याय की दक्षिणा प्राकृत संख्याविशिष्ट गोग्रों की निवृक्तिका है, 
अश्वादि की नहीं । 
प्राकाञ्ञी च तथेति चेत्‌ ॥६३॥ 
श्राक्षेप--भ्ररवमेघ याग में अध्वर्य को दो सुवर्णमय दोपस्तम्भ देने का विधान 
है, ्रतः न्य किसी दक्षिणा की आवश्यकता नहीं, यदि ऐसा कहो तो--- 
अपि त्ववयव्थत्वह्िभक्तप्रकृतित्वाद्गुणेवन्ताबिकारः स्यात्‌ ॥ ६४ 
सम्र०--उक्त कथन ठीक नहीं । प्रकाश दक्षिणा भ्रवयव कार्य के लिए है, कृत्स्त = 
सम्पूर्ण कार्य के लिए नहीं, क्योंकि ग्रध्वर्यु ग्रादि के भाग विभक्त होते हैं । 'प्रकाश' दक्षिणा 
अध्वर्यू की होने से प्रन्य दक्षिणाप्रों का बाघ नहीं होता, वह तो देनी ही पड़ेगी । 
धेनुबच्चाशवदक्षिणा स ब्रह्मण इति पुरुषापनयो यथा हिरण्यस्य ६५0 
उपहव्य नामक एकाह याग में जो भ्रश्‍्व-दक्षिणा है, वह घेनु-दक्षिणा के समान 
सम्पूर्ण दक्षिणा की निवतिका है। वह ब्रह्मा को देय है, अन्य ऋत्विजों के लिए नहीं जैसे 
'शतकृष्णल' याग में सुवणं की दक्षिणा केवल ब्रह्मा के लिए है । 
एके तु कतूंसंयोगात्न्रगवत्तस्प लिङ्कविशेषेण ॥६६॥ 
पूर्व ०--एक लिङ्गविशेष से कर्तसंयोग होने से ख़क्‌--माला की भाँति अर्थ 
निवृत्त होते हैं । 
श्रपि वा तदधिकाराद्विरण्यवद्विकारः स्यात्‌ ॥६७॥ 
सि०- दक्षिणा का ग्रधिकार होने से हिरष्य के समान वह भ्रश्व-दक्षिणा अन्य 
प्राकृतिक दक्षिणाश्रों का बाध करती है। 
तवा च सोमचमसः॥ ६८! 
पूर्व ०---उसी प्रकार 'ऋतपेय' याग में 'सोमचमस” की दक्षिणा अन्य सब 
दक्षिणाप्रों का बाघ करती है। 
सर्वविकारो वा ऋत्वथें पशूनां प्रतिषेधात्‌ ॥६६॥ 
सि०--क्रत्वर्थक दान में पशुदान का प्रतिषेष है, ग्रतः वह सर्वेदक्षिणाओं का 
बाघ करता है। 
ब्रह्मदानेऽविशिष्ट मिति चेत्‌ ॥७०॥। 
आक्षेप- ब्रह्वादान में भी पशुप्रतिषेधानुवाद अवकल्पित होता है, यदि ऐसा कहो 
तो 
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उत्सर्गस्य कत्वथत्वातिषिघस्य कर्मत्वान्न च गौणः प्रयोजनमर्थः 
स दक्षिणानां स्यात्‌ ॥७१॥ 

समा०- उक्त कथन ठीक नहीं । सोमचमस का दान क्रतु के लिए है। क्तु में जो 
पशुदान है, प्रकृतियाग में उसका निषेध होने से सबके स्थान में चमस-दक्षिणा है। चमसरूप 
दक्षिणा का प्रयोजन गोण नहीं है, श्रत: सोमचमसरूप दक्षिणा सम्पूर्ण ऋतुदक्षिणा का 
बाध करती है। 

यदि तु ब्रह्मस्तडुनं तद्वि कारः स्यात्‌ ॥७२॥ 

पूर्व /---यदि सोमचमस दान ब्रह्मा का भाग है तो वह दक्षिणा ब्रह्ममाग से 

ऊन==अ्रल्प हो जाएगी । इस विचार से अन्य दक्षिणा दी जाया करेगी। 
सर्वे वा पुरुषापतयात्तासां कतुप्रघानस्वात्‌ ॥७३॥ 

सि०--दक्षिणाओं में ऋतु-प्रधानता होने से पुरुष-अपनय (अन्य ऋत्विजों के भाग 

का निषेध) किया जाता है कि वह ब्रह्मा को ही देना चाहिए । 
यजु्यषतेऽभवरयोदंक्षिणा विफारः स्यात्‌ ॥७४॥ 

पूवं ०--वाजपेय याग में यजुरथ (रथवियोष) भरध्र्ग्‌ को दिया जाता है, बहू 

अन्य दक्षिणाओं का बाघ करता है। 
अपि वा शुतिभूतत्वातसर्चासां तस्य भागो नियम्यत्ते ॥७५॥ 

सि०--वाजपेय याग में श्रुति द्वारा सप्तदश रथ आदि बहुत-सी दक्षिणाओं का 
विधान है। इनमें यजुरथ ग्रघ्वर्य को दिया गया, ऋम्युक्त रथ होता को और सामगुक्त 
उद्गाता को । शेष का सबमें यथायोग्य विभाग हुआ, अतः यजुरथ किसी का बाघ नहीं 
करता । 

॥ इति पूर्वमीमांसादशंदे दश्ञमाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥ 


चतुर्थः पादः 


प्रकृतिलिद्भसंयोगात्कमंसंस्कारं विकृतावधिकं स्यात्‌ ॥ शा 

नारिष्ठ आदि उपहोभों का प्रकृति के कार्य के साथ संयोग न होने से बह अदृष्ट 

फलवाला है, भ्रत: उसका विकृति में समुच्चय है। 
चोदनालिङ्गसंयोगे तद्विकारः प्रतीयेत प्रकृतिसन्निघानात्‌ ॥२॥ 

आकृत विधि में संयोग होने से उसके विकार की प्रतीति होती है, क्योंकि वहाँ 

प्रकृतिलिङ्ग से संयोग होता है । 
सर्वत्र तु ग्रहाम्नातमधिक स्यात्मक्‌ तिवत्‌ ॥३॥ 

'बृहस्पति-सव' आदि विक्कृतियागों में ग्रहाँ का आम्नान होने से स्वेत्र बृहस्पति 

ग्रहों के साथ इन्द्रचायु ग्रहों का समुच्चय होता है, प्रकृतियाग के समान । 
गधिकइचेकवाक्यत्वात्‌ ॥४॥। 
एकवाक्यता होने से भी समुच्चय होता है। 
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लिङ्गदशनाच्च ॥५॥। 
श्रौर, प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी समुच्चय होता है । 
प्राजापत्येषु चास्तानात्‌ ॥६॥ 
तथा, वाजपेय याग में उपदिष्ट प्राजापत्य पशुओं के साथ प्रतिदिष्ट ऋतु पश्नुम्रों 
का समुच्चय होता है, आम्नान होने से । 
आमने लिङ्दर्शेवात्‌ ॥७॥ 
'सांग्रहरण' इष्टि में श्रनुषाजों का '्ामन” होमों के साथ समुच्चय होता है, 
प्रमाणों के उपलब्ध होने से। 
उपमेषु शरवत्स्यातप्रकृतिलिङ्गसंघोगात्‌ ॥८॥ 
पूर्व०--उपभान करनेबालों में दगं में जसे शर बाधक होता है, उसी प्रकार 
पल्न्युपमान बाधक होता है, पराकृत उपगान के साय सम्बन्ध होने से । 
श्रानर्थक्यात्त्वधिकं स्यात्‌ ॥६॥ 
सि०-ऋत्विगुपगान के साथ पत्न्युपमान का समुच्चय है, श्रनार्थक्य होते से। 
संस्कारे चान्यसंयोगात्‌ ॥१०॥ 
अञ्जन और अम्यञ्जन संस्कार में दीक्षाकाल और सुत्याकाल का संयोग होने से 
समुच्चय है। 
प्रयाजवदिति चेन्नाथेत्यत्वात्‌॥।११।। 
प्रयाज के समान भिन्नकालिक होने से इसका बाध होता है, यदि ऐसा कहो तो-- 
यह्‌ ठीक नहीं । भिन्न कार्य होने से बाघ नहीं हो सकता । 
श्राच्छादने त्वंकार्थ्यात्प्राकृतस्य विकारः स्यात्‌ ॥१२॥ 
पुर्व०--प्राक्कृत भर वंकृत--दोनों का एक ही आच्छादनरूप प्रयोजन होता है, 
अतः प्राकृत में अहत (कोरे) चस्त्रों का बाध होता है। 
ग्धिकं वाऽन्यार्थत्वात्‌ ।१३॥ 
सि०--महान्नत में ताप्ये धादि बस्त्रों का प्रकृतियाग के अहत-वस्त्रों के साथ 
समुच्चय होता है, भिन्न प्रयोजन होने से । 
सामस्वर्थान्तरश्रृतेरविकारः प्र तोयेत ॥ १४७ 
सामगान में प्राकृत साम के साथ समुच्चय की प्रतीति होती है । 
बर्थ त्व्ूयमाणे झेषत्वात्प्राकतस्य विकारः स्यात्‌ ॥१५॥ 
आकृतफल श्रूयमाण न होने पर शेष होने से प्राकृत सामगान का बाघ होता है। 
सर्वेषामविश्ेषात्‌ ॥१६॥ 
पूर्व०--कोई विशेष प्रमाण उपलब्ध न होगे से विकृति पठित साम प्रकृति-पठित 
सभी सामों का निवर्तक होता है। 
एकस्य वा श्रुतिसामर्थ्यात्मकूतेशचाविकारात्‌ ॥ १७॥ 
सि०-श्रूति का सामथ्ये होने से एक साम एक का ही निवर्तक होता है, मरार 
खाम का ग्रहण न होने ग्रे । 
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स्तोमविवुद्धौ त्वधिकं स्यादविवृद्धो द्रव्यविकारः स्यादितरस्याश्रृतित्वात्‌ ॥१८॥ 
जिस क्रतु में स्तोम की वृद्धि होती है, उसमें प्रकृति ओर विकृति सामों का 
समुच्चय होता है। दोनों का श्रवण न होने से आगम के द्वारा संख्यापूति की जाती है। 
जिस ऋतु में स्तोम की वृद्धि नहीं होती, वहां सामरूप द्रव्य का बाघ होता है। 
पवमाने स्यातां तस्मिन्तावापोद्वापदर्शनात्‌ ॥१९॥ 
पवमान स्तोत्र में '्रावाप' (फवमान स्तोचों में कुछ बृद्धि) और “उद्घाप' 
(पवमान स्तोत्रो में कुछ घटाना) होता है, पवमान स्तोत्र में आवाप श्रौर उद्दाप दोनों का 
विधान होने से । 
वचनानि त्वपूर्वत्वात्‌ ॥२०७ 
न्याय (दलील) के अभाव में वचन ही निर्णायक होने से पवमान स्तोत्रों में ही 
आावाप और उद्घाप हो सकता है । 
विधिशब्दस्थ मन्त्रस्वे भावः स्यातन चोदना ॥२१॥ 
मन्त्र-सम्बन्धी देवताबाची शब्द का उच्चारण आवदयक होने से याग और निर्वाप 
में उसी शब्द का उच्चारण होना चाहिए, उसी शब्द का विधान होने से (जैसे अग्नये 
स्वाहा के स्थान पर पावकाय स्वाहा नहीं पढ़ना चाहिए) । 
शेषाणां वा चोदनेकत्वात्तस्मात्‌ सबंत्र भूयते ॥२२॥ 
सेष मन्त्रों में भी विधि की एकरूपता होने से सभी स्थानों पर विधिगत शब्दों का 
ही प्रयोगे उपलब्ध होता है। 
तथोत्तरस्यां ततो तत्प्रक्तित्वात्‌ ॥२३॥ 
उसी प्रकार सोर्यादि विक्कतियाग में भी शब्द का नियम है, क्योंकि वह दशन 
'ोणंमास प्रकृतिवाला है। 
प्रकृतस्य गुणश्रुतो सगुणेनाभिधान स्यात्‌ ॥२४॥ 
प्राकृत भ्रम्नि की गुणश्चृति में सगुण अग्नि का प्रभिघान करना चाहिए । 
झ्रविकारो वाऽथंशब्दानपायात्‌ स्याढ्‌ द्रव्यवत्‌ ॥२५॥ 
पूर्व ०--केवल प्रग्नि क्षब्द का ही प्रयोग होना चाहिए । केवल अग्नि शब्द के 
अयोग से भी ग्रर्थ का त्याग नहीं होता, द्रव्य की भांति। 
्रारम्भासमवायाट्वा चोदितेनाभिधानं स्याद्ंस्य श्रृतिसमवायित्वा- 
इवचने च गुणशासनमनर्थकं स्यात्‌ ॥२६॥ 
सि०--विघिविहित सगुण में अभिधान करना आरम्भ समवाय के कारण होता 
है। उत्पत्तिवाक्य में गुणविशिष्ट प्रग्नि आदि का बोघ कठिन होने से केवल अग्नि शब्द 
का प्रयोग स्वीकार किया जाए तो गुण शासन निरर्थक हो जाएगा । 
दव्येष्वारम्भगामित्वाद्थे विकारः सामर्थ्यात्‌ ॥२७॥ 
द्रब्यो में आरम्भ समवाययुक्त होने से केवल गृणरद्वित द्रव्य का भ्रभिधान 
कष्ट है, देवता का नहीं । 
वृधन्वान्यवमानवहिशेषनिर्देशात्‌ ॥२८॥ 
पूर्वे०-पवमात इष्टि में जैसे सगण देवता का अभिधान होता है, वेसे हो 
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“बुघन्वान्‌' अग्मि में भी करना चाहिए, क्योंकि विशेष का निर्देश है और वह निर्देश श्रथे- 
बाला होता है, अतः सगुण भ्रग्नि का अभिधान होना चाहिए। 
अस्त्रविज्येषनिर्देशान्न देवताविकारः स्यात्‌ ॥२६॥ 
सि०- सन्त्रविशेष फे निर्देशक होने से देवता का विकार नहीं होता, भ्रतः देवता 
का निर्गुण ही भ्रभिघान करना चाहिए । 
विघिनिगमभेदात्प्रकृतौ तत््कृतित्वाद्विकुताबपि मेदः स्यात्‌ ॥३०॥ 
पूर्वे०--प्रकृति में विधि ग्रौर निगम में भेद होने से विक्ृति में भी भेद होता है, 
तत्प्रकृतित्व होने से। 
यथोक्तं वा विप्रतिपत्तेनं चोदना ॥३ १४३ 
सि०- यथीक्त वचन से ही श्रभिधान करना चाहिए, क्योंकि विधि ओर नियम 
की प्रतिपत्ति की चोदना नहीं है। 
स्बिष्टकुद्देवतान्यत्बे तच्छन्दत्वाम्निव्तेत ॥३२॥ 
पूर्व ०--प्रकृतियाग्र में स्विष्टकृत्‌ में जो देवता है, उसके भिन्न होने से ग्रोर 
प्राकृत अम्निरूप अर्थे विशिष्ट शब्द होने से स्विष्टकृत्‌ शाब्द की निवृत्ति होती है। 
संयोगे वाऽर्थापत्तेरभिघानस्य कर्मजत्वात्‌ ॥३३॥ 
सि०--स्विष्टक्कत्‌ सहित अग्नीवरुण अभिधान करना चाहिए, क्योंकि अर्थापत्ति 
से स्विष्टकृत्‌ शब्द निया निमित्तक है (अग्नि के अर्थ में अग्नि और वरुण श्रूयमाण होते हैं )। 
सगुणस्य गुणलोपे निगमेषु गुणास्याने यावदुवतं स्वात्‌ ॥३४॥ 
पुर्वे०- अक्कति में सगुणस्थान में गुणलोप प्राप्त होने से मन्त्रं में जितना कहा 
बया है, वह होता है। इससे याग में ही लोप होता है, सब निगमोंन=मन्त्रों में नहीं। 
सर्वस्य वेककर्म्यात्‌ ।।३५॥ 
सि०_ स्विष्टकृत्‌ अग्निशब्द के गुण का लोप होना चाहिए, क्योंकि यागरूप 
अयोग एक है, अतः निगदों और निगमों में भी गुणरहित अ्रग्तिशब्द का अभिधान करना 
योग्य है। 
स्विष्ट कूदादापिकोऽनुयाजे स्यात्‌ प्रयोजनवदङ्कानामार्थ संयोगात्‌ ॥३६॥ 
समीपवर्ती अङ्भों का वाक्य में श्रूयमाण अर्थे के साथ संयोग होने से प्रपोजनवान्‌ 
भ्रग्ति की भाँति अनुयाज में स्विष्टकृत्‌ श्राचापिक (संस्कार-सम्बन्धी) होता है। 
अन्वाहेति च शस्त्रवत्‌ कर्म स्याच्चोदनान्तरात्‌ ॥३७।। 
पूर्व ०--'अन्वाह' इत्यादि झंसति की भाँति प्रधान कमं है, स्वतन्त्र विधिविहित 
होते से । 
संस्कारो वा चोदितस्य शब्दस्य वचनरर्थत्वात्‌ ॥३८॥ 
सि०--दर्शपोर्णमास के श्रनुयाजों में स्विष्टकृत्‌ आहुति संस्कार के लिए है, 
स्वतन्त्र चामे नहीं है, क्योंकि विहित जो वाचक शब्द है, वह इष्टार्थ का बोघक है। 
अवाच्यत्वान्नेति चेत्‌ ॥३९॥ 
ग्राक्षेप--विधि न होने से रष्टार्थंक नहीं, यदि ऐसा कहो तो-- 
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स्याद्‌ गुणार्थत्वात्‌ ॥४०॥ 
समा०- उक्त कथन ठीक नहीं; गुणार्थक होने से 'अन्वह' प्रघात कर्ष नहीं, 
संस्कार कर्म हैं। 
समोतायां तु वचनादविकारः स्यात्‌ ॥४१॥ 
मनोता मन्त्र (त्वं ह्यग्ने प्रथमो मनोता) में वचन होने से ग्रविकार होता है, ऊह 
नहीं होता। 
पृष्ठाथऽन्यद्गयन्तरात्तचोनिपूवंत्त्ात्‌ स्याद्चां प्रनिभक्तत्वात्‌ ॥४२ा। 
पूर्वश पृष्ठस्तोत्र कार्य में रथन्तर से भिन्न जो कण्वरथन्तर-सामबिहित है, 
चह ज्योतिष्टोम प्रकृतिवाला होने से रथन्तर योनि में गान करना चाहिए । बृहद्‌ योनिभूत 
ऋचा के पृथक्‌ होने से उसमें नहीं गाना चाहिए। 
स्वयोनो वा सर्वास्यत्वात्‌ ॥४३॥ 
सि०_कण्वरथन्तर शब्द सामविशेष में रूढ़ होते से कण्वरथन्तर की योनि में ही 
गाना चाहिए। 
युपवदिति चेत्‌ ॥४४॥। 
यूप शब्द के समान संस्कार के निमित्त यह शब्द प्रवृत्त होता है, यदि ऐसा कहो 
तीन 
न कर्मसंयोगात्‌ ॥४५॥ 
उक्त कथन ठीक नहीं । कमं के साथ सम्बन्ध होगे से कम्वरथन्तर स्वयोनि में ही 
गेय है। 
कार्यत्वादुत्तरयोयंथाप्रकृति ७४६७ 
पूर्व ०--सामगानरूप काय प्रथम के प्रतिरिक्त अन्य दो ऋचात्रों में भी होने से 
उन्हीं विशेष योनियों (ऋचाओं) पर गाया जाना चाहिए, रथन्तर आदि श्रत्य सामों की 
योनियो पर नहीं। 
समानदेवते वा तृचस्याविभागात्‌ ।।४७॥॥ 
सि०--तृच (तीन ऋचाश्रों) का अविभाग होने से सामगानछप कर्म स्वयोनि 
उत्तरों में ही गेय होता है, क्योंकि सम्पूर्ण तूच का छन्द और देवता समान होता है। 
ग्रहाणां देवतान्यत्वे स्तुतहस्त्नयो: कर्मत्वादबिकारः स्यात्‌ ॥४«॥। 
ग्रहों का देवता स्तुतशस्त्र मन्त्र के देवता से भिन्न होने पर ऊह नहीं होता, मन्त्र 
का ज्यों-का-त्यों प्रयोग होता है, क्योंकि स्तो व्र रौर शस्त्र प्रधान कर्म हैं । 
उभमपानात्पूषदाज्ये दध्नोप्युपलक्षणं निगमेषु पातव्यस्थोपलक्षणत्वात्‌ ।४६॥ 
पूर्व ०--पृषदाज्य हविष्‌ में दधि और घुत दोनों का पान होने से वह दधि का उप- 
लक्षण है, क्योकि मन्त्र में जो पीने योग्य वस्तु है, उसमें उपलक्षण है। 
न वा परार्थत्वाचज्ञपतिवत्‌ ॥५०॥ 
सि०--पर-प्रत्यायक (दूसरे के लिए) होने से दघि ग्रौर आज्य--दोनों का मन्त्र 
भें प्रयोग नहीं है। 
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स्याद्वा आवाहनस्य तादर्थ्यात्‌ ॥५१॥ 
पूर्व०--“दघि' पद का प्रक्षेप करना चाहिए, क्योंकि श्रावाइन पातु घ्रौर पेय-- 
दोनों का स्मरण कराने के लिए है। 
न वा संस्कारशब्दत्दात्‌ ॥५२। 
सि» दघि का उपलक्षण नहीं होता, क्योकि दचिरूप अर्थ तो संस्कार के 
लिए है। 
स्याद्वा द्रव्याभिधानात्‌ ॥१३॥ 
पूर्व०---दघि शब्द का प्रयोग करना चाहिए, क्योंकि दधि भी द्रव्य की भाँति 
अभिहित है। 
दष्नस्तु गुणभूतस्वादाज्यपानिगमाः स्युगुंणत्व श्रुतेराज्यप्रधातत्वात्‌ ॥५४।। 
लि०--दघि गन्द गौण होने से मन्त्रों में राज्य शब्द का प्रयोग होना चाहिए। 
दि को गुणत्व है, क्योंकि श्रुति में प्राज्य की प्रधानता स्पष्ट रूप से बताई गई है । 
दघि वा स्पात्यधानमाज्ये प्रथसान्त्यसंयोगात्‌ ५५ 
पूर्व ०--दधि प्रधान है, आज्य में प्रथम और प्रन्त संयोग होते से । प्रथम संयोग 
उपलक्षण होता है श्रौर प्रन्त-संयोग प्रभिघारण होता है, अतः दघि का ही उपलक्षण 
करना चाहिए । 
अपि वाऽज्यप्रधानत्वाद्गुणाये व्यपदेशे भवत्या संस्कारशब्दः स्यात्‌ ॥५६॥ 
सि०--याग के सम्बन्ध से प्रयोजनवाला श्राज्य ही प्रधान है। गुणाथे होने से 
उपस्तरण आदि भक्तिः भर्थात्‌ लक्षणा से प्रयुक्त हैं, अत: दघि संस्कार के लिए है, मुख्य 


नहीं हैँ । 
प्रपि वाऽऽश्याविकारत्वात्तेन स्यादुपलक्षणम्‌ ॥५७७ 
पुर्वे०--संज्ञा का मेद होने से उस संज्ञा का मन्त्र में प्रयोग करना चाहिए ॥ 
न वा स्याद्गुणक्षास्त्रत्वात्‌ ॥ ५० 
सि०--अह नहीं करना चाहिए, क्योंकि शास्त्र में गुण का विधान है । भाव यह 
है कि 'आज्यपान्‌' शब्द के स्थान में 'दघिपान्‌ँ नहीं कहना चाहिए। 
॥ इति पूर्वभीसांसादशेने दर्कषमाध्यागस्थ चतुर्थ: पादः ॥ 


पञ्चसः पदः 


प्रानुपूव्यं वतामेकदेशप्रहणेष्वागभवदन्त्यलोपः स्यात्‌ ॥१॥ 
सि०--नियत ऋमवालों में एक देश (एक भाग) का ग्रहण होता हैं, ग्रन्तवालों 
का लोप होता है। अन्त्य का लोप और ग्राद्य का उपादान मुख्य होते से होता है, लोक” 
समाज में श्रानेवालों की भांति । 
लिङ्गदशनाच्च ॥२॥ 
लोप श्रौर उपादान में प्रमाण भी उपलब्ध होते हैं। 
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विकर्पो बा समत्वात्‌ ॥३॥ 
पूर्व ०--आद्योपादान और श्रन्त्यलोप में कोई श्रुति नहीं है, दोनों समान हैं, प्रतः 
विकत्प होता है। कभी श्रारम्भवालों का श्रौर कभी अन्तवालों का लोप होता है। 
ऋमाइुपस्जंनोऽन्ते स्यात्‌ ॥४॥ 
जहाँ क्रम निर्धारित होता है, वहाँ ही अप्रधान अन्त में ग्राता है, अतः लोक- 
समाज का दृष्टान्त ठीक नहीं है। 
लिङ्गमविशिष्टं संख्याया हि तद्वचनम्‌ ॥५॥ 
जो लिङ्गवाक्य कहा गया है, वह्‌ भी विशिष्ट नहीं है, वोंकि वह वचन तो केवल 
संख्या का बोध कराता है। 
श्रादितो वा प्रवृत्तिः स्मादारम्भस्य तदादित्वाद्वचनाइन्त्यविधिः स्यात्‌ ॥६॥ 
सि०--प्रादि से प्रवृत्ति होनी चाहिए, क्योकि प्रारम्भ सदा आदि से ही होता है 
परन्तु यदि श्रुति में विशेष आदेश हो तो अन्त्यविधि हो सकती है। 
एकन्रिके तूचादिषु माध्यम्दिनछन्दसां श्रृतिभूतत्वात्‌ ॥७॥ 
पूर्वे०-'एकत्रिक' नामक तु में माध्यन्दिन पवमान में तीन ऋचाओं में से 
अत्येक तृच की प्रथम ऋचा में गान होता है, क्योंकि श्रुति में तीन छम्दों का विधान पाया 
जाता है। 
श्रादितो वा तन्न्यायत्वावितरस्यानुमानिकत्वात्‌ ॥5॥ 
सि०--आद्य तृच में ही गान करना चाहिए, यही न्याय है। प्रत्येक तृच की 
पहली ऋचा से गान करना चाहिए, यह तो आनुमानिक है। 
यथानिवेशाञ्च प्रकृतिवत्संख्यामात्रविकारत्वात्‌ ।१६॥ 
प्रकृति में तृच का जो क्रम संनिवेश है, उससे संख्या-पात्र का बाघ है । कमानुग्रह 
गुश्य है, ्रतः आद्य तूच में ही गान होना चाहिए । 
न्रिकस्तूचे घुर्ये स्यात्‌ ॥१०। 
पूवे धूर्साम-गान में जो निकस्तोत्र है, वह तीनों ऋचाशों में ही होना 
भाहिए। 
एकस्यां बा स्तोमस्यावृत्तिषमंत्वात्‌ ॥११॥ 
सि०--धूर्साम-गान एक ही ऋचा पर होगा, क्योंकि धूर्गान में उसी ऋचा को 
बार-बार दुहराना पडता है । 
चोदचासु त्वपूर्वत्वाल्लिङ्गन घर्स नियमः स्यात्‌ ॥१२॥ 
विधिबिहित द्विरात्रयाग में प्रायणीय और उदयनीयों में पवत्य के श्रसम्भव होने 
है विध्यस्त प्रवृत्त होता है। यह विध्यन्त लिङ्ग के द्वारा नियत किया जाता है। 
प्राप्तिस्तु र।त्रिशब्दसम्बन्धात्‌ ॥१३।। 
रात्रि (द्विरात्रम्‌, दशरात्रम्‌) का सम्बन्ध दोनों स्थानों पर है, शतः द्वादशरात्र 
मधा की द्विरात्र में प्राप्ति है। 
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अपूर्वासु तु संख्यासु विकल्पः स्यात्सर्वासामर्थवस्वात्‌ ॥१४॥ 
विधिविहिंत संख्याश्रों में विकल्प होता है, क्योंकि इस प्रकार से सभी ऋचाश्रों का 
अ्र्थवत्व हो जाएगा । 
स्तोमविवृदधो प्राहृतानामम्यासेन संस्थापूरणमविकारात्संख्यायां 
गुणशन्दत्वादन्यस्य चाश्ुतित्वात्‌ ।१५।१ 
पूर्ब०--स्तोम (स्तुति के साम मन््ों) की जहाँ वृद्धि होती है, वहाँ प्रकृति से 
विहित साम ऋचाओं में श्रम्यास से संख्या की पूति की जाती है, सन्निधान होने से । 
एकवि्ञति संख्या शब्द गुण होने से और अप्राकृत ऋचाओं के श्रद्मास्त्रीय होने: से । 
अमेन वाञ्म्यासस्याधुतित्वात्‌ ।१६॥ 
सि०--अप्राकृत सामों की ग्रागमों से संझ्यापूति करनी चाहिए, बथोंकि प्रम्यास 
श्रूयमाण नहीं होता । 
संख्यायाइच पृथवत्वतिवेशात्‌ ।१७॥ 
संख्या पृथकत्व निवेशनी होती है, प्रतः उसकी पूर्ति आगम से ही करनी चाहिए । 
पराकछन्दत्वात्‌ ॥ १८॥ 
'पराक्‌' शब्द का प्रयोग होने से भी भिन्त-मिन्त साम-ऋताशओं से संख्या की 
पूर्ति करनी चाहिए, यही सिद्ध होता है। 
उक्ताविकाराच्च ॥१९॥ 
और, निन्दा का श्रवण होने से भी श्रम्यास नहीं है, आगम है । 
श्रधुतित्वादिति चेत्‌ ॥२०॥ 
झाक्षेप- रामम भी श्रूयगाण नहीं होता, यदि ऐसा कहो तो-- 
स्यादर्थंचोदितानां परिसाणश्ञास्त्रस्‌ ।२२॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं। एकाविश संख्या के कहने से स्पष्ट विघान है, 
अतः परिमाण बतानेवाले शास्त्र-प्रमाण से कार्य होना चाहिए। 
ावापवचनं वाऽभ्यासे नोपपद्यते ॥२२॥ 
अभ्यास में आवाप-वचन भी उपपन्न नहीं होता, प्रत: आगम ही होता है। 
सास्ना चोत्पत्तिसामर्थ्यात्‌ ॥२३॥ 
और, सामों की उत्पत्ति भी गम से ही पूरी होती है। 
घुर्येष्वपीति चेत्‌ ॥२४॥ 
झ्राक्षेप--फिर तो धूर्साम में भी भ्रावृत्ति=ध्म्यास न होकर श्रागम होना 
चाहिए, यदि ऐसा कहो तो-- 
नावृत्तिधमंत्वात्‌ ॥२५॥ 
समा०--उवत कथन ठीक नहीं, क्योंकि घूर्साम आवृत्ति के घर्मवाला है, वहाँ 
झागम नहीं होगा। 
बहिष्पवमाने तु ऋगयागमः सामेकत्वात्‌ ॥२६॥ 
बहिष्पवमान नामक स्तोमवृद्धि में ऋचाग्नों का आगम करना पड़ता है, क्योंकि 
उनमें साम का एकत्व होता है। 
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ध्रम्यासेन तु संख्यापूरणं सामिधेनीष्वस्यास प्रकृतित्वात्‌ ॥२७॥ 
पूवं ०-.्रकृति में ग्रम्यास होने से सामिधेनियों में अम्यास से ही संख्या की पुति 
करनी चाहिए। 
अविशेषान्नेति चेत्‌ ।॥ २८।। 
श्राक्षेप--अम्यास भर प्रागम में कोई विशेषता नहीं है, यदि ऐसा कहो तो-- 
स्याद्धसंत्वात्‌ प्रकृतिवदभ्यस्येताऽऽसंल्याप्‌रणात्‌ ॥२९६॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं । विक्ृति-धर्मंता होने से ही ग्रभ्यास होता है, पूर्ब- 
प्रकृति कौ संख्या के समान । जब तक संख्या पुरी न हो, तब तक श्रम्यास होना चाहिए । 
यावदुक्तं वा कृतपरिमाणत्यात्‌ ॥३०॥ 
सि०- शास्त्र में जितना निर्देश है, उतना ही भ्रम्यास करना चाहिए, क्योंकि 
निदिचित परिमाण निदिष्ट किया गया है। 
अघिकानाङ्च दनात्‌ ॥३१॥ 
श्रधिको का दर्शन होने से भी श्रभ्यास नहीं है, श्रागम है । 
कर्मेस्वपोति चेत्‌ ॥३२॥ 
श्राक्षेप--धूर्साम-गान में भी ऐसा ही होना चाहिए, यदि ऐसा कहो तो-- 
न चोदितत्वात्‌ ॥३३॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि वहाँ स्पष्ट विधान है, श्रत: प्रागम से ही 
संख्यापूति करनी चाहिए। 
बोडकिनो वैकृतत्वं तत्र कृत्स्पविधानात्‌ ॥३४॥ 
पूर्व ०--घोडशी का वैकृतत्व है श्र्थात्‌ षोडशी-ग्रह विकृतिबिहित पदार्े है, 
बिकृति में उसका सम्पूर्ण विधान होने से । 
अकृतो चाऽभावद्शनात्‌ ॥३४७ 
और, प्रकृति में षोडशी ग्रह के प्रभाव का दशन होने से प्रकृति में इसका निषेध 
भी है, प्रत; यह वैकृत है। 
श्रयज्ञवचनाच्च ॥३ ६ 
तथा, किन्हीं स्थानों पर पोडशी से रहित ज्योतिष्टोम को भ्रयज्ञ कहा है, अतः 
गह वैकृत है। 
प्रकृतो वा शिष्टत्वात्‌ ॥।३७।। 
सि०--श्रकृति ==ज्योतिष्टोम में विहित होने से षोडगी प्राक्त है। 
प्रकृतिदशेनाच्च ॥३८। 
और, प्रकृति में षोडशी के दरॉन होने से भी षोडशी प्राकृत है। 
आम्नानं परिसंस्यार्थम्‌ ॥२९॥ 
परिसंख्या के लिए षोडशी का विकृति में भी झाम्नान है । 
उक्तसभावददंनस्‌ ॥४०॥ 
प्रकृति में पोडशी के श्रभावदशेन से वैकल्पिक पोडशी होती है। 
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गुणादयज्ञस्वम्‌ ।।४९॥ 
घोडशी को “ग्रयज्ञ' भक्ति से कहा गया है। पक्ष में यज्ञ न होने से वह वैकल्पिक 
है। पक्ष में श्रभाव होने से गोणवृत्ति से उसे श्रयज्ञ कहा जाता है । वस्तुतः षोडशी प्राकृत 
` है श्रौर यह सिद्धान्त-पक्ष में ग्रहण होती है । 
तस्याग्रथणाद्ग्रहणम्‌ ॥४२॥ 
उस षोडकी-ग्रह का ग्रहण आग्रयण से करना चाहिए। 
उबश्याच्च वचनात्‌ ।४३।। 
पूर्व०--उवथ्य से भी पोडशी का ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि ऐसे प्रमाण पाये 
जाते हैं । 
तृतीयसवने वचनात्स्यात्‌ ॥४४।। 
प्रमाण उपलब्ध होने से तृतीय सबन में भी घोडशी का ग्रहण करना चाहिए । 
अनभ्यासे परावछब्दस्य तादर्थ्यात्‌ ॥४५॥ 
“पराक्‌' शब्द श्रनभ्यास में होता है, क्योंकि उसका अवगम तादर्थ्यं होता है, अत: 
उक्थ्य और श्राग्रयण से षोडशी का ग्रहण करना चाहिए । 
उक्थ्यविच्छेदवचनाच्च ॥४६॥। 
श्रोर, विच्छेदक के उपलब्ध होने सेउक्थ्य से भी षोडशी का ग्रहण करना 
चाहिए। 
ब्राग्रयणाद्वा पराक्छब्दस्य देशवाचित्वात्पुनराधेयवत्‌ ॥४७॥ 
सि०- “पराक्‌' शब्द देशवाची होते से पुनराधेय की भांति झाम्रयण से ही षोडशा 
का ग्रहण करना चाहिए। 
विच्छेदः स्तोमसामान्यात्‌ ॥४५॥। 
विच्छेद--वचन स्तोम सामान्य के कारण है, प्रत: आग्रयण से ही घोडणी का 
ग्रहण करना चाहिए । 
उकथ्याऽग्निष्टोमसंयो गादस्तुतशस्त्रः स्यात्सति हि संस्थान्यत्वम्‌ ।४६॥३ 
पूर्व०--बोडशी का उनध्य भौर भ्रग्निष्टोम के साथ सम्बन्ध होते से यह स्तोत्र 
झोर शास्त्र से रहित होती है। यदि इसे स्तोत्र भौर शस्त्र से युक्त माना जाए तो भिन्न 
संस्था माननी पड़ेगी, अतः षोडशी स्तोत्र शोर शस्त्र से रहित ही होती है। 
सस्तुतशस्त्रो वा तदङ्झत्वात्‌ ॥५०॥ 
सि०--षोडशी स्तोत्र और वस्त्र सहित होती है, क्योकि स्तोत्र ग्रौर शस्त्र घोडशी 
के प्रङ्ग होते हैं। 
लिद्भदशनाच्च ॥५१॥ 
प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी यही सिद्ध होता है कि स्तोत्र और शस्त्र षोडशी 
के प्रद्ध हैं। 
वचनात्संस्थान्यस्वम्‌ ॥५२७ 
भ्रमाणों के उपलब्ध होने से भिन्न संस्था भी मान्य है। 
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अ्रभावादतिरात्रेष्‌ गुह्यते ॥५३॥ 
पूर्व०--प्रङ्गिरस का द्विरात्र में प्रभाव होते से अङ्गिरस द्विराव में षोडशी का 
ग्रहण होता है। 
श्रन्वयो वाइतारभ्यविधानात्‌ ॥५४॥ 
सि०--षोडशी का भी अन्वय दस कलु में होता है, क्योंकि अनारम्भ विधान 
होता है । 
चतुर्थे चतुर्थऽहन्यहोनस्य गृह्यते इत्यभ्यासेन प्रतीयेत भोजतवत्‌ ॥५४॥ 
पूव भ्रहीन याग में चौथे-चौचे दिन में षोडशी का ग्रहण होता है, इसलिए एक 
प्रहीन में भोजन की भाँति भ्यास प्रतीत होता है। 
अपि चा संख्यावच्वान्नाहीतेषु गृह्यते पक्षवदेकस्मिन्संस्थार्थभावात्‌ ॥५६॥ 
सि०--चतुर्थे ' पद संख्यावाचक होने से भिन्न-भिन्न अहीन यागों में षोडशी का 
ग्रहण होता है, क्योंकि एक में संख्या का प्रयोजन सफल नहीं होता । 
भोजने च तत्संस्यं स्यात्‌ ॥५७॥। 
आर, जो 'भोजनवत्‌' कहा गया है, उससे चतुर्थ से ग्न्य चतुर्थ वहाँ पर कल्पित 
क्रिया गया है । 
जगत्साम्ति सामाभावादुक्तः साम तदास्यं स्यात्‌ ।५८॥ 
जगत्साम में जगती छन्दवाली ऋचाओं का सम्बन्ध होने से, ऋचा के अधार 
पर यह नाम पड़ा है, साम के आधार पर नहीं, क्योंकि सम्पूर्ण सामवेद में जगत्संज्ञक साम 
का भ्रभाव है । 
उभयसास्ति नैमित्तिकं विकल्पेन समत्वात्स्यात्‌ ॥५६॥ 
पुर्ब०---उभय सामवाले 'गोसव' आदि कतुओं में जहाँ बृहत्‌ ओर रथन्तर दोनों 
सामों का गान होता है, वहाँ तै मित्तिक होने से विकल्प है, क्योंकि दोनों साम हैँ। 
मुख्येन वा नियम्यते ॥६०॥ 
अथवा, मुख्यत्व से नियम करना चाहिए । 
निमित्तविधाताद्वा क्रतुयुक्तस्य कमं स्यात्‌ ॥६१॥ 
सि०--निमित्त का विघात होने से कोई श्रन्य ही ऋचा ऋतु के श्राधार पर ली 
जाएगो। 
ऐन्द्रावायबस्याग्रबचनादादितः प्रतिकषंः स्थात्‌ ॥ ६२।३ 
पूर्व ०--पअग्न वचन होने से ऐन्द्रावायव ग्रहर-पात्र का सबसे पूर्व ग्रहण होना 
चाहिए । 
अपि वा धर्मवि्षेषात्तडर्माणां स्वस्थाने प्रतिक रणादप्रत्वमुच्यते ॥६३॥ 
सि०--ऐन्द्रावायव ग्रह विशेष धर्मवाले होने से उसी घमं से पूणंरुपेण युक्त 
हैं, प्तः झग्रता का तात्पय है कि अकरणानुसा र भ्रपने स्थान में ही उनका भ्रग्रत्व है । भाव 
यह है कि जहाँ मैत्रावरुण प्रादि ग्रह लिये जाते हैं, वहाँ ऐन्द्रावायव ग्रह उनसे पूर्व लिया 
जाएगा; ग्रह यथास्थान ही लेने चाहिएँ । 
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धारासंयोगाच्च ॥६४३। 
घाराग्रहों का संयोग होने से सर्वे की अग्रता का विघान नहीं है, भ्रत: सबके आदि 
में प्रतिकर्ष नहीं करना चाहिए । 
कामसंयोगे तु बच नादादितः प्रतिकषंः स्यात्‌ ।।६४॥ 
पूबं ०--जहाँ काम --फल का संयोग होता है , वहाँ ग्रह का सर्वे आदि में प्रति- 
कषं होता है, क्योंकि ऐसे प्रमाण उपलब्ध होते हैं । 
तहेज्ञानां वग्रसंयोगातदयुक्ते कामशारत्ं स्यान्मित्यसंघोगात्‌ ॥६६॥ 
सि०--जहाँ 'ञग्नर' पद का सम्बन्ध उस-उस देश में स्थित ग्रहों के साथ है, वहाँ 
अग्रता का सम्बन्ध होने से स्वस्थान में फलबोषक विधि है, नित्य संयोग होने से | भाव 
यह है कि ग्रह का ग्रहण अपने नियत स्थान पर ही होगा। 
परेषु चाग्रशब्द: धूवंवत्‌ स्यात्तदादिषु ॥६७॥ 
पूर्व ०--ऐस्द्रावायव श्रादि ग्रह भें श्रूयमाण 'अग्र' शब्द पूर्वे अधिकरण के समान 
होता है । जिस-जिसकी अग्रता श्रूयमाण होती है, तदग्नों का कामसंयोग होता है । 
प्रतिकर्षो वा तित्याथेनाग्रस्य तदसंयोगात्‌ ॥६८॥ 
सि०--ऐख्रावायव से प्रतिकं होता है, क्योंकि नित्यार्थे से ग्रग्रता का काम == 
फल से संयोग नहीं होता । 
श्रतिकर्षञ्च दश्च॑यति ॥६९॥ 
और, “चारयेयुस्तं यं कामाय गृह्हीयुः' इत्यादि लिङ्गवाक्य भी प्रतिकषं के 
सूचक हूँ 
पुरस्तार्दैन्द्रवायवादग्रस्य कुतदेशात्वात्‌ ॥७०॥ 
अग्रता का स्थान निश्चित होते से ग्रादिवन श्रादि ग्रहों का ऐन्द्रावायव ग्रहों से पूर्व 
प्रतिकर्ष होवा चाहिए । 
तुल्यघर्मत्वाच्च ॥७१॥ 
और, समानधर्मता होने से भी ऐन्द्रावायव ग्रह से पूर्वं आश्विन आदि का ग्रहण 
करमा योग्य है । 
तथा च लिङ्गदरशनम्‌ ॥७२॥। 
अमाणों के उपलब्ध होने से भी उक्त कथन की सिद्धि होती है। 
सादनं चापि शेषत्वात्‌ ।७३॥ 
आसादन (वेदि पर यथास्थात रखना) भी अ्रपकृष्ट होता है, क्योकि वे ग्रहण 
के शेष हैँ । 
लिङ्गदर्शनाच्च ।७४॥ 
सादन के प्रतिकर्ष में प्रमाण भी उपलब्ध होते हैं । 
प्रदानं चापि स्तादनदत्‌ ॥७५॥॥ 
पूर्वे०--प्रदान (श्राहुति दने) में भी श्रासादन के समान प्रतिकर्ष होता है, क्योंकि 
दोनों का परस्पर सम्बन्ध है। 


१०।५] 


न वा प्रघानत्वाच्छेषत्वात्सादनं तया ॥७६॥ 
सि०--नहीं । प्रदान मुख्य कर्म है, श्रत: आसादन के समान प्रतिकर्ष (अदल- 
बदल) नहीं होगा। 
चयनीकायरं न्यायोकतेष्वाम्नानं गुणार्थं स्यात्‌ ॥७७॥। 
पूर्व ०-त्र्यनीक (द्रादश्ञाह के पहले, पिछले झौर दसवें दिन को छोड़कर जो शेष 
नौ दिन हैं, उनका नाम त्र्यनीक है) में तीसरे दिन में अतिदेश शास्त्र से प्राप्त श्राप्रयणता 
न्याय्य है श्रौर पुनः कथन अर्थवाद--स्तुति के लिए है। 
श्रपि वाऽहयंणेषबग्निवत्समानं विधानं स्थात्‌ ॥७८॥ 
सि०--अहगं पों में अग्निचयन के समान समान बिधान है, श्र्थवाद नहीं । 
द्वादशाहस्य व्यूढसमूढत्वं पृष्ठवत्समानविधानं स्यात्‌ ।७६॥ 
पूवं द्वादशाह पृष्ठ के समान व्यूढ श्रौर समूढरूप होने से समान विधानः 
चाला है। 
व्यूहो वा लिङ्गदर्शनात्समुढघिकारः स्यात्‌ ॥=०॥ 
सि०--व्यूढ समूढ का विकार है। इस विषय में प्रमाण उपलब्ध होते हैं, ग्रतः 
च्यूढ भ्रोर समूढ दोनों समान विधानवाले नहीं हैं। 
कामसंयोगात्‌ ॥८ १॥ 
काम का संयोग होने से व्यूढ समूढ का विकार है । 
तस्योभयथा प्रवृत्तिरेककर्म्यात्‌ ॥८२॥ 
व्यूढ और समूढ दोनों प्रकार के द्वादशाहों की प्रवृत्ति विशेषतया होती है, क्योंकि 
दोनों की एक कमता है। 
एक्रदशिनीवत्‌ त्र्यनीका प्रवृत्तिः स्यात्‌ ॥८३॥ 
पूर्व ०--जैसे एकादशिन प्रकरण में आवृत्ति = अभ्यास है, उसी प्रकार त्र्यानीक 
में भी आवृत्ति है। 
स्वस्थानविवृदिर्वाऽद्वामप्रत्यक्षसंख्यत्वात्‌ ॥८डे॥ 
सि०--स्वस्थान-विवृद्धिरूप श्रावृत्ति है, क्योंकि दिवसों की संख्या अप्रत्यक्ष है । 
पृष्ठ्यावृत्तो चाग्रयणस्य दशनात्‌ अर्यस्त्रशे परिवृत्तो पुनरैद्ववायवः स्यात्‌ ॥८॥ 
शरोर, पृष्ठ्य की आवृत्ति में तेतीस दिनों में अग्रता का देन होता है, पुनः दण्ड- 
कसित प्रावृत्ति में ऐन्द्रावायव होता है, श्रत: स्वस्थान में विवृद्धि होती है। 
बचनात्परिचृ त्तिरेकाद शिनेषु ॥ = ६ 
एकादशिन प्रकरण में जो दण्डकलित आवृत्ति होती है, वह प्रमाण उपलब्ध होने 
से युक्त है। 
लिङ्गदर्शनाच्च ॥८७॥ 
प्रमाण उपलब्ध होने से भी एकादशिन प्रकरण में दण्डकलित आवृत्ति स्वीकार 
करते योग्य है। 
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छन्दोव्यतिक्रमाद्‌ व्यूढे भक्षपवमानपरिधिकपालमन्त्राणा 
यथोत्पत्तिवचनमुहवत्स्यात्‌ ॥८५॥ 
न्यूढसंज्ञके द्वादशाह याग में मुख्य छन्दों का व्यतिक्रम होने से भक्ष, पवमान, 
परिचि श्रौर कपाल के मन्त्रों का जैसा पाठक्रम है, उसी प्रकार बोले जाएंगे । मन्त्रों भें 
श्रदल-बदल नहीं होगा; ऊह केवल छन्दौं में होगा । 
0 इति पु्बेमोमांसादशने दत्रमाध्यायस्य पञ्चमः पादः ॥। 


षष्ठः पादः 


एकर्चस्थानानि यज्ञे स्युः स्वाघ्यायवत्‌ ॥ १।। 

पुर्वे०--यज्ञ में रथन्तर ग्रादि सामों का गान एक ही ऋचा में करना चाहिए, 

स्वाध्याय के समान। 
तुचे वा लिङ्गदशंनात्‌ ॥।२।। 

सि०--यह गान एक ऋचा पर न होकर तीनों ऋचाझों पर होना चाहिए, 

लिङ्गवोधक प्रमाणों के उपलब्ध हीने से । 
स्वदेश प्रति वीक्षणं कालमात्रं पराथेत्वात्‌ ॥३॥ 

स्वदूँक्‌ शब्द के साथ त्रीक्षण का साक्षात्‌ सम्बन्ध होता है, भ्रन्यथा यह्‌ शब्द काल 

को लक्षित करता है, स्तुत्यर्थक होने से। 
पृष्ठ्यस्य युगपद्वि घेरेकाहवद्दिसामत्वस्‌ ॥४। 

पूवं ०-_पृष्ठस्तोत्र का एकसाथ विधान होने से एकाह के समान दोनों सामों का 

एक दिन में अनुष्ठान करना चाहिए । 
विभक्ते बाऽसमस्तविघानात्तह्विभागेऽप्रतिषिद्वम्‌ ॥४॥ 

यवं ०--'पृष्ठ्यः' पद में दृन्द्व समास का श्रभाव भर बहुब्रीहि समास का विधान 
हीने से विभाम में भी बृहत्‌ और रथन्तर का प्रतिषेध नहीं होता अर्थात्‌ किसी दिन बृहत्‌ 
साम का गान हो, किसी दिन रथन्तर का। 

समासस्त्वेकादश्ञिनेधु तत्प्रकृतित्वात्‌ ॥६॥ 

पर्वे ०--अ्रक्ृति न= ज्योतिष्टोम में सम्पूर्ण एकादशिनों का श्रालम्भ ==दान होने से 

बहाँ पर समास होता है। 
विहारप्रतिषेधाच्च ॥७॥ 

असमान अधिकरण का प्रतिषेध होने से अन्य दिनों में उन (पशुओं के श्रालम्भ) 

का प्रतिषेध किया जाता है और प्रायणीय में उनका ्रालम्भन होता है। 
श्रुतितो वा लोकचद्िभागः स्यात्‌ ॥८॥। 

सि०-द्वित्व (द्विवचनी ) श्रुति होने से जैसे लोक में व्यवहार होता है, उसी 

प्रकार प्रायणीय प्रौर उदयनीय में विभाग होता है। 
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विहारप्रकृतित्वाच्च ॥६॥ 
ओर, विहार अर्थात्‌ एक-एक पशु का दान प्रकृत है, इसलिए भी विभाग होना 
चाहिए । 
यावच्छक्यं तावद्विहारस्यानुग्रहीतव्यं विञ्चये च तदासत्तेः।१०॥ 
जहाँ तक हो सके विहार-बाक्य का अनुसरण करना चाहिए। संशय होते पर मुख्य 
प्रमाण के आधार पर निर्णय करना चाहिए । 
त्रयस्तवेति चेत्‌ ॥११॥ 
आक्षेप- यदि मुख्य वचन के भ्राधार पर ही निर्णय होना है तो प्रायणीय में तीन 
ही पशुओं का आालम्भन==दान होना चाहिए, यदि ऐसा कहो तो: - 
न समत्वात्प्रयाजवत्‌ ॥१२॥ 
समा? उक्त कथन ठीक नहीं, समान भाग होने से प्रयाज के समान । वस्तुतः 
साम्यत्व से ही प्रयाजवत्‌ विभाग करना चाहिए । 
सवंपृष्ठे पृष्ठ्याब्दात्तेषा स्यादेकदेशत्वं पृष्ठस्थ कृतदेशत्वात्‌ ॥१३७ 
पूर्व०सवंपृषठ में पृष्ठ शब्द के होने से रथन्तर आदि सभी पृष्ठों का एकदेशत्व 
है, क्योंकि पृष्ठ का स्थान पूर्व से ही निश्चित है। 
विघेस्तु विप्रकषंः स्यात्‌ ॥१४॥ 
सि०--विधिवचन से देशभेद होता है। 
चैरूपसामा ऋतुसंयोगात्‌ जिवृद्वदेकसासा स्यात्‌ ॥१५॥ 
पुवे ०--ज्योतिष्टोम याय की संस्था उक्थ्य में एक वैरूप साम होना चाहिए, 
क्योंकि साम का समग्र ऋतु के साथ सम्बन्ध है। जैसे त्रिवृत्‌ असनिष्टोम समग्र क्रतु में 
त्रिवृरस्तोम है, उसी प्रकार उवध्य में भी एक साम होना चाहिए। 
पृष्ठार्थे वा प्रक्कतिलिङ्गसंयोगात्‌ ॥१६॥ 
सि०--पृष्ठकार्य में ही वैरूप साम का निवेश है, प्रकृतिलिङ्ग के संयोग से । 
जिवृद्वदिति चेत्‌ ॥ १७॥। 
प्राक्षेप--जैसे निवृदम्निष्टोम में समग्र ऋतु में जिवृत्त का निवेश होता है, वैसे 
ही यहाँ भी होता है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न अकृतावक्‌ त्स्नसंयोगात्‌ ॥ १८॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं । प्रकृति में सम्पूर्ण कु के साथ सम्बन्ध न होने 
से त्रिवृत्त्व नहीं है । 
विघित्वान्नेति चेत्‌ ए१६॥ 
प्राक्षेप--जेसे धेनुविधि में ऋतु के साथ सम्बन्ध है, वैसे ही यहाँ भी ऋतु के साथ 
सम्बन्ध होना चाहिए, यदि ऐसा कहो तो-- 
न स्याद्विशये तन्न्यायत्वास्कर्माविभागात्‌ ॥२०॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं । यह विधि घेनु के समान नहीं है। संशय की 
स्थिति में वह न्याय्य है, क्योंकि कर्मो का अभेद है। 
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प्रकृतेश्वाविकारात्‌ ॥२१॥। 
और, प्रकृति--ज्योतिष्ठोम का विकार न होने से भी सामों का करमन --सम्पूर्ण 
ऋतु संयोग नहीं है । 
त्रिवृति संख्यात्वेन सर्वेसंड्याविकारः स्यात्‌ ॥२२॥ 
पूवं ०--त्रिवृदा्निष्टोम में निवृत्‌ =्रुष्यरूप संख्या का विधान होने से हर 
वस्तु को तिगुना करना चाहिए, क्योंकि संख्यात्व सामान्य से सर्वसंख्या का विकार है। 
स्तोमस्य वा तल्लिद्भस्वात्‌ ॥२३॥ 
सि०---त्रिवृदरिनिष्टोम में केवल स्तोमों को ही जिवृत्‌ ==तिगुना करना पड़ता है। 
अमाणों से भी यही बात सिद्ध होती है। 
उभयसाम्नि विदवजिद्ि भागः स्यात्‌ ॥२४॥ 
पूर्व ० -उभय सामवाले याग में विद्वजित्‌ याग के समान विभाग होता है। 
पुष्ठायें वाऽतदर्थत्वात्‌ ४२५ 
सि०-पृष्ठार्थ में दोनों का विनियोग है, अतः उनका विभाग न होकर समुच्चय 
है, क्योंकि उन दोनों का श्रौर कोई प्रयोजन नहीं है। 
लिङ्कदशंनाच्च ॥२६॥। 
प्रमाणों के उपलब्ध होये से भी यही सिद्ध होता है कि उभय सामवाले याग में 
रथन्तर श्रौर बृहत्‌ दोनों सामों का समुच्त्रय है। 
पृष्ठे रसभोजनमावृत्तेसं स्थिते त्रयस्त्रिश्षेञ्हनि स्यात्तदानत्तर्यात्‌ प्रकृतिवत्‌ ॥२७॥ 
पूं ० पृष्ठ में रसभोजन >-घी या मधु का भक्षण विपरीत क्रम से करना चाहिए 
प्रक्रतियाग के समान, त्रर्यरित्रशत (वेतीसवें) अह्‌ के संस्थित होने पर, क्योंकि इन दोनों 
में श्रानन्तयं है। 
अन्ते बा कृतकालत्वात्‌ ॥२८॥॥ 
सि०--मधु या घृत-भक्षण षडह के अन्त में होगा, क्योंकि इसका समय निर्धारित 
है। 
द्रभ्यासे च तदस्यासः कर्मणः पुनः प्रयोगात्‌ ॥२६॥ 
पूवे०-पडहरूप कर्म के पुनः-पुत : प्रयोग से षडहं की आवृत्ति होने पर रस- 
भोजन की भी आवृत्ति होती है 
द्यत्ते वा कुतकालत्वात्‌ ॥३०॥ 
सि० - कई षडह होने पर रसभोजन भ्रम्तिम षडह के पश्चात्‌ ही होगा, प्रत्येक 
'बडह के पश्चात्‌ कहीं, क्योंकि इसके लिए समय का निर्धारण किया हुथा है। 
वृत्तिस्तु व्यवाये कालभेदात्‌ ॥३ १॥। 
व्यवधान होने पर कालभेद से आवृत्ति होती है। भाव यह है कि गवामयन यश में 
भक्ष प्रत्येक मास के प्रन्त में होना चाहिए। 
मधु न दीशिता ब्रह्मचारित्वात्‌ ॥३२। 
वू ०--सत्री लोग दीक्षित होते हैं । दीक्षित वर्था में ब्रह्मचयं का पालन करने 
से उन्हें मधु का भक्षण नहीं करना चाहिए। 
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आइयेत वा यज्ञार्थेत्वात्‌ ॥२३॥ 
सि०--यज्ञ में विशेष विधान होने से सत्री लोगों को मधु-भक्षण करना चाहिए । 
(जहाँ मधु का निषेध है, वहाँ मधु का ग्रथ है शराव, परन्तु यहाँ मधु का ग्रथं है शहद ।) 
मानसमहरन्तरं स्याद्‌ द्वादशाहे व्यपदेशात्‌ ॥३४॥ 
पूर्व ०--भेद-व्यपदेश होने से 'मानसग्रह' द्वादशाह के पश्चात्‌ होना चाहिए। 
तेन च संस्तवात्‌ ॥३२॥ 
द्वादशाह “मानस के द्वारा स्तुत होता है, इस स्तवन से भी भेद का ज्ञान होता है । 
झहरन्ताच्च परेण चोदना ॥३६॥ 
और, 'मानसग्रह' का विधान द्वादशाह के पश्चात्‌ होने से 'मानस' द्वादशाह से 
भिन्न दिवस का अङ्ग है। 
पक्षे संख्या सहस्वत्‌ ॥३७॥ 
यदि तेरह दिन माने जाएँ तो बारह की संख्या का बाघ होता है, यदि ऐसा कहा 
जाए तो द्वादश संख्या सहस्र संख्या (सहस्र संख्या हजार से अधिक के लिए भी प्रयुक्त 
होती है) के समान श्रषिक में भी प्रयुक्त होती है। 
श्रहरङ्ग' वांशुवच्चोदनाभावपत्‌ ॥३८।। 
सि०- पृथक्‌ विधान न होने से 'मानस्रह' पृथक्‌ कमं नहीं है, भ्रपितु द्वादशाह के 
दसवें दिन का अङ्ग है, सोमयाग में होनेवाले अंशुग्रह के समान । 
दशमविसतगं वचनाच्च ॥३६॥ 
दशम विसगे-वचन से भी यही सिद्ध होता है कि 'मानसग्रह' दशाम दिवस का 
अङ्ग है। 
दशमेऽहनीति च तद्गृणशास्त्रात्‌ ॥४०॥ 
“दामने अरहुनि' इस वाक्य से भी 'मानसग्रह' दसवें दिन का अङ्ग है। 
संख्यासामञ्जस्यात्‌ ॥४ १॥ 
“मानसग्रह' को दसवें दिवस का अङ्ग मानने पर संख्या का भी सामञ्जस्य हो 
जाता है। 
पश्वतिरेके चैकस्य भावात्‌ ॥४२॥ 
पशुशरों के दान में एक के अतिरेक (बढ़ाने) से भी यही सिद्ध होता है कि 'मानस- 
ग्रह' प्रङ्ग है, कर्मान्तर नहीं है। 
स्तुतिव्यपदेशमङ्ग नाविप्रतिषिद्धं व्रतवत्‌ ॥४ ३॥ 
स्तुति का व्यपदेश व्रत की भाँति विप्रतिषिद्ध नहीं होता, क्योंकि अङ्ग से अङ्गी की 
स्तुति होती है। 
वचनादतदन्तत्वम्‌ ॥४४॥ 
वचन से तदनन्तता नहीं होती, प्रतः 'मानसप्रह” अङ्ग है, स्वतन्त्र कमे नहीं 
पत्नीसंयाज के पस्चात्‌ “माबसग्रह' का ग्रहण किया जाता है। 
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सत्रमेकः प्रकृतिवत्‌ ॥४५॥ 
पूर्व ०--स्तत्र में एक ही कर्ता =यजमान होता है, जैसे प्रकृति = ज्योतिष्टोम में 
एक ही यजमान होता है । 
बहुदचनात्त बहूनां स्यात्‌ ॥४६॥। 
सि०--बहुवचन का प्रयोग होने से सत्र बहुतों द्वारा होता चाहिए, एक का 
बाध है। 
अषदेश्ञः स्यादिति चेत्‌ ॥४७॥ 
आक्षेप केवल किया का सम्बन्ध होने से बहुवचन का प्रयोग है, यदि ऐसा 
कहो तो 
नैकव्यपदेशात्‌ ॥४८॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, एक का व्यपदेश (दूसरे के साथ सम्बन्ध) 
होने से । 
सन्निवापं च दशयति ॥४६॥ 
सन्निवाप का प्रयोग भी सत्र को बहुकतुंक सिद्ध करता है। 
बहुनामिति चेकस्मिस्विशेषवचने व्यर्थम्‌ ॥५०॥ 
यदि केवल एक ही यजमान माना जाए तो बहुवचन का निर्देश निरर्थक हो 
जाएगा, गतः सत्र में एक नहीं, श्रनेक यजमान होते हैं, गृहपति उनमें सर्वश्रेष्ठ होता 
है। 
अन्ये स्थुऋ त्विजः प्रकृतिवत्‌ ॥५ १ 
पूरे ०--सत्र मे प्रकृति =ज्योतिष्टोम की भाँति ऋत्विज यजमान से भिन्न होते 
चाहिएँ । 
झपि बा यजमानाः स्थुऋ त्विजामभिघानसंयोगात्तेषां स्या्नसानत्वम्‌ ॥४२॥ 
सि०--यजमान ही ऋत्विज होते हैं, ऋत्विजों का नाम के साथ सम्बन्ध होने से 
उनका यजमानत्व है। 
कत्‌ंसंस्कारो वचनादाधातृचदिति चेत्‌ ॥५३॥ 
द्राक्षेप--वचन-सामर्थ्ये से इन सबकी दीक्षा-संस्कार का विधान है, जसा आधान 
में होता है, यदि ऐसा कहो तो -- 
स्याह्विञ्चे तन्त्यायत्वात्प्रकृ तिवत्‌ ॥१४॥ 
समा०- उक्त कथन ठीक नहीं । संशय उत्पन्न होने पर यजमान ही ऋत्विज 
होते हैं, यही न्याय्य है, प्रकृति के समान । 
स्वाम्याहयाः स्युगृहपतिवदिति चेत्‌ ॥५५॥ 
आक्षेप --अध्वय्‌ भ्रादि शब्दों को भी गृहपति शब्द के समान यजमान का वाचक 
मानना चाहिए, यदि ऐसा कहो तो-- 
न असिद्धग्रहणत्वादसंयुक्तस्य तद्धमेंण ॥ ५ ६।। 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि जो प्रसिद्ध है, उसी का ग्रहण किया जाता 
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है। प्रध्वयु आदि से यजमान का ग्रहण नहीं हो सकता। ऋत्विक्‌ धर्म से प्रसंथुक्त-- 
असम्बद्ध स्वामी की ही गृहपति आख्या (नाम) है। 
बहुनामिति तुल्येषु विशेषवचनं नोपपद्यते ॥५७॥ 

बहुत यजमानों में जो गृहपति होता है, सत्रकर्ता कहलाता है, केवल यजमानों में 

विशेष वचन उपपन्न नहीं होता । 
दीक्षिताऽदीक्षितव्यपदेशश्च नोपपद्यतेऽर्थयोनित्यभाबित्वात्‌ ॥५८॥ 

सब में दीक्षित और ग्रदी क्षित का व्यवहार भी उपपन्न नहीं होता, क्योंकि वहाँ 

श्रये (दीक्षित रोर श्रदीक्षित) का नित्य भाव है, श्रत: सत्र में सब कार्य यजमान द्वारा ही 


होते हैं । 
श्रदक्षिणत्वाच्च १९५ ९१ 
सत्र में दक्षिणा भी नहीं दी जाती, क्योंकि बे स्वयं ही यज्ञ के स्वामी होते हैं। 
इससे भी यही प्रमाणित होता है कि सत्र जमात द्वारा ही सम्पन्न होता है। 
हादशाहस्य सत्रत्वमासनोपाथिचोदनेन यजमानबहुत्वेस च" 
सत्रवाब्दाभिसंयोगात्‌ ॥६०॥ 
द्वादशाह सत्र भी होते हैं श्रोर अहीन भी । वे द्वादशाह सत्र हैं जिनमें 'श्रास' 
बैठने और “उप --इ” कार्ये आरम्भ करने आदि शब्द का प्रयोग होता है और जिसमें 
नियमानुसार सत्रह से कम और चौबीस से अधिक यजमान नहीं होते । 
यजतिचोदनादहीनत्वं स्वामिनां चाऽस्थितपरिभाणत्वात्‌ ॥६१॥ 
वे द्वादशाह भ्रहीन कहलाते हैं जिनमें 'यजति' धातु का प्रयोग हो और यजमानों 
की संख्या निश्चित नहीं होती । 
प्रहोने दक्षिणाश्ासत्रं गुणत्वात्‌ प्रत्यहं कर्म भेदः स्थात्‌ ॥६२॥ 
पूर्े०--पोण्डरीक अहीन में जो दक्षिणा का विधान है, वह प्रतिदिन भिन्न-भिन्न 
होता है, क्योंकि वहाँ दक्षिणा गौण है और प्रतिदिन के कर्म में भी भिन्नता होती है। 
सवस्य वेककर्म्यात्‌ ॥६३॥ 
आक्षेप--पौण्डरीक याग ग्यारह दिन का एक कर्म है,भ्रतः याग पूर्ण होने पर एक 
ही बार दक्षिणा देनी चाहिए । 
पुषदाज्यवद्ाऽह्वा गुणजञस्त्रं स्थात्‌ ॥६४॥ 
समा०--'एक ही बार दक्षिणा देनी चाहिए'--ऐसा कहना ठीक नहीं । प्रतिदिन 
की दक्षिणाश्रं में मेद हो सकता है, पृषदाज्य के समान, क्योंकि यहाँ अहन +-दिन प्रधान 
है प्रोर दक्षिणा गोण है, भ्रतः प्रतिदिन दक्षिणा की प्रावृत्ति हो सकती है। 
ज्योतिष्टोम्यस्तु दक्षिणाः सर्चासामेककर्मत्वात्रकृतिवत्‌ तस्मात्तासां 
विकारः स्यात्‌ ॥६५॥ 
झ्राक्षेप--अहीन-याग विकार है, सम्पूर्ण काये के एक होने से । ज्योतिष्टोम की 
दक्षिणा भी एक होती है, प्रकृति के समान, अतः पौण्डरीक में भी दक्षिणा एक ही बार दी 
जाती चाहिए । 
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द्वादञञाहे तु बचनात्मत्पहूं दक्षिणाभेदस्तत्मक्तित्वात्परेषु तासां 
संख्याविकारः स्मात्‌ ॥६६॥ 
समा०--द्वादशाह याग में प्रत्यक्ष वचन होने से प्रतिदिन श्रलग-प्रलग दक्षिणा 
दी जाती है। पौण्डरीक ग्रादि याग भी द्वादशाह की प्रकृतिबाला है, अतः वहाँ भी कर्म के 
अनुसार दक्षिणा में भेद हो जाएगा । 
प्रिक्रयाविभागाद्वा समस्तस्य विकारः स्यात्‌ ६७४ 
सि०--परित्रया में विभाग न होने से समस्त का विकार होता है ्र्थात्‌ सम्पूर्ण 
यज्ञ को सम्पन्न करने के लिए ऋत्विक्‌ का स्वीकार होता है, प्रत: दक्षिणा एक ही होनी 
चाहिए। 
भेदस्ठु गुणसंघोगात्‌ ॥ ६८१ 
द्वादशाह में जो मेद कथन है वह तो गुण (मुत्ा-सम्बन्ध) के कारण है। 
पोष्डरीक याग में ऐसा कोई कथन नहीं है, अतः वहाँ दक्षिणा एक बार ही दी जाती है। 
प्रत्यहं सर्वसंस्कारः प्रकृतिवत्‌ सर्वासां सत्रशेषस्वात्‌ ॥६६।४ 
पूबे ०--जैसे प्रकृति में समस्त दक्षिणा का संस्कार उसी समय हो जाता है, उसी 
प्रकार पौण्डरीक याग में भी करना चाहिए, क्योंकि यहाँ अहोंन्=दिनों की प्रधानता है 
और दक्षिणा गौण है, श्रतः प्रतिदिन सारी दक्षिणा ले जानी चाहिए। 
एकार्थत्वान्नेति चेत्‌ ॥७०॥ 
आक्षेप--दक्षिणाग्रों का एकार्थत्व होने से प्रतिदिन उनके नयन (ले जाने) रूप 
संस्कार की आवश्यकता नहीं है, यदि ऐसा कहो तो-- 
उत्पत्तौ कालमेदात्‌ ॥७१॥ 
समा०--उवत कथन ठीक नहीं। दक्षिणाध्रों की उत्पत्ति में विशिष्ट काल का 
सम्बन्ध श्रूयमाण होता है, अतः मेंद से ही संस्कार होना चाहिए, प्रतिदिन दक्षिणा ले 
जानी चाहिए। 
विभज्य ठु संस्कारवचनाद्टवादश्ञाहवत्‌ ॥७२॥ 
सि०- पौष्डरीक याग का प्रकृतियाग है द्वादशाह, न कि ज्योतिष्टोम-पेसा 
बचन है, अतः द्वादशाह के समान विभाग करके ही दक्षिणा ले जानी चाहिए। 
'लिङ्के न द्रव्यनिदेशे सर्वत्र प्रत्ययः साल्लिद्भस्य सर्वगासित्वात्‌ ॥७३४ 
पुवे०--लिङ्गवाक्य के द्वारा शब्द का निर्देश होने पर लिङ्कलक्षित सभी 
मानवी =मनु-सम्बन्धी ऋचाओं का बोध होता है, आग्नेय की भाँति लिङ्गवाक्य के सर्वे- 
मामी होने से। 
यावदर्थं चाऽयशेषत्वादतोऽरधेन परिमाण स्यात्तस्मिश्च 
लिङ्गसाम्यंम्‌ ॥७४॥ 
खि०- जितनी मानवीय ऋचां से कार्यसिद्धि होती है, उतनी ऋचाश्रों का, 
ग्रहण करना चाहिए, सबका नहीं । भर्थशेष होने से सामिघेनियों का ही उपादान होता है, 
उन्हीं में लिङ्गवाक्य का सामर्थ्यं है। 
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प्ार्तेये कृत्स्सविधि: ॥७५॥। 
श्रास्नेय सुक्त में सम्पूर्ण मन्तों के अङ्गत्व का विधान है । 
ऋजीषस्य प्रधानत्वावहगंगे सर्वस्य प्रतिपत्तिः स्यात्‌ ॥७६॥ 
ऋजीष के प्रधान होने से द्वादशरात्र रादि में सबकी प्रतिपत्ति--प्राप्ति होती है। 
वाससि मानोपावहरणे प्रकूतौ सोमस्य वचनात्‌ ।।७७॥। 
प्रकृति=ज्योतिष्टोग में सोम का मान =तोलना श्रौर उपावरण--बटोरना एक 
ही वस्त्र में हो जाता है, वचन के सामर्थ्यं से । [प्रकृतियाग में जिस कपड़े पर तोलले हं, 
उसी से बटोर भी लेते हैं, क्योंकि प्रकृतियाय एक ही दिन में समाप्त हो जाता है। ) 
तबाहरेणेर्ड्धाहदा सः प्रकृतिः स्यात्‌ ॥७८॥ 
परन्तु द्वादशाह्‌ प्रहगंण में (जो कई दिन चलते हैं) र्थापत्ति से उपावहरण के 
लिए नया वस्त्र लाना चाहिए । 
मानं पतयुत्पादथेत््रकृतो तेन दर्शनादुपावहरणस्य ॥७९॥। 
पूर्व ०--अ्रकृति में उपावहरण के श्रवण से मान --तोलने के उद्देश्य से दूसरा 
वस्त्र लेना चाहिए । 
हरणे वा शुत्यसंयोगादर्थाद्विकृतो तेन ॥८०॥॥ 
सि०--सोम के उपावहरण के लिए ही अग्य वस्त्र की आवश्यकता होती हे, 
क्योंकि यह भिन्त वस्त्र से किया जाता है। मान के लिए श्रुति में भिन्न वस्त्र के लिए 
निदेश नहीं है। 
॥ इति पुर्वमीमांसादशने दक्षमाध्यायस्य षष्ठः पादः ॥ 


सप्तमः पादः 


पश्ञावेकहविष्ट्वं समस्तचोदितत्वात्‌ । १॥। 
पूर्व ०--भ्रग्निषोम पशु में (सम्पूर्ण पशु घी, दूध आदि का साघन होने से) एक 
हवि की कल्पना होती है, समस्तरूप विधि पाये जाने से । 
पत्यज्भ वा ग्रहवदङ्घाना पृथक्कल्पतत्वात्‌ ॥२॥ 
सि०--अ्रज्भों की पृथक्‌ कल्पना होने से प्रत्येक अङ्ग में हवि का भेद होता है, 
ग्रह ==पात्र के समाच। (अङ्गरूप घृत आदि भी हवि के साधन हैं।) 
हविभेंदात्कमंणोष्म्यासस्तस्मात्तेश्योड्वदान स्यात्‌ ॥३॥ 
पूर्व ०--प्रत्येक श्रङ्ग पृथक्‌ हवि है, प्रत: कमे का भी ग्म्यास होना चाहिए प्रौर 
इस प्रकार सब भ्रवयवों (दूध, दही, घृत) आदि से ग्राहुतियां दी जानी चाहिएँ। 
आज्यभागाहा नि्देश्ात्परिसंख्या स्यात्‌ ॥४॥ 
श्राक्षेप--जैसे गृहमेधीय में पञ्चम पक्ष में भाज्यभाग का निर्देश है, वैसे ही यहाँ 
भी परिसंख्यार्थं सबका ग्रहण होता है । 
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तेषां वा द्व्यवदानत्व विवक्षन्ता भन्तिदिशषेत्पशोः पञचावदानत्वात्‌ ॥५॥ 
समा०--पशु के घी, दूध श्रादि पाँच अवदान ==भ्नवयव शूयमाण होते हैं, उनमें 
से दो श्रवदानों की विवक्षा करते हुए उनका निर्देश किया जाता है । 
अंसशिरोनूकसविषप्र तिषेघश्च तदन्यपरिसंख्यानेऽनर्थेकः स्यात्‌ प्रदानत्वात्तेषां 
चिरवदानप्रतिषेधः स्यात्‌ ।।६।॥ 
पुर्वे०--अंस, शिर, भ्रनूकादि के प्रतिषेष से परिसंख्या नहीं होती । उनके 
निरवदान का प्रतिषेध किया जाता है, अतः यह सिद्ध है कि सभी अङ्गों द्वारा इज्या की 
जाती है। 
श्रपि बा परिसंख्या स्यादनवदानौयशब्दत्वात्‌ ॥७॥ 
सि०- श्रवदान विधिवाकप के द्वारा होमार्थ को प्राप्त करता है, अतः ग्रवदानीय 
चन्द होने से पक्षान्तर में परिसंख्या हो सकती है। 
अब्राह्मणे च दशनात्‌ ॥८ा। 
यागविशेष में राहाण से भिन्त के लिए प्रवशिष्ट हृवि का भक्षण विहित है । 
शृताशूतोपदेशाल्व तेषामुस्सग वदयजक्षेषत्व सवेषां 
न षणं स्यात्‌ ॥६॥। 
ग्रर्निपक और अनग्तिपकव का उपदेश होगे से भी परिसंस्या में उत्सगेंवत्‌ अयज्ञ- 
शेषत्व होता है। 
इज्याशेघात्स्विष्टक्दिज्येत प्रकृतिवत्‌ ॥१०॥ 
पूवं ०--इज्या के शेषमूत में से स्विष्टकृत्‌ होम करना चाहिए, जैसे प्रक्रतियाम 


में होता है। 
जयङ्कौर्चा शरवद्विकारः स्यात्‌ ॥११॥ 
सि०--तीन श्रङ्गों (पक्व, अपक्य और घत) से स्विष्टकुत्‌ होम करना चाहिए; 
जैसे शर नामक घास के विधान से कुशाओं का बाघ होता है, बैसे ही केवल एक अज्ञ से 
स्विष्टकृत्‌ होम नहीं करना चाहिए । 
अध्यूष्नी होतुरश्यङ्कवदिशादविकारः स्यात्‌ ।१२॥ 
्रधयूष्नी में होता के 'इडा' नामक भक्ष की कल्पना करनी चाहिए, श्य ्गवत्‌ = 
तीन प्रङ्गो के समान । 
जे वा समवैति तस्माद्रथवन्नियमः स्यात्‌ ॥१३॥ 
पूर्व ०--'रथ' की ऑँति यहाँ भी होतृभाग में नियम होता है। यदि अच्यूष्ती 
पूर्वा होती है तो वही इडा में होती है। 
शरञचासतरत्वाततु नैवं स्यात्‌ ॥१४॥ 
सि०---इडा नामक सक्ष की भ्रष्यूध्ती में कलपना करता अशास्त्रीय है। 
ऋषि वा वानमात्रं स्याद्भक्षशब्दानसिसम्बन्धात्‌ ।१४॥ 
पूर्व ०--भक्ष शब्द के साय संयोग न होते से यह दान-मात्र है, इडा अक्षविकार 


नहीं है। 
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वातुस्त्वविद्यमानत्वादिडाभक्षविकार: स्याच्छेषं प्रत्थविदिष्टत्वात्‌ ॥१६॥ 
सि०--दाता के विद्यमान न होने से यह दान यहीं है। इडा के भक्ष का विकार ही 
होता है, शेष के प्रति समानता (जैसा यजमान है वेसा ही होता) होने से । 
अग्नीधश्च वनिष्ठ्रध्यूष्नीवत्‌ ।। १७॥। 
अध्यूध्नी के समान वनिष्ठु भी श्रम्नीघ ऋत्विक्‌ के लिए होता है। 
अप्राक्रतत्वान्मेत्रावरुणस्याभक्षस्वम्‌ ।। १८३। 
पूर्व ०--अक्ृति में विधान न होने से मैत्रावरुण नामक ऋत्विज के लिए हविशेष 
प्रभक्ष है। 
स्याद्वा होत्रध्वर्युंविकारत्वात्तयोः कर्माभिसम्बन्धात्‌ ॥१९॥ 
सि०--मैत्रावरुण नामक ऋत्विज के लिए शेष हवि भक्ष है। मंत्राबरुण नामक 
ऋत्विज होता और अध्वर्यु का प्रतिनिधि है, उनके कर्मों के साथ सम्बन्ध होने से, श्रत: उसे 
भक्षत्व प्राप्त होता है। 
विभागः स्याद्‌हविक्मत्वात्‌ ॥२०॥ 
पृ ०--होता और प्रध्वर्यु--दोनों का कार्ये सम्पादन करने से मैत्रावरुण नामक 
ऋत्विज को दो भाग मिलने चाहिएँ । 
एकत्व्राद्देकभागः स्याद्‌ भागस्याश्रुतिभूतत्वात्‌ ॥२२। 
सि०- डी भाग का कथन श्रूयमाण नहीं है, प्रत: एक ही भाग होना चाहिए, कर्म 
निमित्तक लक्षण एक होने से । 
प्रतिप्रस्थातुइच वपाश्रपणात्‌ ॥२२॥ 
पुर्ब०- वपाश्रपण की भावना करने के कारण प्रतिप्रस्थाता नामक अध्वर्यू को भी 
हविःशेष का भक्षण होना चाहिए । 
प्रभक्षो चा कमं भेदात्तस्याः सवँप्रदानत्वात्‌ ॥ २३॥। 
सि०-प्रतिप्रस्थाता के भक्षण का विधान नहीं है, क्योंकि कर्म में भेद है भ्रोर 
सर्ेप्रदान होने से शेष रहता ही नहीं है। 
विकृतौ आकृतस्थ विधेग्रंहणात्पुनः श्रुतिरनर्थक स्यात्‌ २४ 
पुबं०--गृहमेधीय प्रकरण में दर्शदुणंसास की विधि का पुनः ग्रहण होने से श्रुतिः 
बचन निरर्थक हो जाता है। 
अपि वाऽऽग्नेयवद्‌दिशञब्वत्वं स्यात्‌ ॥२५॥ 
अथवा, थाग्नेय की भाँति दो वचनों से एक ही कर्म का विधान है। 
न वा शब्दपृथबत्बात्‌ ।॥ २६॥। 
सि०- उक्त कथन ठीक नहीं । दृष्टान्त (अग्तिमर्न आवह्‌) में अग्नि शब्द जिन्न- 
भिए्न धर्षो का सूचक है। 
प्रधिक वाऽयेवत्वात्‌ स्पावर्थवादगुणाभावे वचनादचिकारे तेषु हि ताद्य 
स्यादपुर्वत्वात्‌ ॥२७॥ 
भ्रथवा, शास्त्रवचन भ्रविक--विशिष्ट प्र्थ का बोधक है, क्योंकि “आज्यभागो 
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यजति'---यह वाक्य र्थेवाद, गुणवाद और प्राकृत धमो का प्रापक न होने से अपूर्व 
विधान है। 
प्रतिषेधः स्पादिति चेत्‌ ॥२८॥ 

आक्षेप - “ध्राज्यभागौ यजतिः से श्रतिरिकत कर्म करने का निषेध है, यदि ऐसा 

कहो तो 
नाथुतत्वात्‌ ॥२९॥ 

समा०--उकत कथन ठीक नहीं, क्योंकि ऐसा कोई भी प्रतिषेधवचन श्रूयमाण 

नहीं होता । 
अप्रहणादिति चेत्‌ ॥३०॥ 
ग्रालेष-अतिदेश से भ्राज्यभामों का ग्रहण नहीं है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न तुल्यत्वात्‌ ॥३१॥ 
समा०--उवत कथन ठीक नहीं, क्योंकि सभी प्रङ्ग समान हैं। 
तथा तद्‌ग्रहणे स्यात्‌ १३२ 
ऐसा मानने पर अतिदेश से आज्यभाग के ग्रहण करने का भी निषेध हो जाएगा । 
ग्रपूवंतां तु दांेद्ग्रहणस्यार्थेवत्वात्‌ ॥२ ३७ 

सि०--ग्रहण की घर्थवत्ता होने से गृहमेवीय भरपूर शर्थे का प्रतिपादक है। 
: ततोऽपि यायदुकक्‍त स्यात्‌ ॥३४॥ 

गृहमेधीय प्रकरण में स्विष्टङृत्‌ श्रादि जिस-जिसका प्रत्यक्ष वचन है, उत सबका 
अनुष्ठान होता है। 

स्विष्टकृति भक्षप्रतिषेधः स्यात्तुल्यकारणत्वात्‌ ॥३४॥ 

गृहमेधीय प्रकरण में प्राझित्रादि ऋत्विजों के लिए हृविःशेष के भक्षण का प्रतिषेध 

है, तुल्य कारण होने से । 
अप्रतिषेधो वा दर्शनाबिडायां स्यात्‌ ॥३६)। 
पूर्व ०--प्रतिषेष नहीं है, क्योंकि “इडा' नामक हृवि में भक्षण का अवण है। 
प्रतिषेधो वा विधिपूर्वस्य दर्शनात्‌ ॥३७॥ 

सि०---प्रतिषेष है, क्योंकि जो दर्शनम विधान कह्दा गया है, वह विधिपूवंक भक्ष 

का ही होगा । 
स्विडान्तर्वे विकल्प; स्यात्‌ परेषु परन्मनुयाजप्रतिषेघोऽनर्थेकः स्यात्‌ ॥३८॥ 

पूर्व ०--प्राथणीय भौर आतिथ्य इष्टियं में शंयुवाक घौर इडान्त भक्ष के पीछे 
जो कर्म की समाप्ति है, उसमें विकल्प होना चाहिए, अन्यथा पल्यनुयाज का प्रतिषेध 
निरर्थक हो जाएगा । 

तित्यानुवादो वा कमणः स्यादशब्दत्वात्‌ ।३६॥ 

सि०--शंयुवाक के पश्चात्‌ कर्म करने का कोई प्रमाण न होने से केवल ग्रथं- 

याद हैं। 
प्रतिषेधवच्चोत्तरस्य परस्तात्म तिषेषः स्यात्‌ ॥४०।। 
पूबे ०--उत्तर के प्रतिषेध के सार्थक होते से पीछे के कर्मों का प्रति पेध होता है। 
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प्राप्त्वा पूर्वस्य वचनादतिक्रमः स्यात्‌ ॥ ४ १॥ , 
सि०- प्रथम दांयुवाक की प्रथम प्राप्ति है वचन से, श्रन्यथा शास्त्र का अतिक्रम 
हो जाएगा । 
प्रतिषेधस्य स्वरायुक्तत्वात्तस्थ च नान्यदेशत्वम्‌ ॥४२॥ 
प्रतिषेष फुष्ठान कर्म में 'त्वरा' शब्द का विधान होने से शंयुवाक का ग्रन्यदेशरव 
नहीं है। 
उपसत्सु यावढुक्तमकर्म स्यात्‌ ॥४३।४ 
पूर्व ०---उपसद-कर्मों में जितना कहा गया है उतना ही नहीं करना चाहिए, 
अपितु अ्रतिदेशशास्त्र से प्राप्त भ्रवद्षिष्ट सब करना चाहिए । 
ल्लौबेण घाऽगुणस्वाच्छेषप्रतिषेधः स्यात्‌ ॥४४॥ 
स्रौब (स्रीवेण श्राघारमाघारयति) वाक्य से आघार का विधान है, वही 
करना चाहिए, गौण होने से श्रबसिष्ट का प्रतिषेध है। 
श्रप्नतिषेधो वा प्रतिषिध्य प्र तिप्र सववत्‌ ॥४४॥ 
वस्तुतः प्रतिषेध नहीं है, यह तो प्रतिप्रसव--निषेध का निषेध है। 
अनिज्या चा शेषस्य मुख्यदेवतानभौ ज्यत्वात्‌ ॥४६।। 
सि०---प्राकृत श्षेषहोम नहीं करना चाहिए, क्योंकि मुख्य देवता, जिसको ग्राहुतियाँ 
"अदान करनी हैं, एक (श्रर्नि) ही है। 
आवभुथे बहिषः प्रतिषेधाच्छेषकमं स्यात्‌ ॥४७॥ 
पूर्व ०-प्रवभूथ में ब्रहि का निषेध होने से शेष समस्त कर्म करने चाहिएँ ॥ 
झाज्यभागयोर्वागुणत्वाच्छेषप्रतिषेधः स्यात्‌ ॥४८।। 
अथवा, भ्राज्यमागों के गौण होते से श्रवरिष्ट कर्मो का प्रतिषेघ होता है । 
प्रयाजानां ल्वेकदेशप्रतिषधादवाक्यवेषत्व॑ तरुमान्नित्मानुवादः स्थात्‌ ॥४६॥ 
प्रयाजों में एकदेश (बहियाग) के प्रतिषेध से वाक्यशेषत्व नहीं होता, (शेष अङ्गों 
की प्राप्ति नहीं होती) अतः अतिदेशशास्त्र से प्राप्त “आज्यभागो यजति’ यह नित्यातु- 
वाद है। 
श्राज्यभागयोग्रेहणं नित्यानुवादो वा गृहमेधीयवत्स्यात्‌ ॥५०॥ 
सि०--श्राज्यमागों का ग्रहण नित्यानुवाद=-अर्थानुवाद नहीं, गृहमेधीय की 
भाँति पह श्रपर्व भ्रवशृथ है। 
विरोधिनामेकश्रुती नियमः स्याद्प्रहणस्यार्थवरवाच्छरवच्च धुलितो 
विशिष्टत्वात्‌ ॥५ १॥ 
विरोधियों में किसी एक पदार्थ के श्रूयमाण होने पर नियम-विषि होती है तभी 
' प्रहणक्षास्त्र भ्र्थवाला होता है, अन्यथा प्राप्त अनुवादमात्र ग्रनर्थक हो जाएगा । पक्षश्रुति 
प्रबल होने से यहाँ पर 'शर” के समान होता है । 
\ उभयप्रदेशादिति चेत्‌ ॥५२॥ 
प्राक्षेप--दोनों (खदिर ओर पलाश) का अतिदेश होने से नियम नहीं है, यदि 
ऐसा कहो तो-- 
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झरेष्वपीति चेत्‌ ॥५३॥ 
समा०-- उक्त कथन ठीक महीं । यदि दोनों का अतिदेश माना जाए तो शारों में 
भी कुश का निवर्तन नहीं होगा । 
बिरोध्यग्रहणात्तया शरेष्विति चेत्‌ ॥१४॥ 
आ्राक्षेप--विरोघी पदार्थों के ग्रहण न होने से शरों में भी ऐसा ही मानना पड़ेगा, 
थदि ऐसा कहो तो 
तयेतरस्मिन्‌ ॥।५५॥ 
समा०--इस भाँति इतर खदिर आदि में भौ मानना पड़ेगा। 
शरत्यानर्यक्यमिति चेत्‌ 0५६७ 
आ्राक्षेप--ऐसा मानने पर श्रुति निरर्थक हो जाएगी, यदि ऐसा कहो तो-- 
ग्रहणस्यार्थवत्त्वादुभयो रप्रतिपत्तिः स्यात्‌ ॥।५अ। 
समा०--उबत कथन ठीक नहीं । ग्रहणश्चास्त्र प्रयोजनवाला होने से दोनों की 
आप्ति नहीं हो सकती, अतः खदिर पलाश का निवर्तक है। 
सर्वासाञ्च गुणानामर्थवत्त्वाद्‌ ग्रहणमभ्र वृते स्यात्‌ ॥५८७ 
सर्वे कामेष्टि-सम्बन्धी विधियों की और गुशों की श्रर्थवक्ता होने से भ्तिदेशशास्त्र 
से प्राप्त द्रव्य देवता में आकांक्षा न होने से कामेष्टि में विकृति में कहे द्रव्यदेवता का ग्रहण 
होता है। इस प्रकार प्राक्त द्रव्यदेवतां के साथ विकृति द्रव्यदेवता का विकल्प तथा: 
समुच्चय नहीं है। 
प्रषिकं स्यादिति चेत्‌ ॥१६॥ 
श्राक्षेप--समुच्चय प्रथवा विकल्प होता है, यदि ऐसा कहो तो-- 
नार्थाभावात्‌ ॥६०॥ 
समा०- उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि वहाँ झाकांक्षा नहीं है । 
तथेकार्थविकारे प्राकृतस्याप्रवत्तिः प्रवृत्तौ हि विकल्पः स्यात्‌ ॥६१॥ 
सि०--एक फलवाले खदिर प्रोर उदुम्बर द्रव्यविधि में प्राकृत खदिर की श्रप्रवृत्ति 
है, क्योंकि प्रवृत्ति होने पर विकल्प मानना पड़ेगा । 
याबत्‌ श्रुतीति चेत्‌ ॥६२॥ 
प्राक्षेप--जितना विधान है उतना ही करना चाहिए, यदि ऐसा कहो तोौ-- 
न प्रकृतावशब्दत्वात्‌ ।६३॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं । प्रकृति झौर विक्कति में कहे दोनों पदार्थो का 
ग्रहण करना शास्त्रविहित नहीं है। 
विकृतो त्वनियमः स्थात्पृषदाज्यवद्ग्रहणस्य गुणार्यत्वादुभयोइच प्रदिष्टत्वाद्‌ 
गुणशचास्त्रं यदेति स्यात्‌ ॥६४॥ 
पुर्वे०--विकृति में विरोधियों में से किसी एक के ग्रहण का नियम नहीं है 
क्योंकि ग्रहण गौण है, पृषदाज्य के समान । दोनों के उपदिष्ट होने से जब ब्रीहिरूप गुण 
विधायक शास्त्र की प्रवृत्ति होती है, तभी यवशास्त्र की प्रवृत्ति का बाघ होता है, श्रत 
यव=जौ भौर व्रीहि==चावल का विकल्प है। 
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एकार्थ्याहा नियम्येत श्रुतितो विश्िष्टत्वात्‌ ॥६४॥ 

सि०_ (व्रीहि श्रौर यव का) एक प्रयोजन होने से नियम-विघि है, किन्तु ब्रीहियों 
को श्रुतिविशिष्टता हो जाने से बबों की प्राप्ति नहीं होती, क्योंकि श्रानुमानिक यवशास्त 
से श्रुति बलवती है । 

विरोधित्वाच्च लोकवत्‌ ॥६६॥ 

और, परस्पर विरोधियों में कमी सहपरवृत्ति नहीं हो सकती, यह बात लोकव्यवहार 

से भी सिद्ध है। 
कतोश्च तद्गुणत्वात्‌ ॥६७॥ 

तथा, कतु का सम्बन्ध शुक्ल और कृष्ण वीहि के साथ होने से ब्रीहि से ही याग 

करना चाहिए, यह सिद्ध होता है। 
बिरोधिनाञ्च तत्‌ श्रुतावजञब्दत्वाद्विकल्पः स्यात्‌ ॥६८॥ 

विरोधियों में से किसी एक के श्रवण होने पर और र्य के श्रत्तिदेश्व से प्राप्त होने 

पर श्शन्दत्व होने से बिकल्प हो जाता है। 
पृषदाज्ये समुच्चयाद्ग्रहणस्य गुणाथत्वस्‌ ।।६६॥ 
पुषदाज्य में समुच्चय होने से ग्राज्यग्रहण गुणार्थक है । 
ऋत्वन्तरे वा तन्न्यायत्वात्कर्म भेदात्‌ ॥७०॥ 
्रथवा, दर्शपुणंमास में कर्मभेद होने से चतुरवत्त दशन प्राप्त होता है। 
यथाश्रुतीति चेत्‌ ॥७१॥ 

श्राक्षेप--जिस यज्ञ में पञ्चावत्त श्रूयमाण होता है, वहाँ श्रुति के प्रमाण से कार्य 

॥ करना चाहिए, यदि ऐसा कहो तो-- 
न चोदनेकत्यात्‌ ॥७२॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि विधान एक होता है। 
0 इति पूर्वभीमांसादर्शने दशमाध्यायस्य सप्तमः पादः ॥ 


अष्टमः पादः 


प्रतिषेषः प्ररेशेऽनारभ्यः विधाने प्राप्तप्रतिषिद्त्वाद्विकल्पः स्यात्‌ ॥१॥। 

पूर्व ०--चोदकशास्त्र से प्राप्त और ्रनारम्य विधान में प्रतिषेघ होता है। प्रत्यक्ष 
झौर भ्रतिदेशशास्त्र से प्राप्त का प्रतिषेध होने से विकल्प होता है। 

अर्थेप्रप्तवदिति चेत्‌ ॥२॥ 

ध्राक्षेप--जेसे लोक में ग्रथे-प्राप्ति (विष खाना चाहिए या नहीं) में प्रतिषेध 

होता है, उसी प्रकार यहाँ भी प्रतिषेघ है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न तुल्यहेतुत्वादुभयं शब्दलक्षणम्‌ ॥३॥ 

समा०--उक्त कथन ठीक नहीं । तुल्य हेतु होने से प्राप्ति भौर प्रतिषेध दोनों ही 

शब्दलक्षण हैं, प्रत: विकल्प मानना ही ठीक है। 


मीमांसादर्शनम्‌ [१०४ 


अपि तु वाषयशेषः स्थादत्यायत्वाद्विकल्पस्य विधिनामेकदेशः स्थात्‌ ॥४॥। 
सि०--वाक्यशेष से प्रतिषेध ही मानना चाहिए । विधि के एकभाग में निपेष का 
सम्बन्ध होमे से विकल्प मानना ग्रन्याय्य है। 
अणुं चार्थवादः स्मात्‌ ।५॥ 
और, पूर्वं सोमयाग में श्राज्यभाग की प्राप्ति का श्रभाव होने से वह निषेध अर्थे- 
वाद है। 
शिष्ट्वा तु प्रतिषेधः स्थात्‌ ॥६॥ 
प्रथम विधान करने के पदचात्‌ निषेध करने पर वहाँ विकल्प होता है । 
न चेदन्यं प्रकल्पये क्लृप्तावर्थवादः स्यादान्थंक्मात्परसामर्थ्यात्‌ ।७॥ 
अन्य विधेय का विधान न होगे पर विकल्प होता है और अन्य का विधान होने 
पर विहित का अर्थवाद होता है । पर-द्रव्य के विधान के सामथ्यं से और निषेष के व्यर्थ 
होने से । 
पूर्वेदच तुल्यकालत्वात्‌ ॥८॥ 
पूर्वाधिकरण के समान योग-क्षेम होने से श्रथंबाद है । चातुर्मास्य याग में व्यम्बक 
श्राहुतियों में प्रभिघारण या अनभिधारण का उल्लेख केवल भ्र्थवाद है, न विधि है, न 
निषेध । 
उपवादकषच तद॒त्‌ ॥६॥ 
रोर, उपवाद (उपशब्द से आरम्भ होनेवाला वादय "उपवीता वा ऐतस्य' 
इत्यादि) भी शिष्टा के समान समभना चाहिए, अर्थात, ब्रह्मा के सामगान में विकल्प है। 
प्रतिषेधादकमे ति चेत्‌ ॥१०॥ 
आक्षेप--प्रतिषेध होने से सामगात अकर्म है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न छब्दपुव॑त्वात्‌ ॥११॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं । सामगान कर्तव्य है, क्योंकि उसका विधान है। 
दीक्षितस्य दान-होस-पाक-प्रतिषेषेणविशेषात्सबं-दान-होस-पाक-प्रतिषेथः स्यात्‌ ।१२॥ 
पूर्व ०--यज्ञ में दीक्षित यजमान के जो दान, होम और पाक का प्रतिपेभ है, कोई 
विशेष वचन न होने से वह सारे दान, होम और पाक का प्रतिषेष है । 
अकतुयुवतानां वा घसः स्यात्‌ ऋतोः प्रत्यक्षद्धिष्टर्वात्‌ ॥१३॥ 
प्रथवा, ऋतु के साथ जिनका सम्बन्ध नहीं है, ऐसे दान आदि का निषेध धर्म है, 
क्योंकि ऋतु में दान श्रादि के प्रत्यक्ष विहित होने से उनका निषेध धर्म नहीं है । 
तस्य बा5प्यानुमा निकसविज्ञेषात्‌ ११४ 
थवा, उस निषेध का विषय अतिदेशशास्त्र से प्राप्त भ्रयाजादि का होम और 
अग्निहोत्र है, क्योंकि वे प्रत्यक्ष विहित नहीं हैं, मानुमानिक हैं । 
अपितु वाषपशेषत्वादितरपथुँद।सः स्यात्‌ प्रतिषेधे विकल्पः स्यात्‌ ॥१५॥ 
'सि०--वाक्यशेष होने के कारण पर्युदास (किसी विशेष वस्था में निषेध) 
है। ज्योतिष्टोम में दीक्षित पुरुष न दान दे, न प्राहुतियाँ दे, न पकाए। यदि प्रतिषेध माना 
जाए तो विकल्प होगा । 
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अ्रविशेषेण यच्छास्त्रमन्यायत्वाह्विकल्पस्य तत्सन्दिग्धभाराहिशेष- 
शिष्ठं स्यात्‌ ॥१६॥ 
जो विशेष शास्त्रविहित है वह सामान्य शास्त्र से ग्रसम्बद्ध होता है, क्योकि वह 
संदिग्ध होता है और विकल्प अन्याय्य होने से सामान्य-विधान विशेष विधि में नहीं 
होता। 
अप्रकरणे तु यच्छास्त्रं विदेषे श्रूवमाणमविक्ृतमाज्यभागवतत्‌ 
प्राकृतप्रतिषेधाथंम्‌ ॥१७॥ 
पूर्वे०--वैमूष आदि विकृति में श्र्वमाण ब्रप्रकरण-्पठित वचन का अविकृतरूप 
में विधान हो तो वह प्राकृत अज्ों के प्रतिषेध के लिए होता है, आज्यभाग के समान । 
विकारे तु तदर्थ स्यात्‌ ॥ १८।। 
विकार होने पर भौ वह प्राकृत अङ्गो के प्रतिषेध के लिए ही होता ईः 
वाक्यशेषो चा ऋतुना5्यहणात्‌ स्यादनारभ्यविधानस्य ॥ १६॥ 
सि०--अनारभ्य विधान का क्रतु के साथ सम्बन्ध न होने से यह वाक्यश्चेष है, 
श्रतः वेमुध श्रादि विक्ृति याग में सत्रह सामिधेनियाँ पढ़नी. चाहिएँ । 
अम्त्रेष्ववाक्यशेषत्व गुणोपदेशात्स्यात्‌ ॥१०॥ 
मन्त्रँ में वाक्यशेष नहीं होता वर्णानुपूर्वीरूप गुण का उपदेश होने से । यहाँ पर 
प्रदान ही मुख्य कमं होता है। री 
अनाम्नाते बशेनात्‌ ॥२१॥ 
॥ जहाँ दविहोमों में स्वाहाकार आम्नात नहीं है, वहाँ भी स्वाहा बोला जाता है, 
विधान होने से। 
प्रतिषेधाच्च ॥२२॥ 
श्रौर कहीं-कहीं स्वाहाकार का प्रतिषेध होने से भी स्वाहाकार का होना सिद्ध होतां 
है, क्योंकि प्राप्त का ही प्रतिषेध हो सकता है। 
ग्रन्मतिग्नाह्मस्य विक्ृतायुषदेशादश्रवृत्तिः स्यात्‌ ॥२३॥ 
पूर्व ०--अ्ग्ति और श्तिग्राह्म का विकृति में उपदेश होते से चोदकशास्त्र की 
अवृत्ति नहीं होती । 
मासि ग्रहणं च तद्वत्‌ २४॥ 
और, “मासि” ग्रहण भी प्राकृत घमं का निवर्तक है। 
ग्रहणं वा तुल्यत्वात्‌ ॥२४॥ 
सि०--चोदकशास्त्र से (अतिग्राह् का) ग्रहण होता है, समानता होने से। 
लिङ्गदशनाच्च ॥२६॥ 
लिङ्गवाक्यों से भी यही सिद्ध होता है कि ग्रतिग्राह्म की विक्त में प्राप्ति है। 
गहणं समानविधानं स्थात्‌ ॥२७॥ 
अग्नि श्रौर अतिग्राह्य का विकृति में जो उपदेश है, बह प्रकृति के समान विधान 


है। 
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मासि प्रहणसस्मासप्रतिषेधार्थंम्‌ ॥२८।। 
मासि ग्रहण श्रम्यास के प्रतिषेध के लिए है । 
उत्पत्तितादर्थ्याच्चतुरवत्तं प्रधानस्य होमसंयोगादधिकमाञ्यम- 
तुल्यत्वाल्लोकबढुत्पतेर्गृणसूतत्वात्‌ २६ 

चलुरवत्त प्रवदान प्रधान द्रव्य से होना चाहिए, क्योंकि उसकी उत्पत्ति होम के 
लिए ही होती है और उसका होम के साथ संयोग भी है। आज्य तो संस्कार के लिए है । 
वह प्रधान-्रव्य पुरोडादा के तुल्य नहीं है तथा उसकी उत्पत्ति भी गौण है, लोकव्यवहार 
के समान। 

तस्संस्कारश्रृतेशच ॥३०॥ 

उपस्तरण घ्रौर भ्रभिघारण पुरोडाश के संस्कार के लिए श्रूयमाण होते हैं, चतुर- 
चत्त अवदान में इसकी गिनती नहीं है। 

ताम्यां वा सह स्विष्टकृतः सहत्वे िरनिघारणेन तदाव्तिवचनात्‌ ३१।। 

सि०-_चतुरवत्त उपस्तरण श्रौर अभिषारण के साथ होता है, क्योंकि स्विष्टकृत्‌ 
के सहकृत्व में दो बार प्रभिघारण का श्रवण चार की पूर्ति के लिए है। 

तुल्यबच्चाभिधाय सर्वेषुभकत्यनुक्रमणात्‌ ॥३ २ 

समानता से कथन करके फिर सबमें भागों का कथन होने से यह सिद्ध होता है कि 

चतुरवत्ता उपस्तरण और प्रभिघारण से मिलकर पूर्ण होती है । 
साप्तद्षयचन्तियम्येत ॥३३॥ 

पूर्व ० -सप्तदश =सत्रह सामिधेनियों के विकृतियाग में जैसा नियम है वेसा. 

उपांशुयाग में चतुरवत्त का नियम हो सकता है। 
हविषो चा गुणभुतत्वात्ताभूतविवक्षा स्यात्‌ ॥३४ी। 

सि०--हविष्‌ विधेय होने से होम सामान्य में चतुरवत्त हविष्‌ कीं गुणत्व विवक्षा 
है अर्थात्‌ उपांशुयाग में पुरोडाश में से ही चार भाग करके आहुतियों को चतुरवत्त विया 
जाएगा! 

पुरोडाशास्यामित्यधिकृतानां पुरोडादायोस्पदेशस्तत्‌ श्रुतित्वाह्शय- 
स्तोमवत्‌ ॥३५॥ 

पूर्व ०--प्रसोमयाजियों को ही श्राग्तेय ग्रौर ऐन्द्राग्न पुरोडाश की विधि है। 
सुवणं की कामना करनेवाले प्रसोमयाजियों के प्रधिकार का श्रवण होने से उन्हें ही उक्त 
दो पुरोडाशों से याग करने का उपदेश है वैशपस्तोम के समान । 

न त्वनित्याधिकारोऽस्ति विघेनित्येन सम्बन्धस्तस्मादवाक्यक्षेषत्वम्‌ ।३६॥ 

अनित्य (स्वर्ग-कामना) का अधिकार नहीं, क्योकि विधि का नित्य (दशेपोणं- 

, मास) के साथ सम्बन्ध होता है, प्रतः इस वाक्य के साथ सम्बन्ध न होने से वह वाक्य का 
ज्षेष नहीं है। 
सति च तंकदेशेन कर्तुः प्रधानमुतत्वात्‌ ॥३७॥ 
अधिकारशेष के होते पर पुरोडाशो का ग्रसोमयाजी कर्ता के साथ सम्बन्ध नहीं 
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हो सकता और अधिकार होने पर प्रधानभूत कर्ता का निर्देश किया जाता है तथा दर्श- 
पोणेमास का एकदेशभ्रूत पुरोडाश भी फल का साधक नहीं हो सकता । 
कृत्स्नत्वात्तु तथा स्तोमे ॥३८॥ 
वँश्यस्तोम किसी का एकदेश नहीं है, वह तो सम्पूर्ण है, अतः वहाँ फल होता है । 
कतुः स्यादिति चेत्‌ ॥३६॥ 
झाक्षेप--गोण कर्ता के लिए यह उपदेश है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न गुणांत्वारप्राप्ते न चोपदेशार्थ; ॥४०॥ 
समा०- उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि प्रधान कर्त्ता को ही कियो पदेश से गुणभूत 
प्राप्त होता है । प्राप्त के पुनः उपदेश में कुछ भी प्रयोजन नहीं है। 
कर्मणोस्तु प्रकरणे तन्न्यायत्वाद्‌ गुणानां लिङ्गेन कालशास्त्रै स्यात्‌ ॥।४१॥। 
पुरोडाश और यागरूप कर्म के प्रकरण में 'असोमयाग' पद के प्रयोग से काल == 
समय ही लक्षित होता है। सोमयाग के समय से भिन्त समय (दर्शपोर्णमास) में उक्त 
दोनों पुरोडाशों से यजन करना चाहिए । 
यदि तु सान्नाय्यं सोमयाजिनो न ताभ्यां समवायोऽरित विभक्तकालत्वात्‌ ।४२॥ 
परन्तु यदि सान्माय हृविष्‌ सोमयाजिथों के लिए हो तो काल के भिन्त होने से 
उसका उक्त दोनों पुरोडाशों के साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता । 
श्रपि बा विहितत्वाद्गुणार्थायां पुनः श्रुतौ सन्देहे श्रुतिद्विदेवतार्था 
स्याद्ययाऽनभिप्रेतस्तथाऽऽरनेयो दञ्जनादेकदेवते ॥४३॥ 
दर्शं और पूर्णमास दोनों में आस्तेय पुरोडाश विहित है, पुनः श्रुति किसलिए, 
ऐसा सन्देह होने पर इसका समाधान यह है कि श्रुति दो देवताम्रों के विधान के लिए है। 
एक देवतावाली भ्ररिन में प्राग्नेय केवल श्रनुवादरूप है। 
विधि तु बादरायणः ॥४४ी। 
परन्तु दोनों की कालयिवि होती है- ऐसा झ्राचार्य बादरायण मानते हैं। 
प्रतिषिद्धविज्ञानाद्वा ॥४५॥ 
सि०--यह कालविषि भ्रधिक कर्मों की उत्पत्ति आम्नेय का अनुवाद और ऐन्द्ाग्न 
की विधि नहीं है, प्रतिषिद्ध विज्ञान से दोनों का अनुवाद है। 
तथा चान्यार्थेदर्शनम्‌ ॥४६॥ 
और, भ्रन्याथ (क्रुतिप्रमाणों) से भी इसी श्रथं की पुष्टि होती है। 
उपांशुयाजमन्तरा यजतीति हर्बल ङ्गाभुतित्वाह्ययाकामी प्रतीयेत ॥४७॥ 
पूर्व उपांशुयाजमन्तरा यजति’ इस वाक्य से उपांशुयाग का विधान है। किसी 
हृविविशेष की श्रृति न होने से कर्ता चाहे जिस द्रव्य से उपांशुयाग कर ले। 
वाद्वा सवेसंयोगात्‌ ॥४८॥ 
सि०--सर्वे/ शब्द का सब यागों के साथ सम्बन्ध होने रो धुवा नामक पात्रस्य 
प्राज्य से ही उपांशुयाग करना चाहिए । 
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तड़च्च देवतायां स्यात्‌ ।।४९॥ 
पूर्व ०--द्रव्य की भाँति देवता में भी भ्रनियम है। उपांशुयाग किस देवता के लिए 
है, इसका भी कोई विधान नहीं है। 
तन्त्रीणां प्रकरणात्‌ ॥५०॥ 
सि०--प्रकरण के अनुसार किसी एक देवता का श्रवगम हो सकता है। 
धर्माद स्या्रजापतिः ॥५१॥ 
पुर्व ०--- धमं (विशेषताओं }के कारण प्रजापति ही उपांशुयाग का देवता होता है। 
देवतायास्त्वनिर्वचन तत्र शब्दस्थेह मुढुत्वं तस्मादिहाधिकारेण ॥५२॥ 
जहां उपांशुयाग का विधान है, वहां उसके देवता का कथन नहीं और प्राजापत्य 
याग में उपांशु घर्मवाचक शब्द का स्पष्ट श्रवण नहीं, प्रत: शन्द-साइश्य न होने से उपाँशु- 
याग में मुख्य देवता श्रग्नि का ही स्वामित्व है । 
विष्णू्वा स्याद्धौ्राम्तानादावास्याहविशच स्याद्वौतस्य तत्र दर्शनात्‌ ॥५३॥ 
अथवा, उपांशुयाग का देवता बिष्णु है। हौवमन्त्र के प्राम्नात होने से दर्शे = 
अमाचास्या की हविः है । श्रमावास्या में ही वैष्णव हीच का दर्शन ==विधान भी है। 
प्रपि वा पौर्णमास्यां स्यात्र घानशब्दसंयोगाद्गु णत्वान्मन्त्रो यथाप्रधानं स्यात्‌ ॥५४ी 
अथवा, पौर्णमासी में उपांशुयाग होता है, क्योंकि मुख्य शब्द का उसी के साथ 
श्रवण होता है । मन्त्र गोणरूप होने से प्रधान के श्रनुसार कमं होना चाहिए। 
रानन्त च सान्नाय्यस्य पुरोडाडेन दर्शयत्यमावास्थाबिकारे ॥५५॥ 
अमावास्या का विकृतियाग जो साकंप्रस्थानीय है उसमें सान्ताय का आवन्तर्यः 
पुरोडाश के द्वारा देखा जाता है, उपांशुयाग का नहीं, अतः अमावास्या में उपांशुयाग का 
अनुष्ठान नहीं होता। 
अग्नीषोसविधानात्तु पोणं मास्यामुभयत्र विधोयते ॥५६७ 
वस्तुतः पौर्णमासी याग में भरग्नीषोमीय देवता का विधान है, अतः पौर्णमासी भ्रौर 
अमावास्या दोनों में उपांशुयाग कतंव्य है। 
प्रतिषिद्ध घ विधानाद विष्णुः समानदेदा: स्यात्‌ ५७ 
सि०--प्रतिषेध करके विधान होने से पोणंमासी में ही उपांशुयाग होता है भौर 
विष्णु, प्रजापति और अग्नीषोमीय उसके देवता हैं । 
तथा चास्यां दर्शनम्‌ ॥५८॥ 
पौर्णमासी में चौदह प्राहुतियों के हवन के विधान से श्रन्य प्रमाण मी इसी अर्थ 
को दिखाते हैं कि श्रमावास्या में उपांशुयाग नहीं होता । 
न चानङ्गः सकृत्‌ श्रुतावुभयत्र विधीयेतासम्बन्धात्‌ ५६॥ 
प्रधान के एक बार श्रूयमाण होते से वह दो स्थानों पर विहित नहीं हो सकता, 
क्योंकि दोनों का परस्पर सम्बन्ध नहीं है । 
विकारे चाशतित्वात्‌ ॥६०॥ 
और, ग्रमावास्या के विकृतियाग में उपांशुयाग का श्रवण न होने से श्रमावास्या में 
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उपांशुयाग कर्तव्य नहीं। 
द्विपुरोडाशायां स्यादन्तरालगुणार्थत्वात्‌ ॥६१॥ 

पूर्वे ०---दो पुरोडाशवाले पौर्णमासी में उपांशुयाग होना चाहिए, भ्रम्तरालरूष 

गुण का विधान होने से । 
अ्रजामिकरणाथंत्वाच्च ।६२॥ 

और, ग्रजामितव =श्रसाइश्य करने के लिए भी दिपुरोडाश दक्षा में ही उपांशुयाग 

सिद्ध होता है। 
तदर्थमिति चेन्न तत्प्रधानत्वात्‌ ॥६३॥ 

अन्तरालत्व होने से द्विपुरोडाश दशा में ही उपांझुयाग होता है, यदि ऐसा कहो 
तो-यह कथन ठीक नहीं, क्योंकि पौर्णमासी प्रधान है श्रोर भ्रन्तराल गोण है, प्रत: एक 
पुरोडाशवाले पोणंमासी में भी उपांशुयाग कतँव्य है। 

दिष्टेन च सम्बन्धात्‌ ॥६४॥ 
और, ग्रश्नुत अन्तरालाथं के साथ उपांशुयाग का सम्बन्ध करना चाहिए । 
उत्पत्तेस्तु निवेशः स्याद्गुणस्यानुपरोघेनार्थस्य विद्यमानत्वाद्विघानादन्तरार्थस्य 
नेमित्तिकत्वात्तरभावेऽ्भुतौ स्यात्‌ ॥६४।। 

गुणत्व से ग्रन्तराल श्रूयमाण नहीं होता । उत्पत्तिवाक्य के द्वारा ही श्रन्तराल में 

उपांशुयाग निविष्ट होता है। अन्तराल श्रथ द्विपुरोडाश में होता है, विधान होने से । जहाँ 
श्रन्तरालरूप निमित्त होता है बहाँ ही उपांशुयाग होता है; जहाँ अन्तराल नहीं होता वहाँ 
उपांशुयाग भी नहीं होता । यदि द्विपुरोडाशवाली पोर्णमासी न हो तो एक पुरोडाशवाली 
पौर्णमासी में उपांशुयाग होता है; परन्तु दो पुरोडाशवाली पौर्णमासी है, तः एक 
पुरोडाशवाली पौर्णमासी में उपांशुयाग नहीं होता । 
उभधोस्तु विधानात्‌ ॥६६॥ 

सि०--विधान होवे से एक पुरोडाश और द्विपुरोडाशवाली दोनों पूर्णमासियों में 

उपांशुयाग होतः है । 
गुणानाञ्च परार्थस्वाढुपवेषवद्‌ यदेति स्यात्‌ ॥६७॥ 

गुणों के प्रधान के लिए होने के कारण गुणों के होने या न होने पर भी प्रधान 
कार्य होता है, 'उपवेषी' के समान, अतः उपांशुयाग एक पुरोडाशवाली पूर्णमासी में भी 
करना चाहिए। 

अनपायद्च कालस्य लक्षणं हि पुरोडाशौ ॥६८१। 
दोनों पुरोडाश काल को लक्षित करते हैं। एक पुरोडाश में भी यह लक्षण है। 
प्रशंसार्थ सजा मित्वस्‌ ॥६६॥ 

आर जो उपांशुधाय को अजामित्व के लिए कहा है, वह तो केवल प्रशंसा के 

लिए है। 
0 इति पूर्वमीमांसादशंने दशमाध्यायस्य भ्रष्टमः पादः ॥ 
॥ इति दशमोष्ध्याघः ॥ 


एकादशोऽध्यायः 


प्रथमः पदः 


प्रयोजनाभिसम्बन्धात्पृथक्‌ सतां ततः स्यादेककम्यंमेकश्ब्वाभिसंयोगात्‌ ॥ १७ 

सिं०--पृथक्‌-पृथक्‌ श्राग्नेय आदि याग एक कमें हैं, क्योंकि उन सबका मिलकर 
एक नाम है रोर उन सबका प्रयोजन के साथ ्रभिसम्बन्ध है। (एक कमे का श्रथ है एक 
फल होना, सब प्रङ्गों का एक फल होता है, श्रलग-्रलग नहीं ।) 

ञेषवद्वा प्रयोजनं प्रतिकर्म विभज्येत ॥२॥ 
श्राक्षेप--'शेष' के समान प्रतिकमं फल का भेद होता है। 
श्रविधानात्तु नं वं स्यात्‌ ।।३॥ 
समा०--रोष और शेषी का साम्यरूप से विधान न होने से ऐसा नहीं हो सकता । 
शेषस्य हि परार्थत्वाद्विधानात्प्रतिप्र घानभावः स्यात्‌ ॥४॥। 

शेष ==फल परार्थं =प्रघान के लिए होता है श्रोर इसका विधान भी है, अतः 

प्रत्येक प्रधान में इसकी आवृत्ति होती है। 
अङ्ानां तु शब्दमेदात्कतुवत्स्यात्‌ फलान्यत्वम्‌ ॥५॥ 

पूवं ०--श्ब्दभेद होने से भ्रङ्गों का फल पृथक्‌-पृथक्‌ होता है, सौयं घ्रादि तुग्रो 

के समान। 
ध्र्थभेदस्तु तत्राथ हैकार्स्यादेक क्यम्‌ ॥६॥ 

सि०--क्रतुप्रो में प्रथेभेद है परन्तु यहाँ भ्रङ्ग प्रधान कमं के उपकारी हैं, प्रतः 

सब एक कर्म == फलजनक हैं। 
शब्दभेदान्नेति चेत्‌ ॥७॥ 

झाक्षेप- शब्द भिन्न होने से भ्रङ्गों का फल पृथक्‌-पृथक्‌ होता है, यदि ऐसा कहो 

तो 
कर्मार्थत्वात्प्रयोगे ताच्छन्दयं स्यात्तवर्थत्वात्‌ ॥८॥। 

समा०- उक्त कथन ठीक नहीं । कर्माथत्व होने से उसी प्रधान प्रयोग वचन से 

ही घ्रङ्गों का भी प्रयोग कहा गया है, क्योंकि वे उसी के लिए होते हैं। 
कत्‌ विधेर्नानार्थत्वाद्गु णप्र धानेषु ॥९॥ 

प्रधान और श्रद्भु-विधियों में कर्त्ता को जो प्रधान विधि है, वह नाना भ्रर्थेवाली 
होती है। प्रधान विधि तो फलाथं होती है भ्रौर झङ्गविधि प्रघानाथं होती है, भ्रतः अङ्ग 
अधान से अनुगुहीत नहीं होते । 
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आरम्भस्य शब्दपूर्वत्वात्‌ ॥१०॥ 
प्रत्येक व्यापार शब्दपूर्वक होता है, अतः प्रधान-प्रयोग वचन से ही अङ्गो का 
प्रयोग विधीयमान होता है । 
एकेनापि समाप्येत कृतार्भत्वाद्‌ यथा कत्वन्तरेष प्रप्तेषु चोत्तरावत्स्यात्‌ ॥ १ १॥। 
पु्बे०--एक अङ्ग का अनुष्ठान करने से भी प्रयोग की समाप्ति होती है, क्योंकि 
उससे कृताथंता हो जाती है, स्वगं-साघन सोये आदि में से किसी भी यज्ञ से स्वर्ग की प्राप्ति 
हो जाती है, 'उत्तरा' के समान । 
फलाभावादिति चेत्‌ ॥१२॥ 
श्राक्षेप--सम्पूर्णता न करने से फल का रभाव होता है, यदि ऐसा कहो तो 
न कमं संयोगात्मयोजनमशब्ददोषं स्यात्‌ ॥१३॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं । प्रधान कमे का फल के साथ संयोग होने से 
फलार्थ॑त्व में कोई शब्ददोष नहीं है । 
ऐकशन्दयादिति चेत्‌ ॥१४॥। 
प्राक्षेप--केवल एक वाक्य होगे से दशंपूर्णमासियों से तत्फल है, समिदादि से 
नहीं, यदि ऐसा कहो तो-- 
नाथंपृयवत्वात्समत्वाद गृणत्वम्‌ ॥ १५॥। 
समा०- उक्त कथन टीक नहीं, क्योंकि भरे में पृथक्त्व होता है और समानता 
होने से भ्रगुणत्व भी होता है। 
विघेसत्वेकभु तित्वादपर्यायविधानान्नित्यवत्‌ श तिभूतामिसंयोगार्थेन युगफत्याप्तेयंया- 
कमं स्वशब्दो निवीतवत्तस्मात्सचप्रयोगे प्रवृत्ति: स्यात्‌ ।।१६॥ 
सि०--एकदेश से भी अज्ञं के प्रयोग का कथन ठोक नहीं, क्योकि विधि का एक 
श्रुतित्व होने से सर्वाङ्गोपसंहार से प्रयोग होता है । पर्याय से इन अ्रद्धों का विधान न होने 
से भी एकदेशपेक्षा युक्त नहीं है । प्रथ के द्वारा एक ही साथ प्राप्ति होने के कारण भी 
नित्यवत्‌ श्रुतों का भी एकदेश अपेक्षित नहीं होता। क्रमपूर्वक सव अङ्भों का अनुष्ठान 
करना चाहिए निवीत की भांति । यहाँ भी सर्वेप्रघान प्रयोग के साथ सब प्रज्ञों का अनुष्ठान 
करना चाहिए! 
तथा कार्मोपदेशः स्यात्‌ ॥१७॥ 
ऐसा करने से कर्म (श्राहुतियों की संख्या) का उपदेश भी चरिताथ होता है। 
ऋत्वस्तरेषु पुनवचनम्‌ ।१८॥ 
भिन्न-भिन्न यागों में प्रसग-्रलय फलश्चूति है। यहाँ सब कर्म मिलकर फल देते 
ह, प्रतः सब श्रङ्गों का अनुष्ठान एकसाथ होना चाहिए । 
उत्तरास्वशरुतित्वाद्विशेषाणां कृताथंत्वात्स्वदोहे ययाकामी ्रतौयेत ॥१६॥ 
'उत्तरा' यागों में दोहन विहित न होने से और वाग्विसर्ग आदि के विधान से 
तापं होने से यह निष्कर्ष निकलता है कि गोध्रो के दोहन में कर्त्ता स्वतन्त्र है, वह इच्छा- 
भुसार भपनी गोश्रों को दुह सकता है। 
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कर्मण्यार+भभाव्यत्वात्कृषियत्‌ प्रत्यारस्भं फलाति स्मरः ॥३०॥ 
काम्य-कर्म के अनुष्ठान में प्रत्येक प्रयोग से फल प्राप्त होना चाहिए, प्रत्येक 
आरम्भ से फल हुआ करते हैं, कृषि के समान । 
अधिकारइच सबेां कार्यत्वाद्पपद्यते विशेषः ॥२१॥ 
र, सब कर्मो का अनुष्ठान पुनःपुनः करने से विशेष अविकार उपपन्न = प्राप्त 
होता है ग्रतः जितनी इच्छा है, उतना भ्रम्पास करे। 
सकृत्तु स्यात्कुतार्थस्वादङ्गवत्‌ ॥२२॥ 
पूर्व ०--काम्य-कर्म का तो श्रङ्गवत्‌ एक ही बार अनुष्ठान करना चाहिए, क्योंकि 
एक बार ्रतुष्ठान करने से ही विधि चरितार्थं हो जाती है। 
शब्दार्थशच तथा लोके ॥२३॥ 
और, विधि शब्द के अर्थ का श्रनुष्ठान एक ही बार होता है, जैसे लोकव्यवहार में 
“काष्ठ लाग्रो' ऐसा कहने पर एक ही बार काष्ठ (लकड़ी) लाया जाता है। 
भ्रपि चा सम्प्रयोगे यथाकामीप्रतीयेताशुतित्वाद्वि घिषु वचनानि स्युः ॥२४॥ 
सि०--काम्य कर्मो के अनुष्ठान में कर्त्ता श्रपनी इच्छानुसार एक या अनेक बार 
काम्य-कर्म कर सकता है । एक ही बार कमं करे, ऐसा कोई शास्त्र वचन नहीं है। विधि- 
वचन तो केवल काम्य-कमों का अनुष्ठान ही बताता है । 
ऐकशन्धात्तया ङ्के षु ॥२५॥ 
एक ही शब्द न्=वचन के होने से भ्रङ्गों के श्रनुष्ठान में वैसा हो सकता है, परन्तु 
फल की इच्छा में नहीं, प्रत: काम्य-कमों की आवृत्ति होती है । 
लोके कर्माऽयंलक्षणम्‌ ॥२६॥ 
लौकिक दुष्टान्त भी ठीक नहीं। लौकिक कर्म का फल प्रत्यक्ष होता है, रतः 
उसी के अनुसार कमं होता है। 
क्रियाणाम्थ्ेषत्वातपत्यक्षमतस्तन्निवृत्याऽपवर्गः स्यात्‌ ॥२७॥ 
दृष्ट प्रयोजनवाली क्रियाश्नों (कूटकर चावल निकालना आदि) का प्रयोग फल- 
निष्पत्ति पर्यन्त होता है, भ्रतः प्रयोजन की सिद्धि तक आवृत्ति होनी चाहिए । 
घर्समात्ने त्वदर्शनाच्छन्दार्येनापवर्मः स्यात्‌ ॥२८॥ 
जहाँ भ्रवहनन भ्रदृष्ट फल के लिए होता है, वहाँ एक बार ही श्रवहनन करना 
चाहिए, क्योंकि ऐसा करने से विधि चरितार्थे होती है। 
ऋतुबद्ानुमानेनास्यासे फलभूमा स्थात्‌ ॥२६॥ 
पूर्व ०--अभ्यास करना चाहिए, क्योंकि अभ्यास करने से भ्रुमा -=अधिक फल 
हाता है, यह झनुमान से जाना जाता है। जेसे' सोये ग्रादि में फल कर्म से होता है, उसी 
प्रकार यहाँ भी होता है। 
सङ्गद्वा कारणेकत्वात्‌ ॥३०।। 
सि०--एक बार ही भ्रङ्क का प्रयोग करना चाहिए, प्रधानरूप कारण एक होने 
से। 
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परिमाणं चानियमेन स्थात्‌ ॥३१॥ 
जब अङ्ग के एक बार या अनेक बार करने का कोई नियम नहीं है, तब यज्ञ की 
आहुतियों की कोई सीमा नहीं रहेगी, अतः श्रभ्यास नहीं है । 
फलारम्भनिवृत्तेः ऋतुषु स्यात्‌ फलान्यत्वन्‌ ॥३२॥ 
क्रतुओ्रों में भ्रम्यास उचित है, क्योंकि वहाँ फल के ग्रारम्भ से स्वर्गादि की प्राप्ति 
होती है। ऋतुओं में फलभेद होता है। काम्यकर्मो में कर्म मुख्य है, सब कमे मिलकर फल 
देते हैं, प्रत: वहाँ अभ्यास नहीं है। 
अर्थवाँस्तु नैकत्वादभ्यासः स्थादनर्थकों यथा भोजनमेकस्मिन्न्थस्या- 
परिमाणत्वात्मधाने च क्रियाथेत्वादनियमः स्थात्‌ ॥३३॥ 
पूरव °-श्रङ्धों का श्रभ्यास फलवान्‌ होता है। एक कर्मविषयक अभ्यास श्रनर्थक 
होता है, जैसे एक ही समय भोजन की आवृत्ति निरर्थक होती है । प्रधान फल नियत न 
होने से भर प्रधान कमे में क्रिया फल उत्पन्न करने में सहायक होने से वहाँ नियम नहीं 
होता । 
पृथक्त्वाद्विषितः परिमाणं स्यात्‌ ॥३४॥ 
चोदह ओर तेरह संख्या का नियम भिन्त अर्थेवाला है। आर्थ भिन्न होने से 
उपका राभ्यास न्याय प्राप्त होने पर श्राहुतियों की संख्या विधिपरक होती है । 
प्रनभ्यासो वा प्रयोगवचनेकस्वात्सवंस्य युपच्छास्त्रादफलत्वाच्च 
कर्मणः स्यात्क्रयार्थत्वात्‌ ॥ ३ 
सि०-प्रयोगवचन के एक होने से श्रङ्गों का श्रम्यास नहीं होता । कर्म का श्रफ- 
सत्व होने से सब अङ्ग और प्रधान कलाप का एक साथ शासन है। श्रङ्गों का स्वयं कोई 
फल नहीं, परन्तु वे प्रधान कम के सहायक हैँ। 
झभ्यासो वा छेदनसम्मार्याऽ्वदानेषु चचनात्सकृत्वस्य ॥३६।॥। 
पुर्वे ०--अ्रज्ञों का अभ्यास होता है, क्योंकि एक बार करने का विधान छेदन, 
सम्मार्गे ग्रौर श्रवदान के सम्बन्ध में ही है। 
अनभ्यासस्तु वाच्यत्वात्‌ ॥३७॥ 
सि०--प्रयाजादि श्रङ्गों में अभ्यास नहीं होता, वे एक ही बार किये जाते हैं । 
छेदन आदि में जो भ्रभ्यास कथन किया है, उसका प्रयोजन भिन्न है । 
बहुवचनेन सर्वेप्राप्तेविकल्पः स्थात्‌ ॥३८॥॥ 
पूर्वे०--बहुवचन से संख्याश्रों की प्राप्ति होने से संख्यां का विकल्प होना 
चाहिए । ('कपिञ्जलानालभेत'--यहां 'कपिञ्जलान्‌' बहुवचन है, प्रत: तीन, चार, पाँच 
कोई भी संस्था ली जा सकती है।) 
दृष्टः प्रयोग इति चेत्‌ ॥३६॥४ 
आझाक्षेप--'बहुवचन से तीन का ही ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि ऐसे प्रयोग 
मिलते हैं, यदि ऐसा कहो तो-- 
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तथेहि ॥४०॥ 
समा०--उस प्रकार तो यहाँ भी कपिञ्जल का प्रयोग मयूर और कपोत में भी 
देखा गया है। 
भक्त्येति चेत्‌ (४१॥ 
प्राप्तेप--यहाँ कपिञ्जल शाब्द का प्रयोग गौणवृत्ति से है, यदि ऐसा कहो 
तो 
तथेतरस्मिन्‌ ।४२॥ 
समा०--उसी प्रकार ग्रन्य स्थानों पर भी गौणवृत्ति से ही प्रयोग समवा 
चाहिए। 
प्रथमं वा नियम्येत कारणादतिक्रमः स्यात्‌ ॥४३७ 
सि०--बहुसंख्या में प्रथम नियम्य होता है अर्थात्‌ केवल तीन का ही ग्रहण होगा। 
इसका नाम है 'कपिञ्जल-न्याय' । कोई विशेष कारण होने पर ही तीन संख्या का अति- 
क्रमण होता है। 
तथा चाऱ्यार्थ दशनम्‌ ॥४४।। 
इस प्रर्थ के साधक अन्य प्रमाण भी उपलब्ध होते हैं । 
परकृत्या च पुर्ववत्तदासत्तेः ॥४५॥ 
और, प्रकृति से ग्रग्नीसोमीय से एकत्व प्राप्त होता है, क्योंकि पूर्ववत्‌ उसका 
सामीप्य है। (तीन संख्या एकस्व के समीप है, चार श्रादि नहीं, रतः कपिञ्जलान्‌ से तीन 
कपिञ्जल समझने चाहिएँ । प्रथम के त्याग करने में कोई प्रमाण नहीं है १) 
उत्तरासु न यावत्स्वमपूर्वत्वात्‌ ४६७ 
पूर्व ०--'उत्त र' गाओं में जितनी भौश्रों में यजमान का स्वत्व है, उतनी गौग्रों 
को दुहने का विधान है। यहाँ अपूर्व अर्थ होने से विधि है, श्रनुवाद नहीं है। 
यावत्स्वं वाऽन्यविघानेनानुचादः रयात्‌ ॥४७॥ 
यजमान के पास जितनी गो हैं उन सबका दोहन करना चाहिए, यह तो भ्रनुवाद 
है, विधान दूसरा है । “विसुष्डवागनन्वारभ्य--वाणी को छोड़कर उन गोग्रों को न छूए, 
इस वाकय में विधान है । 'उत्तरा दोहघति' फिर पिछली गायों को दुहता हैं, इस वाक्य में 
विधान नहीं है। 
साकल्यविघानात्‌ \४८॥ 
सारी गायों के दोहन का विधान होने से उत्त रा-दोहन श्रचुवाद है। 
बह्नर्थ॑त्वाच्च ।४६॥। 
तथा, बहुत गर्थे का कथन होने से बहु-दोहन की प्रतीति होती है। 
अस्तिहोत्रे चाग्ेषवदावाग्‌ नियमः ॥५,०।। 
और, अग्निहोत्र में यवागू (यव की साँढ) की आहुति का नियम समस्त पय की 
सान्नायार्थता को दिखाता है । (सान्नायन्= दही और घी का घोल) 


१११ ] 


तथा पथः प्रतिषेधः कुमाराणास्‌ ॥५ ११। 
उपर्युक्त कारण से ही (यज्ञ में बहुत सा सान्नाम होना चाहिए) कुमारों को 
दूध देने का भी निषेध है। 
सर्वप्रापिणापि लिङ्ग न संयुज्य देवताभिसंयोगात्‌ ॥५२॥ 
ऐसा लिङ्गवचन भी विद्यमान है जो सब गोओं के दोहन का बिधान करके उससे 
चत्स श्रौर मनुष्यों की तृप्ति करके उसका सम्बन्ध देवता से जोड़ता है । 
प्रधानकर्माथंत्वादङ्भानां तद्भेदात्‌ कमंभेदः प्रयोगे स्यात्‌ ॥१३॥ 
पूवं ०--अ्ज्ञों के प्रधान के लिए होने से प्रधान कर्मों में भेद होने पर अङ्गों के 
अनुष्ठान में कर्म भेद होता है । 
ऋमकोपइच योगपद्ये स्यात्‌ ॥५४॥ 
एक साथ तन्त्र* रूप अनुष्ठान करणे से विहित-= प्रधानों का क्रमक्रोप होता है। 
तुल्यानां तु यौगपणमेकशब्दोपदेशात्‌ स्याहिश्ञेषाग्रहणात्‌ ।५॥ 
सि०--जिस कमे के देश, काल और कर्ता समान होते हैं, उनका अनुष्ठान एक- 
साथ ही होता है। प्रङ्ग का उपदेश भी दशैं और पौर्णमासरूप एक ही शब्द से होता है 
परौर अङ्गो में कोई विषेषता भी नहीं, श्रत: तन्त्र से अनुष्ठान होना उचित हैं। 
एकार्थ्यादव्यव्मयः स्थात्‌ ॥५६॥ 
सारे भ्रद्धों का प्रयोजन एक होने से क्रमकोप भी नहीं है । 
तथा चान्यार्थेदरशन कामुकायनः ॥॥५७॥ 
इसी अर्थ को सिद्ध करने के लिए ग्रन्य प्रमाण भी उपलब्ध होते हैं, ऐसा राबावे 
कामुकायन मानते हूँ । 
तन्न्यायस्वादशक्तेरातुपु्यं स्यात्संस्कारस्य तदर्थत्वात्‌ १८१ 
“अङ्गो का एकसाथ प्रनुष्ठान होना चाहिए! इस न्याय से सर्वत्र सहक्रिया होती 
है परन्तु जहाँ सह-श्रनुष्ठाच सम्भव नहीं वहाँ प्रावृत्ति से श्रद्ों का अनुष्ठान होता है, 
मयोंकि एक संस्कार से ही कार्य पूर्ण हो जाता है। 
श्रसंसपृष्टोऽपि तादर्थ्यात्‌ ॥५६॥ 
आ्राक्षेप--असंस्पृष्ठ आधार आदि भी प्रधान के लिए होने से प्रतिवतित 
होते हैं । 
विभवाहा प्रदीपवत्‌ ॥६०॥ 
समा०--किसी एक के सन्निधान में क्रियमाण होने पर भी रद्ध सबके उपकारक 
होते हैं, श्रत: अङ्गों में सामथ्ये होने से उनकी प्रवृत्ति नहीं है प्रदीप के समान । प्रदीप एक 
की सन्निधि में प्रदीप्त होकर सबका उपकार करता है। 


१. जब एक ही कमे बहुतों का उपकारक होता है, उसे तन्त्र कहते हैं, जैसे मध्य 
मैं रखा हुप्रा दीपक । जो कायं भ्रलग-प्रलग करने पड़ते हैं, उन्हें प्रवाप कहते हैं, जैसे 
आदत सबको अ्रलग-प्रलग लगाना पड़ेगा । 
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्र्थाततु लोके विधि: प्रतिप्रधानं स्यात्‌ ४६१७ 
पूर्वे०--लोकव्यवहार में फलरूप अर्थ प्रत्यक्ष होने से सक्ृत्‌ एक बार अनुष्ठान 
माना जा सकता है परन्तु विधि-प्राप्त कमे तो प्रत्येक प्रधान के साथ होना चाहिए। 
सकुदिज्याँ फासुकायनः परिमाणविरोधात्‌ ॥६२॥ 
आचार्य कामुकायन का मत है कि अङ्चों का अनुष्ठान एक बार होता चाहिए 
अन्यथा श्राहुतियों के परिमाण में विरोध आएया । 
विधेस्त्वितराथेत्वात्‌ सकु दिज्याश्रु तिव्यतिक्रसः स्यात्‌ ॥६३॥ 
अङ्चों का भ्रनुष्ठान प्रधान के लिए होने से एक ही बार श्रनुष्ठान करवा शास्त 
विरुद्ध है। 
विधिवस्प्रकरणावि भागे प्रयोगं बादरायणः ॥६४॥ 
शि०- प्रकरण में विभाग न होने से तन्त्र से प्रयोग होता है, श्राचार्य बादरायण 
ऐसा मानते हैं । 
कवचिष्टिधानान्नेति चेत, ॥६५॥ 
श्राक्षेप--कहीं-कहीं सहविधान होने से स्त्र सहविधान नहीं हो सकता, यदि 
ऐसा कहो तो-- 
न विधेषचोदितत्वात्‌ ॥६६।। 
समा०- उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि तिर्वाप विधि का पृथक्‌ कथन है। 
व्याश्यातं तुल्यानां यौगपशमगृहामाणविशेषाणाम्‌ (६७७ 
पूरव०---जैसा पूवं व्याख्यान कर दिया गया है, जहाँ किसी विशेष के ग्रहण का कथन 
न हो प्रौर समानता हो, वहाँ सह-अनुष्ठान होता है । 
भेदस्तु कालमेदाच्चोदनाव्यवायात्‌ स्यादिशिष्टानां विधिः 
प्रधानकालत्वात्‌ ॥६्‌८॥ 
सि०--कालभेद होने से प्रदान का भेद ही है। नोदक-व्यवाय =व्यबधान होने 
से कालभेद होता है। काल को प्रधानता होने से विशिष्टों की विधि होती है। 
तथा चान्या्थंदशनम्‌ ॥६९॥ 
अन्य प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी उक्त कथन की सिद्धि होती है । 
विधिरिति चेन्न बर्त मानापदेशात्‌ ॥७ ०७ 
उक्त वाक्य विधिपरक है, बदि ऐसा कहो तो-ठीक नहीं, क्योंकि वर्तेमानकाल 
का उल्लेख है। 
॥ इति पूर्वमौ मांसादशंने एकादशाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥ 


हितीयः पादः 


एकदेशकालकत्ं्वं सुख्यानामेकशब्दोपदेशात्‌ ॥१॥। 
झिं०--प्रधानभूत छह श्रज्धों में देश, काल और कर्त्ता की एकता होती है, नयोंकि 
उनका एक शाब्द से विधान है। 
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भ्रविधिइचेत्कमणामभिसम्बन्धः प्रतीयेत तल्लक्षणार्थाभिप्तंयोगाद्‌ 
विधिस्वाच्चेतरेषां प्रतिप्रधानं भावः स्यात्‌ ॥२॥ 
पुर्वे०--यदि प्रधान कर्मों को उद्देशी के देश आदि का विधान न होता तो 
आग्नेय' आदि अङ्गों का देश, काल आदि के साथ सम्बन्ध हो सकता था परन्तु लक्षणों के 
संयोग से प्रत्येक प्रधान के पाथ इतर विधियों का सम्बन्ध है। 
अङ्ग षु च तदभावः प्रधानं प्रति निर्देशात्‌ ३७ 
पुर्व०--प्रपाजादि अङ्गो में देश, काल आदि का प्रभाव होता है, क्योंकि उनका 
प्रधान के प्रति निर्देश है। 
यदि तु कमणो विधिसम्बन्धः स्पादंकशब्धास्रधानायंमिसंयोगात्‌ ॥४॥ 
सि०--यदि “आग्नेय श्रादि कर्म का विधि के साथ सम्बन्ध होता तो श्रलग- 
अलग अनुष्ठान होता परन्तु ऐसा है नहीं, क्योंकि समुदायवाचक एक शब्द से निर्देश होने 
से उसका सम्बन्ध स्वर्गरूप प्रधान फल की प्राप्ति के साथ है। 
तथा चास्यार्थदर्शनम्‌ ॥५।। 
ऐसा मानने पर अन्य प्रमाण भी सङ्गत हो जाते हैं। 
थुतिङ्चैषां प्रधानवत्कर्मभुतेः पदार्थत्वास्कमंणोऽभुतित्वाच्च ॥ दा) 
दर्शपीर्णमासरूप कमे की श्रुति पराथं है, प्रत: देशादि का श्रवण प्रधानवत्‌ होता 
है । कमें के अश्रुत होने से भी तन्त्रभाव सिद्ध होता है। 
अङ्गानि तु विधानत्वात्मधानोपदिश्येरंस्तस्मात्स्यादेकदेशत्वम्‌ ॥७॥ 
सि०--फलवाक्य से विधान होने के कारण अङ्ग प्रधान के साथ उपदिष्ट होते 
हैं, प्रत: भ्रज्ञों का प्रधान के साथ एक ही देश तथा काल क॒तृत्व होता है 
बव्यदेवत तषेति चेत्‌ ॥७॥ 
्ाक्षेप--्रव्य भर देवता प्रधान और श्रज्धों के भेद से होता है, यदि ऐसा कहो 
तो-- 
न चोदना विधिन्ञेषत्वान्तियमार्थो विशेषः ॥६॥ 
समा०- उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि द्रव्य भर देवता उत्पत्ति-विधि के शेष 
होने से विशेष नियम के लिए हैं। 
तेषु समवेतानां समवायात्त्त्रभद्भानि भेदस्तु तद्भेदात्करमभेदः प्रयोग स्यात्तेषां 
प्रधानदाब्दत्वात्तथा जान्यार्थवर्सनम्‌ ॥१०॥ 
प्रघानयाग में विहितों का सम्बन्ध होने से तन्त्र से श्रनुष्ठान होता है। द्रव्य प्रौर 
वैयता का भेद होने से करें अनुष्ठान में भी भेद होता है और प्रयोग में भी । छह यागों 
कै प्रधान होते से रौर श्रद्ख तथा ग्रङ्गी का तन्त्र से अनुष्ठान करने से पौर्णमासी में चौदह 
प्राहुतियाँ देने का विधान भी उपपन्न हो जाता है । 
इष्टिराजसुयचातुर्मास्यष्वंककर्म्यादङ्गानां तन्त्रभावः स्थात्‌ ॥११॥ 
पूर्व०-दर्ोष्टि, पोणेमासेष्टि, राजसूय और चातुर्मास्य में एक फल होते सै तन्त्र 
है प्रयोग होता है। 
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कालभेदान्नेति चेत्‌ ।१२।। 
श्राक्षेप-- काल का भेद होते से तन्त्र से अनुष्ठान करना उचित नहीं, यदि ऐसा 
कहो तो-- 
नेकदेशत्वात्पशुवत्‌ ॥१३॥ 
समा०- “उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि पशु की भाँति एकदेशत्क होता है। 
अपि वा कर्मपृयकःवात्तेषां तनत्रविघानात्साङ्भावामुपदेशः स्यात्‌ ॥ १४ 
सि०--दर्श्षयाग चय श्रौर पौर्णमासमाग जय का तन्त्र से विधान होने के कारण 
दर््षप्रयोग र पौर्णमासप्रयोग पृथक्‌ होता है, अतः उन-उन प्रयोगों में अङ्गसहित प्रयोगों 
का उपदेश है, इसलिए विशेष प्रहण करने में भेद होता है। 
तथा चान्यार्थदर्शनम्‌ ॥१५॥ 
पौणंमासी में चौदह श्राहुति आदि के प्रमाण उपलब्ध होने से भी मेद ही सिद्ध 
होता है। 
तदाऽवयचेषु स्थात्‌ ॥१६॥ 
तब चातुर्मास्य आदि के अवथवों में भी देश-काल-मेद से तन्न-मेद हो जाएगा। 
पद्नों तु चोदनैकत्वात्तन्त्रस्य विप्रकर्षः स्यात्‌ ॥१७॥। 
सवनीय पशु में एक विधान होने से तन्त्र से ही अनुष्ठान होना योग्य है। 
तथा स्यादध्वरकल्पेष्टी विशेष॑ककालत्वात्‌ ॥ १८७ 
पूर्व ०---इस प्रमाण से “मरध्वरकरप' इष्टि में भी निर्वापान्त अङ्गकलाप का एक 
फल होने से तन्त्र से अनुष्ठान होना चाहिए। 
इष्टिरिति चंकवत्‌ शुतिः ॥१६॥ 
“प्रष्वरकल्प' इष्टि में एकवचन का प्रयोग होने से भी यही सिद्ध होता है कि 
सम्पूर्ण इष्टि एक है, मतः तन्त्र से अनुष्ठान करना चाहिए । 
न वा कमंपृथवत्वात्तेषां च तन्त्र विघानात्साद्कानामुपदेशः स्यात्‌ ॥२०७ 
स्ि०--तस्त्र--अमेद से प्रनुष्ठान नहीं होगा । भिन्त"भिन्न काल में कर्मों का 
विधान होने से और तन्त्रशास्त्र के विधान से साङ्गकर्मों का उपदेश भेद से अनुष्ठान 
करने के लिए है। 
प्रथसस्थ वा कालबचनम्‌ ॥२१॥ 
अथवा, प्रात:काल का विधान प्रथम पुरोडाद के लिए है, दोनों के लिए नहीं । 
फर्लेकत्वादिष्टिशब्दों बथान्यत्र ॥२२॥ 
एक फल का उपदेष्ष होने से इष्टि शब्द में एकवचन का प्रयोग है, जैसा भ्रन्यत्र मी 
उपलब्ध होता है। 
वसाहोमस्तन्त्रमेकदेयतेषु स्यात्‌ प्रदानस्येककालत्वात्‌ ॥२३॥ 
एक देवता प्रजापति --परमात्मा की प्रीत्यर्थे जो पशु का दाच दिया जाता है 
उसमें वसाहोम >-पुष्टपशु का दान एक ही बार करना चाहिए, क्योंकि प्रदान का समय 
एक ही होता है। 
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कालभेदात्तवावृत्ति देवता भेदे ॥२४॥ 
और, समय प्रौर देवता का भेद होने से मेद से भ्ननुष्ठान करना चाहिए । 
अन्ते यूपाहुतिस्तद्वत्‌ ॥२५॥। 
पुवे०-नाना देवताश्रों में वसाहोम जैसे मेद से होता है, वैसे ही भ्रन्त में यूपा- 
हृति भी मेद से करनी चाहिए। 
इतरप्रतिषेधो वा श्रनुवादभातरमन्तिकस्य ॥२६॥। 
सि०--यह ्राहवनीय-प्रतिषे ध है, भ्रन्तविधि नहीं है, श्रतः भेद से नहीं करनी 
चाहिए । यह तन्त्र है । 
ग्रशास्त्रतवाच्च देशानाम्‌ ॥२७॥ 
और, देश का विधान न होने से भी यूपाहुति तन्त्र है। 
अवभूथे प्रधानेऽग्निविकारः स्यान्न हि तद्धेतुरग्निसंयोगः ॥२८॥ 
पूर्व ०--अवशुथ में प्रधान कर्म में श्रग्नि का विकार होता है, क्योंकि अग्नि के 
साथ प्रधान हेतुक-श्रङ्गों का संयोग नहीं है। 
दरव्पदेवतावत्‌ ॥२६॥ 
जैसे द्रव्य (कपाल) रौर देवता (वरुण) प्रधान कर्मों में विहित हैं, वैसे ही रापः 
=जल भी प्रधान कर्मों में विहित हैं, श्रवभुथ कर्म के साथ भ्रङ्गों का सम्बन्ध नहीं है। 
साङ्भो वा प्रयोगबचनेकत्वात्‌ ॥३०॥ 
सि०--प्रङ्गसहित प्रधान कर्म “श्राप? में कर्तव्य हैं, क्योंकि प्रयोगविषि में एकत्व 
पाया जाता है। 
लिङ्गदर्शनाच्च ॥३१॥ 
तथा, प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी उक्त कथन की पुष्टि होती है। 
दब्दविभागाच्च देवतापनयः ॥३२॥ 
प्रवभूथ शब्द द्वारा विभाग होने से द्रव्य देवता का प्रपनय होता है, प्रत: अङ्गो के 
साथ उसका सम्बन्ध नहीं है। 
दक्षिणेऽग्नो वरुणप्रधासेषु वेशभेदात्सर्व॑ बिक्रियते ॥३३॥ 
सि०--वरुणप्रधास याग में दक्षिणाग्नि में देशभेद होने के कारण सब अङ्गो का 
प्रनुष्ठान अलग-अलग करना चाहिए, तन्त्र से नहीं । 
चोदनेति चेत्‌ ॥३४।। 
प्राक्षेप--कर्म का बिधान होने से श्रङ्गो की प्राप्ति ही नहीं है फिर भेद अथवा 
तम्त्र के विचार का श्रवकारा ही कहाँ, यदि ऐसा कहो तो-- 
स्यात्पौणंमासीवत्‌ ॥२५॥ 
समा०--अज्धों की प्राप्ति है, पौणमासी के समान। 
अयोगचोदनेति चेत्‌ ॥३६॥ 
प्राक्षेप---प्रयोगविधि है, यदि ऐसा कहो तो-- 
तथेह ॥३७।१ 
समा०- उसी प्रमाण से यहाँ भी है। 
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श्रासादनमिति चेत्‌ ॥३८॥ 
द्ाक्षेप--'मारुति' याग में श्रासादन है, यदि ऐसा कहो तो-- 
नोत्तरेणेकबाक्यत्वात्‌ ॥३९॥ 
समा०--उक्त कथन टीक नहीं, क्योंकि उत्तरवेदि के साथ एकवाबयता होने से 
यह आसादन श्रदृष्टार्थे नहीं है । 
अ्रवाच्यत्वात्‌ ॥४०॥ 
और, श्रासादन होमवाच्य नहीं है, रतः प्रयोगविधि नहीं है। 
श्रास्नायवचन तद्वत्‌ ॥४ १0 
बैदिक वचन भी इसी बात को झर संकेत करता है। 
कतुभेदस्तथेति चेत्‌ ॥४२॥ 
श्राक्षेप--जँसे प्रङ्गो में भेद होता है, वैसे ही कर्त्तारो में भी भेद हो जाएगा, 
यदि ऐसा कहो तो-- 
न समवायात्‌ । डड 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि समवाय होने से श्रङ्खवत्‌ कर्तृगेद नहीं 
होता । पञ्चत्व होने से कर्ता तन्त्र से होते हैं । 
लिजूदर्शताज्च ॥४४। 
और, प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी उक्त अर्थे की सिद्धि होती है। 
वेदिसंयोगादिति चेत्‌ ॥४५॥ 
आक्षेष --अन्तर्वेदि और बहवे दि के साथ कर्त्त का सम्बन्ध होने से कर्त्‌मेद होता 
है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न देशमात्रत्वात्‌ ॥४६। 
समा०--उवत कथन ठीक नहीं, क्योंकि देशमात्र का विधान होने से होता की 
स्थिति का ही कथन है। 
एकाग्बित्व्ादपरेषु तन्त्रः स्यात्‌ ।४७॥ 
पूर्व ०--अपराग्नीक होम! एक भ्रग्नि में होने से पत्नीसंयाज आदि अपराग्नियाँ 
भी तन्त्र से अर्थात्‌ एकसाथ होनी चाहिएँ । 
नाना वा कर्तृभेदात्‌ ॥४८॥ 
सि०--कर्त्ताओं में भेद होने से कमं की आवृत्ति है। 
पर्ये्तिकृतातामुत्समे प्राजापत्यानां कर्मोत्तर्ग : शुतिसामान्यादारण्य- 
वत्तस्मादुब्रह्मसाम्ति चोदनापृथक्त्वं स्यात्‌ ॥४&॥। 
पूर्व ०---वाजपेययाग में परमात्मा का स्मरण करके जब पशुओं को छोड़ दिया 
जाता है, तब यागकर्म का भी उतसग हो जाता है, श्रुति के विधान से आरण्यवत्‌ । इसी 
प्रकार ब्रह्वासाम में भी चोदना पृथवत्व --कर्मान्तर होता है। 
संस्कारप्रतिषेधों वा वाबयेकत्ने ऋतुसामान्यात्‌ ॥५०॥ 
सि०--एक वाक्य होने प्रौर क्रतुसामान्य होने से संस्कार कालमात्र का प्रतिषेष 


है। 
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वपानां चानभिघारणस्य दर्शनात्‌ ॥५१॥ 
और, वपा कै अनभिघारण के दन होने से भी संस्कारों का प्रतिषेध होता है। 
पञ्चशारदीयास्तथेति चेत्‌ ॥५२॥ 
आक्षेप--प्राजापत्य के समान 'पञ्चशारदीय? नामक ऋलु में कर्म की अतयन्त- 
निवृत्ति नहीं है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न चोदनैफचाक्यत्वात्‌ ॥५३॥ 
समा०---उकत कथन ठीक नहीं, क्योंकि अपूर्व कर्म का विधान है, भ्रनेक गुण- 
विशिष्ट भ्रपूर्व कर्मविधान में एकवाक्यता होने से । 
संस्काराणां च दर्शनात्‌ ॥४४॥। 
तथा, संस्कारों का श्रवण होने से भी दोनों श्वस्थाम्रो में कर्म होना चाहिए । 
दशपेये ऋषप्रतिकर्षात्यतिकषस्तत: प्रएङचां तत्समानं तन्त्रं स्थात्‌ ॥५४॥। 
पूवं ०--'दशपेय” नामक एकाह (एक दिनवाले) याग में क्रम का प्रतिकर्ष होने 
से सोमत्रय के पहले अरङ्गो का भी प्रतिकं है, भ्रतः दोनों का मान तन्त्र है। 
समानवचनं तद्वत्‌ ॥५६॥ 
तन्त्र के समान होने से दश्षपेय और अभिषेचनीय--इन दोनों यज्ञों की समानता 
भी है। 
आप्रतिकर्षो वाऽथंहेतुत्वात्सहत्वं विधोयते ॥५७॥ 
सि०--अतिकर्ष नहीं है, विशेष प्रयोजन से दोनों के एकसाथ करने का विधान है। 
पूर्वस्सिक्चावभूथस्य दशनात्‌ ॥ ५०१ 
पवे अर्थात्‌ अभिषेचनीय में अवभृध का दर्शन मी है। 
दीक्षाणां चोत्तरस्य ७५९॥ 
“दशपेय' की दीक्षाओं का पृथक्‌ विधान है, रतः दोनों का सह-प्रनुष्ठान नहीं है। 
समानः कालसामान्यात्‌ ॥६०॥ 
ऋतुरूप काल की समानता होने से समानता उपपन्न होती है, अन्यथा दोनों यागों 
के भ्रज्ञों का अनुष्ठान तो भेद से ही होता है । 
निष्कास्यावभूथे तदेकदेदात्वात्पशुप्रदानविप्रकर्ष: स्यात्‌ ॥६१॥ 
पूर्ब०--श्रामिक्षा का एकदेश होने से श्रवभूथ में निष्कास के प्रदान का विप्रकर्ष 
होता है, पशु के समान! 
श्रपनपो वा प्र सिद्धेनाभिसंयोगात्‌ ॥६२॥ 
सि०--प्रसिद्ध कर्म के साथ निर्देश होते से निष्कास का प्रपनय होता है, वह भिन्न 
कमं है। प्रदान का विभ्रकषं नहीं होता । 
प्रतिपत्तिरिति चेन्त कमंसंयोगात्‌ ॥६३॥ 
अन्य शेषत्व होने से निष्कास (तुष) से अवभृथ का अनुष्ठान करना प्रतिपत्तिकर्म 
है, यदि ऐसा कहो तो, यह कथन ठीक नहीं, कर्म के विद्यमान होने से ॥ 
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उदयनीय च तद्वत्‌ ६ 

पूर्व ०--उदयनीय में भी प्रेधान कर्म से तद्वत्‌ ==ग्रवभूथ के समान अपूर्व कर्म 

मानना चाहिए । 
प्रतिपत्तिर्वाचकर्मेसंयोगात्‌ ॥६५॥ 
अथवा, घ्रापणीयशेष प्रतिपत्ति रूप कर्म है, उसका निर्वाप के साथ सम्बन्ध होने से। 
अर्थकर्म वा शेषत्वाच्छ्रपणवत्त र्थेत विधानात्‌ १६६ 

श्रपण के समान सप्तम्यन्त पद का ग्र्थ निर्वाप के लिए बिहित होने से शेषत्व होने 

के कारण निष्कास में निर्वाप है, प्रतिपत्ति नहीं है । 
॥ इति पूर्वमीमांस्तादशंने एकादशाध्यायस्य हितीयः पादः ॥ 


तृतीयः पादः 


अज्भानां मुस्पकालत्वाद्वचनादन्यकालत्वम्‌ ॥१।। 

श्रद्धकर्मो का अनुष्ठान प्रधान कर्म के साथ ही होता है (११.२.७.) परन्तु 

निर्देश होने पर उनका अनुष्ठान अन्य देश-काल श्रादि में भी हो सकता है। 
दव्यस्याकर्मकालनिष्पत्तेः प्रयोगः सर्वा प॑: स्यात्स्वकालत्वात्‌ ॥२॥ 

वसन्तादिरूप स्वकाल में बिहित होने से द्रव्य (आधान संस्करतचल्लि) के रकमे 
(्रघानकमं से भिन्न) काल में निष्पत्ति का प्रयोग सर्वार्थ (सबके लिए) होता है। इससे 
समस्त कर्मों के अर्थ में तन्त्र-श्राचान होता है, एक बार किया हुमा भ्रग्त्याधान सब यज्ञो में 
काम आता है। 

यूष्श्चाकर्मकालत्वात्‌ ॥३॥ 

अनुष्ठान के समय यूप की श्रनुपपत्ति होने से यूप तन्त्र होता है, क्योंकि बह सबके 

लिए होता है। 
संस्का रास्त्व्रावतेरन्नर्थेकालत्वात्‌ ॥४॥ 

पूर्वे०--पशु के नियोजन का ग्रर्थकालत्व होने से यूप के प्रोक्षण, अञ्जन आदि 

संस्कारों की आवृत्ति होती है। 
तत्कालास्तु मूपकर्मत्वात्तस्य घर्म विषानात्सर्वार्धानां च वचनादन्यकालत्वम्‌ ॥१॥ 

सि०—संस्कारों का अपना काल होता है। वे दीक्षा के समय किये जाते हैं । यूप 
इनका कार्य होता है झौर ये यूप के घमं के रूप में विधात किये गये हैं । यूप सर्वार्थ होता है, 
युप में टन्त्रभाव है। विशेष निर्देश होने परवे संस्कार भिन्त समय में भी किये जा 
सकते हैं । 

सकृत्माचं च दश्चयति।।६॥ 
और, सक्कत्‌ ==एक बार मापने से भी यह सिद्ध होता है कि यूप में तन्त्रभाव है । 
स्वरुस्तन्त्रापवगंः स्यादस्वकालत्वात्‌ ॥७॥ 
पूर्व °--श्रग्तीषोमीयतन्त्र से स्वरु (वह पहली चीपटी जो यूप बनाते समय लकड़ी 
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काटने से निकलती है, इससे पञ्च को चूपड़ने का काम लिया जाता है) की समाप्त है, 
क्योंकि स्वर का श्रपना कोई स्वतन्त्र काल नहीं होता । 
साधारणो वाञ्नुनिष्पत्तिस्तस्थ साधारणत्वात्‌ ॥८॥ 
सि०_-जैसे समस्त पशुओं के लिए एक यूप होदा है, वैसे ही स्वरु भी एक ही 
होना चाहिए । 
सोमान्ते च प्रतिर 'तदशंनात्‌ ॥९॥। 
आर, सोमयाग के अन्त में स्वरु की प्रतिपत्ति फेंकने का दर्शन होने से भी यह 
सिद्ध होता है कि स्वरु (तीनों पशुओं के लिए) एक ही होता है। 
तत्कालो वा प्रस्तरवत्‌ ॥ १०॥ 
श्राक्षेप -जैसे प्रस्तर के प्रहरण में सोमान्त काल है, उसी प्रकार स्वरु का भी 
उतना ही काल है अर्थात्‌ स्वर की भ्रवभि उतने काल तक है । 
न वोत्पत्तिवाक्यत्वाऱपरदेशस्प्रस्तरे तथा ॥११॥ 
सभा०--उक्ता कथन ठीक नहीं। उत्पत्तिवाक्य होने से दर्शपौर्णमास में प्रस्तर- 
+ प्रहरण काल का विधान है, स्वरु-प्रहरण का नहीं । 
अहर्गणे विषाणाप्रासनं घमं विभ्रतिषेधादत्त्ये प्रथमे वाहनि विकल्पः स्यात्‌ ॥१२॥ 
पूव ०--अहर्ग णयाग में खुजाने के लिए प्रयुक्त होनेवाले काले सींग को पहले या 
धन्तिम दिन विकल्प से फेंका जा सकता है, दोनों पक्षों में धर्म का लोप नहीं होता, क्योंकि 
उसे फेंकने का कोई विशेष विधान उपलब्ध नहीं है ! 
पाणस्त्वश्वु तिमूतत्वाद्विपाणानियमः स्थात्पातः सवनमध्यत्वा च्छष्टे 
चाभिप्रबृत्तत्वात्‌ ॥१२॥ 
सि०--सींग फेंकने में विकल्प नहीं है। सींग सभी दिनों में पास रहना चाहिए, 
क्योंकि याग के मध्य में निश्चित कालों में सींग से खुजाता होगा, हाथ से खुजाने का निषेध 
है, रतः दक्षिणादान के पश्चात्‌ अन्तिम दिन ही सींग को फेंकना चाहिए। 
वाग्विसर्गो हविष्कृता बीजभेदे तथा स्यात्‌ ॥१४॥ 
नाना बीजेष्टि (जिन अज्ञं में प्रनेक प्रकार के बीजों का प्रयोग होता है) में ग्रन्तिम 
बार बीज कूरनेवाली हूविष्कृत्‌ को बुलाने के पश्चात्‌ वाग्विसर्ग करना (मौन तोड़ना) 
चाहिए। 
पश्षो च पुरोडाशे समाततन्त्रं भवेत्‌ ॥ १४।। 
इसी प्रकार अश्नीषोभीय पशुयाग में जब पुरोडाश तैयार करनेवाली का आह्वान 
हो चुके तब मौन खोलना चाहिए। 
भ्रनियोगः सोमकाले तदंत्वात्‌ संस्कृतकर्मणः प्ररेषु साङ्गस्य तस्मात्सर्वापवर्गे 
विमोकः स्यात्‌ ॥१६॥ 
पूर्व ० सोमयाग में भ्रग्निसंयोग (श्रग्नि से यज्ञ फा सम्बन्ध जोड़ना) श्रज्भसहित 
प्रधान के लिए होता है। ग्राहुति से संस्कृत हुई अगिन अङ्भों के लिए भी होने से भ्रन्प प्रग्नि 
कार्यों के लिए भी है, भरत: सब कर्मो की समाप्ति के पश्चात्‌ उसका विमोक (ग्रग्नि से यज्ञ 
कै धम्बन्ध को तोड़ना) होना चाहिए। 
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प्रधातापवर्गे वा तदर्थत्वात्‌ ॥१७॥ 

सि०--यह अग्निविमोक कम प्रत्येक प्रधानकर्म के भरन्त में होना चाहिए, क्योंकि 

यह प्रधान के लिए ही होता है। 
भ्रवभूये च तद्व ्रधानाथंस्य प्रतिषेधोऽपवृकतार्थत्वात्‌ ॥१८७ 

इसी प्रकार ग्रवभुथ में प्रधान याग का प्रतिषेष है, क्योंकि उदेश्य की पूति तो पहले 

ही हो जाती है, भ्रतः प्रधानकर्म के अन्त में ही विमोक सिद्ध होता है। 
ग्रहगणे च प्रत्यहं स्यात्तदथंत्वात्‌ ॥१६॥ 

प्रहगंण द्वादशाह में तो प्रतिदिन श्रग्निसंयोग रौर श्रस्तिविमोक करना पड़ता है, 

क्योंकि वह प्रधान के लिए होता है। 
सुब्रह्मण्या तु तन्त्रं दौक्षावदन्पकालत्वात्‌ ॥२०ा 

पुर्व०- द्वादशाह में उपसद के समय जो सुब्रह्मण्य का आह्वान है, उसमें तन्त्रभाच 
है। वह एक बार ही होता चाहिए दीक्षा के समान, क्योंकि इसका भ्रपना श्रलग 
समय है। 

तत्कालस्वाबर्तेत प्रयोगतो विधेषसम्बन्धात्‌ ॥२१॥। 

सि०--सुत्याकाल में जो सुब्रह्मण्य का आह्वान है, उसमें तन्त्रभाव नहीं है, उसको 

परावृत्ति बार-बार करनी पड़ती है, विशेष पद (श्रद्य) का संयोग होने के कारण। 
शरप्रयोगाङ्कमिति चेत्‌ ॥२२॥ 
आक्षेप- “ग्रद्य' शब्द प्रयोग का अङ्ग नहीं है, यदि ऐसा कहो तो-- 
स्यात्प्रयोगनिर्देशात्कते भेदवत्‌ ॥२३॥ 

समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि अद्य प्रयोग का श्रङ्क है, प्रयोग का निर्देश 

होने से, कर्त्ता के मेद के समान । 
तद्भूतस्थातादग्तिवदिति चेत्तदपवर्मस्तदर्थत्वात्‌ ॥२४॥ 

एक बार आह्वान से संस्छृत देवता सर्वॉर्थ होता है, भ्रतः उसका पुनः श्राह्वान 
नहीं होता इसलिए आवृत्ति नहीं होनी चाहिए, यदि ऐसा कहो तो--थह कथन ठीक नहीं, 
क्योंकि प्रत्येक कर्म उसी के लिए होने से प्रधानकम में प्रम्तिविमोक होता है । 

अ्रस्निवदिति चेत्‌ ॥२५॥॥ 

झाक्षेप -जैसे भ्रग्ति-आधान तन्त्र है, उसी प्रकार यहाँ भी है, यदि ऐसा कहो 

तो-- 
न प्रयोगसाघारण्यात्‌ ॥२६॥। 

समा०--उवत कथन ठीक नहीं, क्योंकि सुत्रह्वाण्य-प्राह्वान श्राधान के तुल्य 

नहीं है। 
लिङ्गदर्शनाच्च ॥२७ा 

ओर, प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी यही सिद्ध होता है कि सुन्नह्मण्य का श्राह्वान 

अतिदित करना चाहिए । 
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तदि तथेति चेत्‌ ॥२८॥ 

आक्षेप--यूपाहुतिरूप कर्म तन्त्र है, उसी प्रकार यह्‌ भी तन्त्र है, यदि ऐसा कहो 

तो 
ताझिष्टत्वादितरन्यायस्वाच्च ॥२६॥ 5 

समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि एक तो इसका विधान नहीं है, दूसरे थहाँ 

इतर झ्रग्निसंस्कार-न्याय ही उपयुक्त है । 
विध्येकत्वादिति चेत्‌ ॥३०॥ 

श्राक्षेप--द्वादशाहिक विधि तन्त्र-दृष्ट है रोर यह भी ढादशाहिक विधि है, 

प्रतः विधि की सादृश्यता से यह भी वैसा ही होना चाहिए, यदि ऐसा कहो तो-- 
न कृत्स्नस्य पुनः प्रयोगात्‌ प्रधाननत्‌ ॥३ १॥॥ 

समा०- उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि जैसे प्रधानकर्म प्रतिदिन किये जाते हैं 
उसी प्रकार सोमाभिषव आदि अन्य सम्पूर्ण विधियाँ भी पुनः की जाती हैं, रतः आवृत्ति 
ही है। 

लोकिकेषु यथाकामी संस्कारानर्थलोपात्‌ ।३२॥ 

पूर्व ०--लौकिक पदार्थों (देश, कर्त्ता तथा पात्र) कै सम्बन्ध में कोई नियम नहीं 
है, उनका इच्छानुसार उपयोग किया जा सकता है, क्योंकि उनके यथेच्छ प्रयोग से 
संस्काररुप भ्रथं का लोप नहीं होता । 

यज्ञायुधानि धार्येरन्प्रतिपत्तिविधानादृजीषवत्‌ ॥३३। 

स्रि०--यज्ञ के पात्रों को तो जीवनपर्यन्त धारण करना (काम में लाना ) 
चाहिए, क्योंकि ऋजीष (साररहित सोम) की भाँति परिधानीय कर्म में उनकी प्रतिपत्ति 
का विधान है। 

यजमानसंस्कारो वा तदर्थः शूयते तत्र यवाकामी तदर्थत्वात्‌ ॥३४।। 

पूवं ०--वे पात्र यजमान के संस्कार के लिए हैं, क्योंकि वे उसी के लिए श्रूवमाण 

होते हैं। उसके लिए होने से पात्रधा रण में यजमान की इच्छा नियामक है। 
मुख्यस्य धारणं वा सरणस्यानियतत्वात्‌ ॥३ ५।। 

सि०- मुख्य प्रथवा आय पात्र को धारण किये रहना चाहिए, क्योंकि मृत्यु का 

कोई समय निश्चित नहीं है। 
यो वा यजनीयेऽहनि स्रियेत सोऽधिक्ृतः स्यादुपवेषवत्‌ ॥३६॥ 

ब्राक्षेप-- जो यजमान यज्ञ के दिन ही मर जाए, वही इस संस्कार का अधिकारी 
होता है (उसी का शव पात्रों सहित जलाया जाना चाहिए) जैसे सामान्य यात्री को ही 
उपवेश का श्रधिकार होता है। 

न शास्त्रलक्षणत्वात्‌ ॥३७॥ 

समा०--उपवेश का दृष्टान्त उपयुक्त नहीं है, क्योंकि जहाँ शास्त्रलक्षण होता 

है।षहाँ पर श्रसंयाजी का सम्भव नहीं होता 
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उत्पत्तिर्वा ध्र योजकत्वादाशिरवत्‌ ॥३८७॥ 
संस्कार के प्रयोजक होने से मरते समय नये पात्र बनवा सेमे चाहिएँ, श्राशिर- 
चत्‌ (जैसे प्राशिर के लिए नवीन गौ का दोहन होता है) । 
शब्दसामञ्जस्यमिति चेत्‌ ॥३६॥ 
प्राक्षेप--उस स्थिति में यज्ञपात्र शब्द का सामञ्जस्य कैसे होगा (क्योंकि यज्ञ 
के सम्बन्ध से ही यज्ञपात्र होते हैं), यदि ऐसा कहो तो- 
तथाऽऽशिरे ॥४०॥ 
उसी प्रकार भ्राशिर में मी जो प्रन्य गौ ली जाती है, वह वृत्त घुक्‌ नहीं होती, 
यहाँ पर भी शब्द का असासज्जस्य हुँ। 
शास्ता विग्नयोगरतत्रैकद्रव्पचिकीर्षा भरक्ृतारभेहापुर्चार्थवद्‌ भुतोपदेशः ॥४१॥ 
सप्ता० --वहाँ पर शास्त्र से शब्द का असामञ्जस्य है । प्रकृतिभ्ूत ज्योतिष्टोम में 
यौ के द्रव्य अर्थात्‌ दूध को यजमान की इच्छा के कारण आशिर में दोहन करते हैं, परन्तु 
यहाँ भ्रपूर्व ग्रथ की विधिवाले यज्ञ-सम्बन्धी पात्र का उपदेश है, ग्रतः पात्रों का घारण ही 
होता हैँ। 
प्रकृत्यर्थत्वात्पौर्णमास्याः क्रियेरन्‌ ॥४२॥ 
पुचे०--पात्रों का घारण पौर्णमासी से आरम्भ होना चाहिए, क्योंकि वे पात्र 
भ्रककति=पौणंमासी के लिए ही होते हैं। 
अग्त्याथेये वाऽप्रतिषे धात्ताति धारयेत्मरणस्यानिमित्तत्वात्‌ ॥४३॥ 
सि०--मृत्यु-समय के विश्चित न होने से उन पात्रों को अग्न्याधान से ही घारण 
करना चाहिए, क्योंकि कोई प्रतिषेध नहीं है। 
प्रतिपत्तिर्वा यथान्येवाम्‌ ॥४४॥। 
अथवा, जेसे प्रन्य दरव्यों की प्रवभुध में प्रतिपत्ति है, उसी प्रकार यज्ञपात्रों ग्रौर 
श्रग्तियों की भी यजमान के शरीर में प्रतिपत्ति है। 
उपरिष्टात्सोमानां प्राजापत्यैश्चरन्तति सबेषामनिशेषादवाच्यो हि 
प्रकृतिकालः ॥४५॥ 
वाजपेययाग में प्राजापत्माहुतियों को सब सोमाहुतियों के पढ्चात्‌ देना चाहिए, 
क्योंकि कोई विशेष निर्देश नहीं है श्रौर प्रकृतिकाल श्रानुमानिक हू। 
झङ्गविपर्यासो विना वचनादिति चेत्‌ ॥४६॥ 
प्राक्षेप--कोई निर्देश म होने से अद्भों का विपर्यास = क्रम का बाघ होता है, 
यदि ऐसा कहो तो 
उत्कर्ष: संयोगात्कालमात्रमितरत्र ॥४७॥ 
समा०--संयोग होने से परिधि-प्रहरण का उत्कर्ष न्याय है, अन्य स्थान पर तो 
केवल कालमात्र का बोध है। 
प्रकृतिकालासत्तेः शस्त्रवत्तामिति चेत्‌ ॥४८। 
श्ाक्षेप--प्रकृतिकाल की श्रासत्तिन्3समीपता होने से शस्त्रसोमों का ही 
उपरिष्टात्‌ प्रचार युक्त होता है, यदि ऐसा कहो तो-- 
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न श्षुतिप्रतिषंधात्‌ ॥४६॥ 
समा०--श्रुति का बाध होने से उक्त कथन ठीक नहीं है । 
विकारस्थान इति चेत्‌ ॥५०॥ 
प्राक्षेप--विकारस्थान (उवध्य) में प्रचार हो जाएगा, यदि ऐसा कहो तो-- 
न चोदनापूयकत्वात्‌ ॥५१॥४ 
समा०- उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि सोमयाग और पशुप्रचार पृथक्‌-पृथक्‌ 
कमं हैँ । 
उत्कर्ष सुक्तवाकस्य न सोमदेनतानामुत्कषंः पश्वनङ्भत्वाद्यया 
निष्कर्षेऽनम्वयः ॥५२॥ 
पूर्व०--सुक्तवाक के उत्कर्ष में सोम देवताओं का उत्कर्ष नहीं होता, क्योंकि वे 
पशुयाग के अङ्ग नहीं हैँ । जैसा कि पीणंमासी देवताग्रों के निष्कं में ग्रमावास्या देवताओं 
का शरनन्वय होता है। 
वाक्यसंयोगाद्रोत्कषंः समानतन्त्रत्वादर्थेलोपादनन्वयः ॥५३॥ 
सि०--सवनीय पुरोडाश में जब अनुयाजों का उषे होता है, तब संयोग होते से 
क में भी देवताओं का उत्कर्ष होता है। समान तन्त्र और श्रथेलोप होने से श्रनन्वय 
ता है । 


७ इति पूर्बमोसांसादर्शने एकादशाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥ 


चतुर्थः पादः 


चोदनेकत्वाद्राजसूषेऽनुक्तदेशकालानां समदायातन्त्रमङ्गानि ॥१॥ 

पूर्वे०--एक ही प्रकार का विधान होने से राजसूय याग में जिन अङ्गों का देश 
प्रोर काल उक्त नहीं है, ऐसे अरङ्गो का अनुष्ठान तन्त्र से होगा, क्योंकि फल की उत्पत्ति में 
उनका समवाय =सम्बन्ध है। 

प्रतिदक्षिणं वा कत्‌ंसम्बन्धादिष्टिवदङ्कभूतत्वात्समुदायो हि तन्निवृत्या 
तदेकत्वादेकशब्दोपदेशः स्यात्‌ ॥२॥। 

सि०-दक्षिणा का भेद होने से प्रत्येक दक्षिणा के साथ कर्ता का सम्बन्ध होता 
है, क्योंकि इन कर्मों में दक्षिणा-भेद श्रूयमाण है, श्रत: इष्टि के समान कर्ता के भेद से 
भ्रङ्गभेद होता है। फल की उत्पत्ति होने से समुदाय विवक्षित होता है, अतः उसका एक 
क्षाण्द से उपदेश किया गया है। 

तथा चान्यार्थदर्शनम्‌ ॥३॥ 

और, अन्य प्रमाणों से भी यही बात सिद्ध होती है कि राजसूययज्ञ के धङ्गो का 

प्रपुषटान भेद से होगा, तन्त्रभाव से नहीं। 
अनियमः स्यादिति चेत्‌ ॥४॥ 
आक्षेप--प्रत्येक दक्षिणा के साथ कर्ता का नियम नहीं है, यदि ऐसा कहो तौ-- 
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नोपदिष्टत्वात्‌ ॥५॥॥ 
समा०- उक्त कथन ठीक नहीं, क्योकि समुदाय के लिए एक ही ऋत्विज के 
वरण करने का बिधान है। 
लाघवातिपत्तिदच ॥६॥ 
और, ऋत्विक्‌ का एक ही बार वरण करने से काय में लाघव सरलता भी 
श्राती है। 
प्रयोजनेकत्यात्‌ ॥७॥ 
प्रयोजन एक होने रो भी एक ही बार ऋत्विक्‌.का वरण होना उचित है। 
विशेषार्था पुनः श्रुतिः ॥।८॥ 
पुनः श्रुति (दोबारा कहना) विशेष श्रर्थे को दिखलाने के लिए है। 
श्रवेष्टो चेकतन्त्र्य स्याल्लिङ्कदशंनात्‌ ॥ 8॥ 
पुर्वे०--ग्रवेष्टि नामक इष्टि में तन्त्रभाव होता है, क्योंकि ऐसे प्रमाण उपलब्ध 
होते हैं। 
बचनात्कामसंयोगेन ॥ १०॥ 
सि०--साक्षात्‌ वचन (आदेश) होते से तथा कामना के साथ सम्बन्ध ( ११.४.२} 
कथित होने से अवेष्टि में तन्त्रभाव नहीं है वे प्रलग-अलग करने होते हैं । 
ऋत्वार्थायामिति चेत्न वणंसंयोगात्‌ ॥११॥ 
यह इष्टि त्वर्थ है, यदि ऐसा कहो तो-यह्‌ टीक नहीं, ब्राह्मण भ्रादि वर्णों का 
संयोग होने से। (राजसूय तो क्षत्रिय ही कर सकता है, परन्तु अवेष्टि को तीनों वर्णवाले 
कर सकते हूँ।) 
पवमानहविष्वंकतन्त्यं प्रयोगवचर्नेकत्वात्‌ ॥१२॥ 
पूर्व ०--पवमान हवियों में एकतन्त्रता है, प्रयोगवचन एक होते से । 
लिङ्कदर्शनाच्च ॥१३॥ 
और, प्रमाणं के उपलब्ध होने से भी यही सिद्ध होता है। 
वचनात तन्त्रभेदः स्यात्‌ ॥ १४३ 
सि०--बचन से तन्त्रभेद होता है। (श्रगन्याधान में जो तीन पवमान आहुतियाँ 
देनी होती हैं, उन्हें भ्रलग-भ्रलग ही देना चाहिए।) 
सहत्वे नित्यानुवादः स्यात्‌ ॥१४॥ 
सहत्व में नित्यानुवाद होता है। 
द्वादशाहे तत्परकृतित्वादेकंकमहरपवृज्येत कमंपृथक्त्वात्‌ ॥ १६।॥ 
पुर्वे०--द्वादशाह नामक याग में ज्योतिष्टोमरूप प्रकृतिं के घर्म कतव्य होने से 
एक-एक कर्मे दीक्षा और उपसद्‌ सहित प्रति ग्रह (दिन) समाप्त होता है, प्रत्येक कर्म 
भिन्न होने से। 
अल्वाँ वा श्रुतिभृतत्वात्तत्र साद्भ' कियते यथा माध्यन्दिने ॥१७॥ 
श्रथवा, ग्रहों (दिनों) की द्वादश --बा रह संख्या प्रत्यक्ष श्रुत होने से प्रत्येक प्रधान 
याग प्रज्ञों सहित किया जाना चाहिए, माध्यन्दिन के समान । 
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पि वा फलकतूंसम्बन्धात्‌ सह प्रयोग: स्यादाग्नेयाग्नोषोमीयवत्‌ ॥१८॥ 
श्रवा, श्रद्भों का सह-प्रथोग है, फल और कर्त्ता का सम्बन्ध होने से, श्राग्नेय 
और घग्नीषोमीय याग की भाँति । 
साङ्गकालश्रुतित्वाद्वा स्वस्थानं विकारः स्यात्‌ ॥१९॥ 
सि०---अज्ञों (दीक्षा, उपसद्‌) सहित प्रधानो की कालश्रुति होने से स्वस्थान 
की वृद्धि है, स्वस्थानों का विकार होता है। 
तदपेक्षं च द्वादशात्वम्‌ ॥२०॥ 
द्वादश (बारह) संख्या उन (दीक्षा, उपसद्‌ भ्रौर सुत्या) की अपेक्षा से है। 
दीक्षोपसदां च संख्या पृथक्‌ पृथक्‌ प्रत्मक्षसंयोगात्‌ ॥२१॥ 
दीक्षा भ्रौर उपसदू की संख्या अलग-अलग है, प्रत्यक्ष संयोग होने से। 
बसतीवरीपर्यन्तानि पूर्वाणि तन्त्रमन्यक्ालत्वादवभूथादीन्युत्तराणि 
दोक्षाविपर्यार्थत्वात्‌ ।।२२४ 
इस प्रकार “वसतीवरी' पयेन्त पूर्वेतन्त्र है, स्वकाल में विहित होने से प्रोर भ्रवभृथ 
चादि उत्तरतन्तर हैं दीक्षा-विसर्ग के लिए होने से । 
तथा चान्यार्यदशँनम्‌ ॥२३॥ 
दीक्षा, भल्लं पौर उपसद्‌ के साथ द्वादश का सम्बन्ध होने से भ्न्यार्यदशँन भी 
उपपन्न हो जाता है। 
'चोदनाप्रथकत्वे रवं कतन्त्यं समवेतानां कालसंयोगात्‌ १२४॥ 
आग्नेय प्रोर प्रग्तीषोमीय याग में पृथक्‌-पृथक्‌ विधान होने पर भी भ्रज्ञों-सहित 
प्रधान की एकतन्त्रता है, एक काल का संयोग होने से ¦ 
भेदस्तु तदृभेदात्कर्म भेद प्रयोगे स्यात्तेषां प्रधानशब्दत्वात्‌ ५२५७ 
प्रधानकाल का भेद होने से उन-उन प्रधानों के प्रयोग में झ्भों का भी भेद होता 
है, उनके प्रधानविधि से विधेय होने के कारण। 
तथा चान्यार्थदशनम्‌ ॥२६॥ 
इस प्रकार से पलीसंयाजान्त भ्रहों का प्रन्याथंदशंन भी उपपन्न होता है । 
श्वःसुत्यावचन च तद्वत्‌ ॥२७॥ 
“रनःसुत्यावचनम्‌' यह लिङ्गवाक्य भी कर्मेभेद में प्रमाण है। 
पश्वतिरेकशच ॥२८॥ 
भोर, पशु का घ्रतिरेक (प्रन्तर) भी कर्मभेद को सूचित करता है। 
सुत्याविवृद्धी सुब्रह्मण्यायां सर्वेषामुपलक्षणं प्रकृत्यन्वपादावाहनदत्‌ ॥२&॥। 
पूर्वे०---सुत्या-विवृद्धि में सुब्रह्मण्य-- इन्द्र का आह्वान सब दिवसों का उपसक्षण 
है। ज्योतिष्टोमरूप प्रकृति में चतुरादि संख्या का प्र्न में प्रन्वय होने से झावाहनवत्‌ 
(पैसे पाग्नेययाग में आह्वान की भावृत्ति है, वैसे ही यहाँ भी है) । 
प्रपि वेखाभिधानत्वात्सक्त्स्पादुपलक्षणं कालस्य लक्षणार्थ खाद्विभागाच्च ॥३०॥ 
सि०--मन्त्र इन्द्रवाचक होने से उसका प्रयोग एक हौ बार करना चाहिए प्रौर 
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कालवाचक चतुर-प्रह श्रादि शब्द लक्षणाथं होने तथा विभाग न होने से अविकार से प्रयोग 


होता है। 
पश्ुगण फुम्भीशूलवपाश्रपणीनां प्रभुत्वात्तन्त्रभावः स्यात्‌ ॥३१॥ 
प्राजापत्य पशुयाग में कुम्भी, शूल र पापणी का भर मुत्व (कायंक्षमत्व) होने 
से तन्त्रभाव होता है। 
भेदस्तु सन्देहाद्ेवतान्तरे स्थात्‌ ॥३ 
पूर्व ०---भिन्‍्त-भिन्‍्न देवताग्रों के कारण सन्देह होने छ अलभ-प्र 
चाहिएँ। 


लग पात्र होने 


धर्षाद्वा लिड्भकर्म स्मात्‌ ॥३३॥ 
सि०--सह-प्रयोग होने से मेद नहीं होता ओर एक ही पात्र होने पर उसपर कं 
चिह्न लगा देना चाहिए। 
श्रयाज्यत्वाहसानां भेदः स्घात्स्वयाज्याप्रदानत्वात्‌ ॥३४॥ 
पूर्व ०---स्निग्ध द्रव्य से ऋग्विशेष-मन्त्रों का उच्चारण करके होम करने के कारण 
कुम्भीरूप पात्र के मेद बिना थयाज्य होने से भेद है (पृथक्‌-पृथक्‌ पात्र होने चाहिएँ) । 
अपि वा प्रतिपत्तित्वात्तन्त्रे स्यात्‌ स्वत्वस्याथु तिम्रुतत्वात्‌ ॥३४५॥ 
सि०--प्रतिपत्तिरूप कमं होते से तन््ररूप ही कुम्भीपात्र है । स्व' सम्बन्धी कोई 
श्रुति नहीं है । स्वयाज्य भ्रघं-ऋचा के अन्त में होतव्य है, इसके लिए कोई भी श्रुति नहीं 


है। 


सकृदिति चेत्‌ ॥३६॥ 
झ्राक्षेप--यदि सस्व’ श्रुति नहीं है, 'तो एक ही बार' ऐसा बोलना अयुक्त है, यदि 
ऐसा कहो तो-- 
न कालभेदात्‌ ॥३७।। 
समा०--उवत कथन ठीक नहीं, काल का मेद होने से । 
जात्यन्तरेषु भेदः पक्तिवेषस्यात्‌ ॥ ३५ 
भिन्न-भिन्न द्रव्यो के पाक में पात्रों का भेद होगा, क्योंकि सवके पकने का समय 
झलग-भलग है। 
वृद्धिदशैनाच्च ॥३६॥ 
पात्रों की वृद्धि (प्रलग-अ्रलग पातर) होने के प्रमाण भी उपलब्ध होते हैं । 
कपालानि च कुम्भीवत्तुल्यसंस्यानाम्‌ ।४०॥ 
समान संख्यावाले पुरोडाशों के कपाल तन्त्र हैं, असे प्राजापत्यो में कुम्भीतन्त्र 


होता है। 
प्रतिप्रधानं वा प्रकृतिवत्‌ ॥४१॥ 
सि०-प्रत्येक पुरोडाश के लिए अलग-श्लग कपाल होना चाहिए, प्रकृति के 
समान । 
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सर्वेषां चामिप्रथनं स्यात्‌ ॥४२॥ 

तन्त्रभाव होने पर सब कपालों में पुरोडाश का प्रभिप्रथन (फैलाना) श्रसम्भव 

होने से पात्रों का मेद होता है । 
एकदरव्ये संस्काराणां व्याख्यातमेककर्स त्वम्‌ ।४३॥ 

ब्रीहि आदि एक द्रव्य में ्रवहनन (कूटना) आदि संस्कार का एक कर्मत्व कह्‌ 
दिया भया है । जहाँ मन्त्र का अर्थ भिन्न-भिन्न होता है, वहाँ उसकी धावत्ति होती है श्रौर 
जहाँ मन्त्रार्थ एक ही है, वहाँ श्रावृत्ति निरर्थक है। 

द्रव्यान्तरे कृतार्थत्वात्तस्य पुनः प्रयोगात्मनतरस्य च तद्गुणत्वात्‌ पुनः प्रयोगः 
स्यातदर्थेन विधानात्‌ ॥४४॥ 

राजसूयवाली नाना बीज-इष्ठ में द्रव्य घ्रलग-प्रलग होने से मन्त्र भी अलग-्रलग 
पढ़े जाएँगे । प्रथम बीज में मन्त्र के कृतार्थं हो जाने से उसका पुन: प्रयोग होगा। अतिदेश- 
शास्त्र से विधान होने के कारण तथा तद्गुणत्व होने से मन्त्र का पुन:-पुनः प्रयोग होगा । 

निर्देपणलवणस्तरणाज्यग्रहणेषु च एकद्रव्यवत्पयोजनेकत्वात्‌ ॥५५॥ 

चूवें०-- दर्शपौर्ण मास में निर्वपण (चार मुट्ठी न्त निकालना), लवण (बहि को 
काटना) , आस्तरण (फैलाना) और श्राज्यग्रहण (घी निकालने) में द्रव्य के समान तथा 
एक प्रयोजन होने से एक बार मन्त्रपाठ होना चाहिए । 

द्रव्यान्तरवद्दा स्यात्तत्संस्कारात्‌ ॥४६॥ 

सि०--भिम्त-भिन्न बीज के श्रवहनन के समान संस्का द्रव्य में भेद होने से मन्त्रों 

की आवृत्ति होती है, ग्र्थात्‌ उपर्युक्त चारों कर्मो में मन्त्र बार-बार पढ़े जाएंगे । 
वेदिप्रोक्षणे सन्त्रास्यासः कर्मणः पुनः प्रयोगात्‌ ॥४७॥ 

पूं ०--वेदि के प्रक्षालन में मन्त्र की भावृत्ति होनी चाहिए, कमं के पुनः-पुनः 

होते से । 
एकस्य वा गुणविधिदरब्यैकत्वात्तस्मात्सकृत्प्रयोगः स्यात्‌ ॥४ ८ 

सि०-_वेदि का तीन बार प्रक्षालन (धोना) गौण विधि है, भतः मन्त्र एक ही 

बार पढ़ा जाएगा, क्योंकि वेदिरूप द्रव्य एक ही है। 
कण्डूयणे प्रत्यङ्ग कर्मभेदात्‌ स्यात्‌ ॥४६।। 

पूर्व ०--अज्ञों के खुजाते में मन्त्र की भावृत्ति होनी चाहिए, क्योकि प्रत्येक अङ्ग 

को खुजाना एक भिन्न कर्म है। 
अपि वा चोदने ककालमेककम्यं स्यात्‌ ॥५०॥ 

सि०--श्रङ्ग खुजाने का मन्त्र एक ही बार पढ़ा जाएगा, विविकाल एक होने से 

यह एक ही कर्म है। 
स्वप्ननदीतरणाभिदषंणामेष्यभ्रतिमन्त्रणेषु चवम्‌ ॥५ १।१ 

इसी प्रकार स्वप्न, नदीतरण, अभिवर्षेण तथा श्रमेव्य दशन में मन्त्र की अनावृत्ति 

है, गन्त्रपाठ एक ही बार होगा । 
प्रयाणे त्वार्थ निवृत्तेः ॥४२॥ 
दीक्षित मनुष्य के कहीं प्रस्थान करने पर मन्त्र एक ही बार बोला जाएगा । 
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उपरवमन्त्रस्तन्त्रे स्याल्लोकवत्‌ बहुवचनात्‌ ॥५३।१ 
पूर्व ०---उपरव (गढ़ा खोदने का) मन्त्र तन्त्रभाव से पढ़ा जाएगा, लौकिक व्यव- 
हार के समान, बहुवचन होने के कारण। 
न सम्निपातित्वादसन्निपातिकमंणां विशेषग्रहणे कालंकत्वात्सकृत्‌ वचनम्‌ ॥५४॥ 
सि०_तन्त्रभाव नहीं होगा । प्रत्येक गढ़े को खोदते हुए मन्त्र बार-बार पढ़ना 
होगा । उपरवमन्त्र भ्रनुष्ठेय क्रिया में सीधा सहायक है। जो कर्म किया में सीघे सहायक 
नहीं होते वहीं तन्त्रभाव से कर्म होता है, काल की एकता होने के कारण । 
हविष्कृदध्िगुपुरोऽनुवाषयामनोतस्यावृत्तिः कालमेदात्स्यात्‌ ॥५५४ 
हविष्कृत, अभ्रिगु-श्रैष, पुरोनुवाक्या रौर मनोता मन्त्रों की भी आवृत्ति होती, है, 
काल का भेद होने से । 
अप्नि गोशच चिपर्यासात्‌ ॥५६॥ 
और, भ्रप्नियु-प्रेष के भन्त्रों की तो विपर्यास के कारण भी श्रावृत्ति होती है। 
करिष्यद्वचनात्‌ ॥५७॥ 
करिष्यत्‌’ (म्रारभघ्वम्‌) इस वचन से भी अप्निगु-प्रंष की भावृत्ति सिद्ध 
होती है। 
॥ इतिपूवंमोमांसादर्शने एकादशाध्यायस्य चतुर्थ: पादः ॥ 
॥ इति एकादशोऽध्यायः ॥ 


द्वादशोब्ध्यायः 


प्रथमः पादः 


ग्यारहवें प्रध्याय में तन्त्र का वर्णन हुम्रा। भ्रव बारहवें भरध्याय में प्रसङ्ग” का 
विवेचन होगा । एक स्थान पर किया गया कोई कार्ये जब प्रन्य स्थान पर भी लाभदायक 
होता है (जसे एक घर में जलाया हुआ दीपक जब बाहर सड़क पर भी प्रकाश करता है) 
तब उसे 'प्रसङ्ग' कहते हैं । 
तन्त्रिसमवाये 'चोदनातः समानामेकतन्तरत्यमतुल्येषु तु भेदः स्यात्‌ 
विधिप्रक्रहतादर्थ्यातादर्थ्यं शुतिकालनिर्देशात्‌ ॥ १॥ 
प्रधान तन्त्रों के समवाय में एक देश, काल, कतूंत्व होने पर विधिवाक्य से 
निविष्टं का एक तन्त्र होता है भोर जो विभिन्न विधिबोधित कर्म हैं, वहाँ मेद होता है, 
कृयोकि श्रुति से प्रयोगारम्भ काल के मेद का निर्देश होने से रङ्गो के भनुष्ठान का कम 
तादथ्य होता है। 
गुणकालविकाराच्च तन्त्रभेदः स्यात्‌ ॥२॥ 
गुण झोर काल का विकार होने से भी तन्त्रमेद होता है। 
तन्त्रमध्ये विधानाद्वा मुख्यतन्त्रेण सिद्धिः स्पात्तन्त्रा्यस्थाविशिष्टत्वात्‌ ॥३॥ 
सि०--एक मन्त्र के मध्य में विधान होने से मुख्य तन्त्र द्वारा सबकी सिद्धि हो 
जाती है, क्योंकि भर्थ की प्रविशिष्टता होती है। 
विकाराच्च न भेवः स्यादर्थस्याविकृतत्वात्‌ ॥४॥ 
भौर, अञ्गजनित उपकार के प्रविकृत होने से विकार के कारण भी मेद नहीं 


होगा । 
एकेषां चाशक्यत्वात्‌ ॥५॥ 
तथा, कुछ भज्जों में मेद होने से भ्रनुष्ान हो ही नहीं सकता । 
एकाग्निवच्च दर्शनस्‌ ॥६॥ 
प्रोर, पशु तथा पुरोडाश का एकार्निवत्‌ दर्शन भी होता है। 
जैमिनेः परतन्त्रत्वापत्तेः स्वतन्त्रप्रतिषेधः स्यात्‌ ।७॥ 
झाचायें जैमिनि कें मत में परतन्त्रापत्ति (पर-तन्त्र की प्राप्ति होने) से स्वतन्त्र 
का प्रतिषेध होता है? (पाशुकतन्त्र पर-तन्त्र है, भ्रतः पशुपुरोडाश में दो भ्राहुतियाँ देनी 
चाहिए ।) 
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नानायंस्वात्सोमे दक्षेपुर्ण मासप्र कृतीनां वेडिकर्म स्यात्‌ 0५७४ 

पू --सो मयाग में जिसकी प्रकृति दर्शपोर्णमास है, उनके लिए प्रलग वेदि बन- 

वानी चाहिए, भिन्‍न-फल होने से। 
श्रकर्म वा कृतदूषा स्यात्‌ ॥8॥॥ 

सि०--श्रलय वेदि नहीं बनवानी चाहिए । अलग वेदि बनवाने से सौरिक वेदि 

दूषित हो जाएगी। 
पात्रेषु च प्रसङ्ग: स्पाद्धोमार्थत्वात्‌ ॥१०॥ 

घूबं ०--हो म के ग्रह-चमस आदि पात्रों में असङ्ग’ से कार्य होना चाहिए, क्योंकि 

वे पात्र होम के लिए ही होते हैं। 
न्याय्यानि वा प्रमुकतत्मादप्रयुकते प्रसङ्भः रयात्‌ ॥११॥ 

सि०--दशंपौ्णमास के पात्रों का ज्योतिष्टोम में प्रयोग उचित है, क्योंकि वे 
पहले से ही प्रयोग में विद्यमान थे। उनका प्रयोग न होने पर ही वे प्रसङ्ग से प्रयुक्त हो 
सकते हैं । 

ज्ञामित्रे च पशुपुरोडाशो न स्थादितरस्य प्रयुषतत्वात्‌ ॥१२॥ 

शमित्र अस्ति में पशु-पुरोडाश का पाक नहीं होता, क्योंकि उसके लिए शाला- 

मुख्य (गाहँपत्य) श्रन्ति पहले ही तैयार होती है । 
श्रपणं चाउस्निहोजस्य शालामुखीये न स्यातप्राजहितस्य विद्यमानत्वात्‌ ॥१३॥। 

तथा, भ्रग्निहोत्र हविष्‌ का पाक शालामुखी अग्नि में नहीं होगा, क्योंकि प्राज- 

हित (गाहंपत्य) भ्रग्नि पहले से ही विद्यमान है। 
हविर्घाने निर्वेषणार्थ साधयेतां प्रयुक्तत्वात्‌ ॥१४॥ 

पू्वे०-सोम के आघारमूत दो हविर्धानों (शकटों से ही पुरोडाश का पाक 

करना चाहिए, क्योंकि वे निर्वाप के लिए ही हैं और पहले से ही प्रयुक्त हैँ । 
प्रप्रसिद्धिवाष्न्यदेशत्वात्रघानवं गुण्यादवेगृण्ये प्रसङ्गः स्यात्‌ ॥१५॥ 

ति०--हविर्घान नामक शकट में निर्वाप साधन की असिद्धि है, स्थान भिन्न होने 
से प्रोर प्रधान में वंगुण्य श्राने के कारण। विगुणता न होने पर ही उनका प्रसङ्ग से 
प्रयोग हो सकता है। 

अझनसां च दशनात्‌ ॥१६॥ 

शोर, 'अनसाम्‌” (शकट) में बहुवचन होने से भी यही सिद्ध होता है कि (इन 

दोनों शकटो के श्रतिरिक्त) शकट होना चाहिए। 
तथुक्तं च कालभेदात्‌ ॥१७॥ 

और, प्रायणीय आदि इष्टियों में दीक्षा-जागरण झलग-श्रलग होना चाहिए, 

क्योंकि वहाँ कालभेद है । 
मन्त्राइच सन्निपातित्वात्‌ ॥ १८॥ 

तथा, बरुणप्रषास याग में दक्षिण-विहार में अतिप्रस्थाता को मन्त्र भ्र॒लग-अलग्र 

बोलने चाहिएँ, क्योंकि ने समीप में उपकार हैं॥ 
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घारणार्थत्वात्सोमेष्ग्त्यन्वाधान न विद्यते ४१६॥ 
सोम सम्बन्धी दीक्षणीय भ्रादि में घर्नि-ध्रन्वाधान नहीं होता, क्योंकि प्रग्याघान 
समाव्तिपर्येन्त घारण के लिए होवा है। 
तथा ग्रतमुपेतत्वात्‌ ॥२०॥ 
उसी प्रकार सोमयाग में प्रायणीय भ्रादि इष्टियों में दर्शंपोणंमास सम्बन्धी ब्रत 
भी नहीं लेने पड़ते, क्योंकि वे तो पहले ही लिए हुए होते हैं 
दिप्रतिषेवाच्च ॥२१॥ 
और, विप्रतिवेध होने से भी ब्रत घारण करने की श्रावदयकता नहीं होती । 
सत्यवदिति चेत्‌ ॥२२॥ 
झ्राक्षेप--सत्य बोलना व्रत की भाँति होता है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न संघोगपुथक्त्वात्‌ ॥२३॥ 
समा०--उकत कथन ठीक नहीं, संयोग में भेद होने सें । 
ग्रह्मर्थ च पू्व॑मिष्टेस्तद्थत्वात्‌ ॥ २४॥ 
ओर देवता परिग्रह के लिए अग्नि-अ्रन्वाघान की भ्ावश्यकता नहीं है, क्योंकि 
दीक्षणीय हि के लिए है । 
शैषबदिति चेत्‌ ।१२५॥ 
झाक्षेप--भङ्ग-देवता के लिए ऐष्टिक-प्रन्वाधान होता है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न वँश्वदेवो हि ॥२६॥ 
समा०--उवत कयन ठीक नहीं, क्योंकि वँश्वदेव पद समग्र देवता के लिए प्रयुक्त 
होने से प्रज्भदेदता भी उसी में श्रा जाता है। 
स्याद्व्यपदेश्चात्‌ ॥२७७४ 
आक्षेप--ऐप्टिक अन्वाधान करना चाहिए, क्योंकि उनका भेद से कथन किया 
गया है । 
न गुणार्थेत्वात्‌ ॥२८।॥। 
समा०---उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि वह वर्णन तो केवल स्तुति के लिए है। 
सन्नहुञ्च वृत्तत्वात्‌ ॥२६७ 
पत्नीसनहन (यजमान पत्नी को वस्त्र पहनाना) भी नहीं करना चाहिए, क्योंकि 
बह्‌ पहले ही हो चुका है, ग्रत: यहाँ भी “प्रसङ्ग' लागू होगा। 
घन्यमिघानादारण्यभोजनं न स्यादुभयं हि वृत्यम्‌ ॥२०॥ 
दर्वपो्णमास में भ्ररण्य (वन की वस्तुओं का) भोजन प्रोर सोमयाग में ब्राह्मण 
क्षा पयोग्रत--ये दोनों ही जीवन धारण के लिए होते हैं, प्रतः प्रन्य विधान होने के कारण 
भ्षरण्य भोजन नहीं करना चाहिए, विधिवाक्य से आप्त होने पर भी। 
शेषभक्षास्तथेति चेन्नान्या्यंत्वात्‌ धरे शा 
इंडा-भक्ष भादि की भी उसी प्रकार निवृत्ति होनी चाहिए, यदि ऐसा कहो तो 
ही ती, वह तो होगा, क्योंकि उस भक्षण का उद्देश्य भिन्न है, वह॒ वृत्यर्थ ज-्जीवन-घारण 
कै लिए नहीं होता । 
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भृतत्वाच्च परिक्रयः ॥३२।। 
और, दक्ष॑पूर्णम[स में भरन्वाहार्य दक्षिणा भी नहीं होनी चाहिए, क्योंकि उनका 
परिक्रय पहले ही कर लिया गया है। 
शेषभक्षास्तथेति चेत्‌ ।३३॥ 
दाक्ोप--भरन्वाहा्यं की भांति क्षेषभक्ष दी भी निवृत्ति है, यदि ऐसा कहो तो-- 
न फ्मसंयोयात्‌ ॥३४।। 
समा०--उवत कथन ठीक नहीं, कर्मवाचक हितीया विभक्ति का प्रयोग पाये जादे 
से शेषभक्ष होगा (परन्तु परिक्रय== पारिश्रमिक के रूप में नहीं) । 
परवृत्तवरणात्परतितन्त्रं वरणं होतुः क्रियेत ॥३५॥ 
कार्यारम्भ होने के पश्चात्‌ वरण होने से प्रत्येक इष्टि में होतां का वरण होगा। 
ब्रह्मापीति चेत्‌ ॥३६।। 
श्राक्षेप- ब्रह्मा का भी प्रत्येक इष्टि में वरण होना चाहिए, यदि ऐसा कहो तो-- 
न आङ नियमात्तदर्ष हि ।३७॥। 
समा०--उत्तं कथन ठीक नहीं, क्योंकि ब्रह्मा का वरण पहले होता है। वरण के 
पश्चात्‌ ब्रह्मा का कर्म होता है, वह कार्याथं ही है। 
निर्दिष्टस्येति चेत्‌ ॥३८॥ 
श्राक्षेप--अद्या के द्वारा भ्रमावास्या से पहले दिन देदि बनाने का निर्देश है, ग्रतः 
ब्रह्मा भी प्रवृत्त (कार्यारम्भ के पश्चात्‌) वरण होता है, यदि ऐसा कहो तो 
नाधुतत्वात्‌ ॥३६॥ 
सभा०--उक्त कथन ठीक नहीं, वयोकि परिग्रह का विधान श्रुत नहीं है। 
होतुस्तथेति चेत्‌ ॥४०॥ 
परा्षेप--वरण से पूव ब्रह्मा की भाति होता का भी कोई कार्य नहीं होता है, यदि 
ऐसा कहो तो-- 
न कर्मसंयोगात्‌ ॥४१॥ 
समा०--उकत कथन ठीक नहीं, क्योंकि वरण से पूर्व होता का सामिघेनीय कर्मे 
से संयोग होता है। 
यज्ञोत्पस्युपदेशे निष्ठितकर्म प्रयोगभेदाठा तितन्त्रे क्रियेत ॥४२॥ 
पूव ०--भ्रातिथ्या इष्टि में जो प्रोक्षण प्रादि कमे किये जाते हैं, वे भिन्न प्रयोजन 
होने सै प्रत्येक प्रयोग में अलग-भ्रलग करने चाहिएँ । 
न वा कृतत्वात्तदुपदेशो हिं ॥४३॥॥ 
सि०--नहीं, प्रतिप्रयोग वृत्ति नहीं होगी, क्योंकि वे प्रोक्षण झादि तो पहले ही 
किये जा चुके हैं। यह भी उपदेश है कि तिथ्या के लिए काटा हु बहि उपसदों भौर 
झग्तीषोमियो में भी काम झाता हैं। 
देशपुथस्नान्मन्तोऽम्या वर्तते १४४ 
देश-पृथक्त्व (भिन्न-भिन्न देश) होने से मन्त्र की बार-बार आवृत्ति करनी 


चाहिए। 
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सन्नहनहरणे तथेति चेत्‌ ॥४४५॥॥ 

आक्षेप--सन्नहन (बहि को बांधने) शोर हरण (बहि को एक स्थात से दूसरे 

स्थान पर लेजाने) से मन्त्रों की आवृत्ति करनी चाहिए, यदि ऐसा कहो तौ-- 
नाच्यार्थत्वात्‌ ॥४६॥॥ 

समा०--उक्त कथन ठीक नहीं । इन मन्त्रों के पाठ भ्रलग-ग्रलग नहीं होंगे । इनमें 
असङ्ग’ नियम लागू होगा, क्योंकि स्तरण कर्म तो अलग-श्रलग हैं, परन्तु सन्नहन प्रोर 
हरण तो साभे की चीज हैं । 

॥ इति पूर्वमीमांसादशंने दादआझाध्यास्थ प्रयमः पादः ॥ 


हवितीयः पादः 


विहारो लोकिकानामर्थं साधयेत्‌ प्रभुत्वात्‌ ॥ १र 
पूरब ०--विहार (गाहंपत्य, दक्षिणाग्नि प्रौर आहवनीय ) प्रस्ति'लोकिक कर्मों को. 
भी सिद्ध कर सकती है, क्योंकि उसमें सामर्थ्य है। 
भांसपाकप्रतिषेघश्च तद्वत्‌ ॥२॥ 
उसी प्रमाण से विहार-घ्ररित में मांस पकाने का भी निषेध है । लौकिक पाक में खै 
सांस का प्रसङ्ग है, वैदिक कर्मों में नहीं । 
निर्दशाद्दा घंदिकानां स्यात्‌ ॥ ३७ 
सि०- विहार-प्रर्नियो में केवल वेदिक कमं ही करने चाहिए, लौकिक कम नहीं | 
आरम्भ में ही यह निर्देश दे दिया जाता है कि ये प्रग्नियां केवल यज्ञ के लिए हूँ। 
सति चोपासनस्य दश्ष॑नात्‌ ॥४॥॥ 
विहार-म्रग्नि के विद्यमान होने पर भी 'अोपासन' श्ग्नि का भी दर्शन होता है। 
इससे यह भी सिद्ध है कि विहार-प्रग्नि लौकिक कर्मों के लिए नहीं है, यज्ञ के लिए ही है 
अभावदर्ईनाच्च ॥५॥ 
मांस आदि अपवित्र वस्तुओं का विहार-अग्नियों में प्रभाव दर्शेन होने से भी यही 
सिद्ध होता है कि ये भ्रग्नियाँ लौकिक कर्मों के लिए नहीं हैं । 
सांसपाको विहितप्रतिषेघः स्याद्‌ बाऽऽहुतिसंयोगात्‌ ॥ ६ 
मथवा, यज्ञ' के साथ सम्बन्ध होने के कारण जिल्वा के स्वाद के लिए मांसपाक 
का सख्त विरोघ है । 
वाक्यशेषो वा दक्षिणा स्मिन्तारम्यविधानस्य ।(७॥ 
प्रथवा, यह 'दक्षिणास्मिन्‌' इस श्रनारम्भ विधान का वाक्यक्षेष है। 


१. यज्ञ एक ऐसा कर्म है जिसमें मनुष्य ही नहीं प्राणिमात्र का भी उपकार होता 
है, प्रत: जिह्वा के स्वाद के लिए पशुझ्नों को मारकर पकाना यज्ञ की भावना के सर्वथा 
प्रतिकूल ही है। 
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सचनीपे छिद्रापिधानार्थतवात्‌ फ्युपुरोडाशो न स्थादन्धेषालेवमर्थत्वात्‌ ॥ ८ 
पर्वे०--सवनीय में पशुपुरोडाश नहीं करना चाहिए, क्योंकि वह तो यज्ञ में होने- 
बाले दोषों को दूर करने के लिए होता है झर यह कार्ये अन्य पुरोडाशों पे सम्पन्न हो 
जाता है। 
क्रिया वा दैवताथंत्वात्‌ ॥8॥ 
सि०--पशुपुरोडाश करना चाहिए, क्योंकि वह देवता के संस्कार के लिए 
होता है। 
लिङ्कदर्चनाच्च ॥१०॥ 
तथा, प्रमाणों के उपलब्ध होने से भी इसी अर्थ की सिद्धि होती है। 
हृविष्कृत्सवनोयेषु न रयात्ाकूतो यदि सर्वार्था पं स्याहुता सा 
छुर्याहि घमानत्वात्‌ ४१ ९॥। 
सवनीय पशुपुरोडाश्ष में हविष्कृत्‌ (हवि बनानेवाली) का श्रात्वान नहीं होगा, 
क्योंकि वह पशुपाग में प्राहुत थी । वहाँ विद्यमान होने से बह सब कार्य सम्पन्न कर देगी, 
क्योंकि प्रकृति में सब कार्यो के सम्पादन के लिए उसका थाह्वान किया गया था। 
पशौ तु संस्कृते विधानालार्तीयसवनिकेषु स्वात्सौम्याश्विन- 
योश्चापबृक्तार्थत्वात्‌ ॥१२॥ 
पूर्ब०--संस्क्रतन्पशु में हृविष्कृत्‌ का विधान होने से तार्तीय-सवन के पुरोडाशों 
शरोर सौम्याड्चिनो में भेद होने से हविष्कृत्‌ का आह्वान होता है। उस समय में पाशुकी 
हविष्छृत्‌ कृतां होने से अपवृक्त होती है। 
योगाहा यज्ञाय तद्विमोकेः विसर्गः स्यात्‌ ॥१३॥ 
सि०_-तृतीय सवन के पुरोडाश में हृविष्कृत्‌ का श्राह्वान नहीं होता, क्योंकि 
हविष्कृत्‌ तो यज्ञ की समाप्ति तक वहाँ रहती है । व्रत की समाप्ति के पश्चात्‌ ही उसका 
विमोक== छुटकारा होता है। 
निञ्चि यज्ञे प्राकृतस्याप्रवृत्ति: स्यात्यरस्यक्षशिष्टत्वात्‌ ॥१४॥ 
पूर्व ०--निशियज्ञ में अमावास्या तन्त्र की प्रवृत्ति नहीं होती, क्योकि यह इष्टि 
भ्रत्यक्षश्चिष्ट-- उपदिष्ट है । 
कालवाषयभेदाइच तन्त्रनेदः स्यात्‌ ह ३ शा! 
तथा, काल शरोर वावयमेद से तन्त्रभेद होता है। 
वेद्युद्धननख्रत विप्रति्षघात्तदेव स्यात्‌ ॥१६॥ 
वेदि-खनन प्रौर व्रतग्रहण दक्ष ष्टि के समान ही होंगे, अन्यथा होने से विप्रतिषेध == 
वैगुष्यता हो जाएगी । 
तन्त्रमध्ये विघरयाद्वा तत्तन्त्रा सवनीयवत्‌ ॥ १७१ 
सि०-तन्त्र के मध्य में विधान होने से काम्येष्टि दश्ं-तन्त्रवाली है, सवनीय- 
पुरोडाश के समान । 
बैगुष्यादिष्साबहिन साथयेदग्याघानं च यदि देवतार्थम्‌ ॥१८॥ 
निशियाग में दर्शेष्टि के सभी कृत्य श्रसङ्ग-नियम से लागू होते हैं परन्तु इच्म प्रौर 
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बहि दोनों नये लाने होंगे तथा अ्रग्नि-प्रस्वाधान भी श्रलग से करना होगा, क्योंकि निशियाग 
का देवता घलय है। 
आरम्भणीया विकृतौ न स्पात्मकृतिकालमध्यत्वात्कृता पुनस्तदर्थेत ॥॥ १९१ 
पूवं °०--आरम्मणीया इष्टि विकृति सौर्यादि में नहीं करनी चाहिए, क्योंकि यह 
प्रकृतिभूत दर्शपौर्णमास के काल में पड़ती है, श्रतः इसका पहले ही अनुष्ठान हो चुका है । 
इसे दोबारा करने की ्रावश्यकता नहीं है | प्रथवा एक बार श्रारमभ-संथोग होने से वहू 
एकारम्भ यावज्जीवन प्रयुक्त होता है। 
स्याह कालस्याशेषसूतत्वात्‌ ॥२०॥ 
लि०-सोर्यादि विकृतियाग में आरम्भणीया इष्टि करती चाहिए, क्योंकि विहित 
जो जीवनकाल है, वह अक्ति का अडू नहीं है । 
प्रारम्भविभागाच्च ॥।२ १४ 
और, आरम्भ का विभाग होने से भी विक्कतियों में ग्रारम्भणीया इष्टि करनी 
चाहिए । 
विप्रतिषिद्धघर्माणां समवाये भूयसां स्यात्सध्मत्वम्‌ १२२॥ 
पूर्वे०--जित प्रधान यागों का घनुष्ठान एक साथ होता है, यदि उनके घर्मो में 
बिरोध हो तो उन्हीं घ॒र्मों का अनुष्ठान होगा जिनका सबसे भ्रषिक यागों में सादृश्य 
होगा। 
मुख्यं वा पूर्बेचोदनाल्लोकवत्‌ ॥२३॥ 
सि०--प्रधानकर्म के धर्मो का अनुष्ठान होना चाहिए, लोकव्यवहार के समान, 
क्योंकि वह पूर्वपठित है । 
तथा चास्यार्थदर्श नम्‌ ॥२४॥ 
तथा, ऐसा मानने पर प्रन्य प्रमाण भी संगत हो जाते हैं। 
अज्भूगुणविरोधे च तादर्थ्यात्‌ ॥२५॥ 
और, जब प्रधान के धर्म तथा अङ्क के घ्म विरुद्ध हों तो अनुष्ठान प्रचान के ही 
प्रनुकूल होगा, क्‍योंकि प्रञ्ग प्रधान के लिए ही होते हैं । 
परिषि यर्षत्वादुभयषर्सा स्यात्‌ ॥२६। 
परिधि में दोनों (परिधि और यूप} के घर्म घटित होते हैं, अतः परिधि उभय 
दोनों घर्मोवाली है। 
यौप्यस्तु विरोधे स्यान्मुख्यानन्तर्यात्‌ ॥२७। 
पूर्व ०---जहाँ परिधि श्रौर यूप के घर्मो में विरोध हो वहां यूप के धर्मो का 
प्रनुप्ठान करना चाहिए, क्योकि वह मुख्य के समीप है। 
इतरो वा तस्य तत्र विघानात्‌ ॥२८॥ 
सि०--वस्तुतः परिषि के धर्मो का अनुष्ठान होगा, पशु-तियोजन (पशु को 
श्रॉधना) परिधि में विहित होने से। 
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उभयोऽचाद्भसंयोगः ॥२६॥। 
ओर, दोनों पक्षों का अङ्क के साथ सम्बन्ध है, भ्रतः परिधि के घमो का 
अनुष्ठान होया । 
पशुसवनीयेषु विकल्पः स्थाइंफ्तदचेदुभयोरश्रुतिमुतत्वात्‌ ॥३०।। 
पूवं ०--सवनीय पछु में धोर सवनीय पुरोडाश में 'पसङ्ग' से विकल्प होता है। 
दोनों में भरङ्गों का श्रवण न होने से, वे प्रतिदैश से प्राप्त होते हैं, भरतः विकल्प है। 
पाशुकं दा तस्य वंशेषिकाम्तानात्तदनर्थकं विकल्पे स्यात्‌ ॥३१॥ 
सि०--पशु-सम्बन्धी प्रयोग तन्त्री है, विशेष म्नात ==विषान होने से । विकल्प 
होने पर वह प्रास्तात निरथंक हो जाएगा। 
पशोश्च विप्रकर्षस्तन्त्रमध्ये विधानात्‌ ।२२।। 
पोर, पु के तन्त्र का विप्रकर्ष होने से तन्त्र के मध्य में पुरोडाशों का विधान युक्त 
होता है। सवनीय पशु भौर सवनीय पुरोडाश में मुख्य है पशु, श्रतः उसी के घमं प्रसङ्ग- 
नियम से पुरोडाश में भी लागू होगे, विकल्प नहीं है। 
श्रपूर्व च प्रकृतौ समानतन्त्रा चेद नित्यत्वादनर्थकं हि स्यात्‌ ॥३३॥ 
जहाँ प्रकृति प्रौर विकृति के तन्त्र समान हों वहाँ विकृति के तन्त्र ही मानने होंगे, 
क्योंकि चैमित्तिक इच्छा नित्यकर्म की इच्छा को बाँध लेती है। 
अधिकश्च गुणः साघारणेऽविरोघात्कांस्यमोजिवदमुख्येऽपि ॥३४॥। 
साघारण में कोई विरोध न होने पर मुख्य न हो तो भी अधिक गुण का ग्रहण 
करना चाहिए कांस्यभोजनवत्‌ (कांस्य-पात्र में भोजनग्रत पालनेवाले शिष्यादि के समान )। 
आग्रयण याय में केवल प्रसूनमय बहि का ही ग्रहण करना चाहिए । 
तत्प्रवृत्या तु तन्त्रस्य नियमः स्पाद्यथा पाशुकं सूस्तवाकेत॥३५॥ 
पूर्व ०-प्रसुन-बहि के नियम की प्रकृति होने से द्यावा-पृथिवी तन्त्र का नियम है, 
जैसे सूक्तवाक मन्त्र की परवृत्ति से पाशुक तन्त्र का नियम है। 
न वाऽविरोघात्‌ ॥३६॥ 
इतरेतर हृवियों से यह धर्म भ्रविष्द्ध है, श्रतः सन्त्र का नियम लाग्‌ नहीं 
होता । 
श्रशास्त्रलक्षणाच्च ॥३७॥ 
और, शास्त में भी ऐसा कोई विधान नहीं है, अतः तन्त्र का कोई नियम 
नहीं है। 


0 इति पूर्वमीमांसादर्शने द्वादशाध्यायत्य द्वितीयः पादः श 
तृतीयः पादः 


विदवजिति वत्सत्वङ नामघेयादितरथा सन््रमूयस्त्यादहतं स्यात्‌ ॥१॥ 
पूर्व ०--विश्वजित्‌ नामक याग में वत्सत्वक्‌ पहनने क विधान है, क्योंकि उसका 
साम कथन किया गया है । अथवा अहन (दिनों) के भूयस्त्व--अधिंक होने से भ्तिदेश- 
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शास्त्र द्वारा प्रहत (नये वस्त्र) की प्राप्ति है । यहाँ बिकल्प नहीं होगा, नायधेय से प्राप्त 
बत्सत्दक्‌ (कोई यस्त्र-विशेप) ही पहनी जाएगी । 
प्रविरोधो दा उपरिवासो हि वत्सस्वक्‌ ॥२।। 
सि०--दोनों में कोई विरोध न होरे से दोनों का समुच्चय होया, न बाघ होगा 
शरोर च बिकल्प । दत्सत्वक्‌ उपस्विस्त्र के रप में पहना जाएगा ॥ 
नियमः स्यात्‌ ॥३॥ 
भूवस्त्व से पुरोडाक्ष तन्त्र की प्रसक्ति होनी 


प्रायन्तुकाहा स्वधर्मा स्यात्‌ श्रुतिविशेषादितरस्य च मुख्यत्वात्‌ ॥४। 

सि०-शृतिविशेष से प्रनुनिरवाष्य आगन्तुक (गौण) होते हैं। पञचुपुरोडावा मुख्य 
है, भतः पशुपुरोडाश के ही तन्त्र का अनुष्ठान करना चाहिए । 

स्दस्थानत्वाच्च ॥ रा 

घौर, पशुएुरोद्ाश स्वस्थान में होने से भी पशुपुरोडाश का तन्त्र करना 

चाहिए। 
स्विष्टषूच्छूर्णान्नेति चेत्‌ ॥६ 

प्राक्षेप--स्विष्टक्ृत्‌ का श्रवण होने से पुरोडाश को तन्त्र शाव नहीं हो सकता,यदि 

ऐसा कहो तो-- 
विकार: पदमानवत्‌ ॥9॥। 

समा०- उनत कथन ठोक नहीं | बचन से र हो जाएगा । पवमानरूप गुण- 

विघान के समान भक्ति में भी युण-विघान है । 
अविकारो बा प्रकृतिबच्चोदनां प्रति भायाच्च घना 

भ्रथवा, यहां विकार का विधान नहीं है, प्रकृतिवत्‌ ग्रतिदेश होने से भ्रस्विष्ट- 
तयाला वचन करना चाहिए। चोदना=दिधान के प्रति भाव होने से स्विष्टकृत्‌ 
भन है। 


एककर्मणि शिष्टत्वाद्गुणानां सवकर्म स्यात्‌ ॥॥। 

एक कर्मे >न्यज्ञ में अनेक गुणों का दिघान होने पर सब गुणों का समुच्चय होना 

चाहिए । 
एकार्यस्तु ्िकल्पेरन्‌ समुच्चये ह्यावत्ति: स्यात्प्रघानस्य ॥ १०।१ 

यदि सारे गुणों का प्रयोजन एक हो तो गुणों का विकल्प होगा, क्योंकि समुच्चय 

भागने, पर प्रधान कर्म की आवृत्ति माननी पड़ेगी । 
पभ्यस्येतार्थवस्वादिति चेत्‌ ॥११॥ 
पालेप-उपयोगी होने के कारण प्रधान की भी ग्रावृत्ति होनी चाहिए, यदि 


शा कहो तो-- 
नाश्ुतित्वात्‌ ॥१२॥ 


समा ०--उवत कथन ठीक नहीं, क्योंकि प्रधान की झावृत्तिका श्रुति में विधाम 


मही है। 
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सति चान्पासञ्षास्त्रत्वात्‌ ॥१३॥ 
श्रोर, त करने की आवशयकता है वहाँ खास्त्र में विधान दिया 


इम्मा है। 


ल्पयच्च दर्शयति ॥१४।३ 
तथा, शास्त्र में एक ऐसा भी निर्देश है, जो विकल्प को सूचित करता है। 
बगलान्तरेऽर्थं बच्चं स्यात्‌ ॥१५॥ 
विकल्प कालाः ल प्रयोजनवाला होता है। 
प्रायश्चित्तेषु यंक *ने नामिसंयोपस्तस्मात्सषंस्य निर्घातः ॥१६॥ 
अनेक म्रायछ्चित्तों में एक अपोजन होने से विकल्प होदा है। एक प्रयोजन ते 
उत्पन्न होनेवाले निमित्त के साथ प्राय डिचित्त का सम्बन्ध होता है, अतः एक ही प्रायश्चित्त 
के अनुष्ठान से सब दोषों का नाश हो जाता है, समुच्चय नहीं होता । 
समुच्बयस्त्वदोपो निर्घातार्थेषुः ।।१७॥ 
जो प्रायश्चित्त दोषों के विर्धात --नाझ के लिए नहीं होते, पितु निमित्तवाले 
प्रायश्चित्त हैं, वहां मणुच्चय होता है । 
सन्झाणा कर्मत्तयोगात्त्वपर्सेण प्रयोग: स्याद्धमंस्य तन्विमित्तत्वात्‌ ॥ १८७ 
घुर्ये ०--मन्‍्त्रों का संम्बन्ध करे के साथ होने से मन्त्रों का स्वधर्म के साथ ही 
प्रयोग होना चाहिए, क्‍यों मे होता है । 
विद्या प्र तिबिधानाहा सर्वकालं प्रयोग: स्पारकर्मा्थित्वात्‌ प्रयोगरय ॥१६॥ 
सि०अनघ्याय (पाठ न करने) का विधान केवल विद्याध्ययन के लिए हैं, 
यज्ञ के लिए नहीं। यज्ञ में तो सभी दिनों में पाठ हो सकता है, क्योंकि मन्त्रों का प्रयोजन 
यज्ञकर्मो के अनुष्ठान के लिए हो है । 
भाषार्वरोपदेशेयु ऐरवलादचनत्रतिषेधः स्यात्‌ ॥२०॥ 
पूर्व०--भाषिक स्वर के उपदेश से प्रावचन स्वर का प्रतिपेध होता है, जैसे 'इरा' 
पद के उपदेश से “गिरा” पद का निपेघ होता है । 
मन्त्रोपदेशो वा न भाषिकस्य प्रायापत्तेर्भाणिकश्ुति: ॥२ (४ 
सि०-- यह उपदेशमन्‍्त्र का ही होता है, भाषिक स्वर का नहीं। ब्राह्मण अन्थो 
में जो भाषिक स्वर दिया गया है, बह्‌ तो एकरूपता के कारण है । 
विक्कार: करणाप्रहणे ॥२२॥ 
किसी कारण का ग्रहण न होने से 'इरा' पद से 'गिरा' पद का विकार युक्त 
हौटै। 


तन्त्यायत्वाददृष्टोषप्येवम्‌ ।।२३॥ 
पूर्व पिर तो इसी न्याम से मन्त्रकाण्ड (वेद) में प्रदृष्ट मन्त्रों में भी प्रा 
स्वर होता चाहिए । 


सडुत्पसर्डा प्रबचनतक्ष पत्वात्‌ ।३२४४ 
केबल ब्राह्मणग्रस्थों में ही मिलते हैं, भौर भाषिक स्वर में हो 
स्वर से ही पदना-थाहिए । 


सि० 


१२३॥ ८९९ 


मन्त्राणां करणार्थत्वान्मन्तान्तेन कर्मादिसस्निपत्तः स्वास्सवस्य 
चचनपर्यत्वात्‌ ॥ २५॥। 
अन्तर किया को करने के लिए होने से मन्त्रपाठ पूरा होने के पर्द 
करना चाहिए, बोकि पुरा ft 
रान्ततवचनाद्वारायामा दिसंयोग: ध२६॥ 
य में मन्त्रपाठ 
विद्यमान होने से । 
कम छन्त 
नोर्घारा' में 
दीं, क्योंकि कः 


रि झैँ 


एवं 
(एकसाथ) 


चाहिए ।) 


अपाएे च दीघ घारत्वात्‌ १६२: 


ये मो दौधेवास होने से सन्तत शब्द का संगोंग है 


रं सन्तिपाहिः 
ही यज्ञ के 


हे दोगा, क्योंकि उन 


चहितेए्‌ च संस्यादत्‌ रू 

हणग्रन्यो में विहित सव मे 

से संख्यावत्‌ । 
एब्यावष्ट्कारयोक्च समुच्चयदर्शन तह॒त्‌ ॥इ३शा 

से याज्या और वपट्कार में समुच्दय दर्शन होता है, उसी प्रका 


वेंपायुपदिष्टत्दात्‌ ॥३१॥ 
गोंदा चो 


सबका उपदेश हे 


झोर, 
भी समुच्चय है । 
विकल्पो वा समुच्दयस्याश्रुद्ित्वात्‌ १३३७ 
हाणग्रग्थों में जहाँ विनिधोग में कई मः 
र का श्रदण नहीं हू । 

गुण्सर्थत्वादुपदेशस्यथ ॥३४॥ 

और, वाह्मणग्रस्यों में ध्रनेक मन्तो का उपदेश गुणार्थक (विवरण के लिए) है, 

न्चन्त्राप्त्यर्ष नहीं है । 


खबटूकारे भानायंत्वात्सगुच्चयः १४३ 
वपट्कार बे दृष्टान्त में भिन्द-प्रयोजन होने से समुच्चय है । 
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होनारतु विकल्पेरन्नेइार्थत्वात्‌ ॥३६॥ 

पूर्व ०--होज-मन्तो में विकल्प होना चाहिए, क्योंकि दे सब एक प्रयोजनवाले 

होते हूँ । 
समुच्चयो वर फियमाणानुचादित्दात्‌ ॥३७॥ 

सि०--हौत्र-मन्त्रों में समुच्चय है, क्योंकि ये करण-मन्त्र नहीं हैं, अपिछु क्रिय- 

माण कर्म के ग्रनुवादक हैं । 
समुच्चयं च दर्शयत्ति ॥ ३८ 
और, शास्त्र से भी यही सिद्ध होता है कि हौत्र-भन्त्रो में समुच्चय है 
भ इति पूर्वेमीमाँख्च(दर्गने ढवादसाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥ 


चतुर्थः पादः 


जपाइचाकमंसंयुकताः स्तुत्यादीरनिधानाच्च याञ्जमावेषु समुच्चयः 
स्यादाञ्ीः पृथक्त्वात्‌ ॥१॥ 
कर्म प्रकाशक-लिङ्क से शून्य होते के कारण बजमान द्वारा अयुक्त जप, स्तुति, 
श्च और अभिषाने (बुलाने) के मम्तों का समुच्चय है, क्योकि भाशी रादि कर्न पृषक्‌- 
पृषक्‌ हैँ । 


समुच्चयं च वदाति ॥२ा 
भौर, शास्त्र-वचत भी समुच्चय ही बताते हूँ । 
याज्यानुवाब्पासु तु विकल्पः स्या म्थेत्दात्‌ ॥३।१ 

ऐरद्रवा हुस्फत्वलिगिक धनिक याज्यानुवाबया प्रोर पुरोवादया बुगलों का दिक्नत्प 

होना चाहिए, क्योंकि वे देवता के स्मरण के लिए हूँ। 
लिङ्दशनाच्च ।४॥ 
तया प्रमाण उपलब्ध होने से भी उक्त श्रय की सिद्धि होती है । 
कयणेषु तु विकल्पः स्यादेकार्थत्वात्‌ १५॥ 

पूर्व ०-सोग ऋय करनेवाले द्रब्यो में विकत्प होठा है, सयोंगि उन सबका भ्रयो- 

जन एक है । 


समुच्चयो वा प्रयोगे द्वव्यसमदायात्‌ ॥६॥ 
सि०--प्रयोग में द्रब्यों का समवाय होने से समुच्चय हो है। 
समुच्चयं च दञ्चंयति पऽ 
ओर, शास्त्रवचन से भी समुच्चय सिद्ध होता है । 
संस्कारे च तत्रधातत्दात्‌ ॥८॥। 
संस्कार में उसकी प्रधानता होने से भी समुच्चय ही है । 
संस्यासु तु विक्तल्प: स्यात्‌ धतिविप्रतिषेधात्‌ ९५ 
संख्या के श्रवण में विरोध होमे से संख्याग्रों में बिरल्प होता है। 
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बरब्यविकारं सु पूर्वववर्धकर्म स्यासथा विकस्पे नियमः प्रधानत्थात्‌ ७१०॥ 
रौर, द्रव्ययिकार में पूर्व प्रधिकरण के समान विकल्प है तया विकल्प में नियम 
है । प्रधानत्व होने से समुच्चय नहीं है, विकल्प ही है। 
दष्यरवेऽपि समुञ्चयो वव्यस्य कर्म निष्पसेः प्रतिपशु कमं भेदावेवं शति 
अथाप्रकृति॥।११॥ 
धूर्द०--द्रष्य होने पर भी समुच्चय होना चाहिए, क्योंकि होम-ट्रव्य की उत्पत्ति 
कभं से होती है । प्रतिपशु कमे का भेद होने से समुच्चय है। इस प्रमाण से प्रकृति के 
समान होना योग्य है । 
कपालेऽपि तयेति चेत्‌ ११२ 
झ्लाक्षेप--सब तो कपाल में मी समुच्चय मावना चाहिए, यदि ऐसा कहो ो-- 
न कमणः परार्थस्वात्‌ ॥१३११ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि कर्म पराय होता है। 
अतिपरिस्तु क्षेषत्वात्‌ ॥११४।१ 
पूर्व ०--दोषस्व होने से प्रतिपत्ति है, प्रतः समुच्वय होता है! 
शुतेऽपि पूर्ववस्वात्स्यात्‌ ॥१५॥ 
ऋक्षेप--शुत (पके हुए दूध) में भी पूर्व की भाँति प्रतिपत्ति है। 
विकल्पे स्वर्थकमं नियमप्रघानत्यात्‌ श्षेषे ज कर्मकार्यं सम- 
घायातस्मातेनार्मकमं स्यात्‌ ॥१६॥ 
सभा०--विकल्प में नियमप्रधानत्व होने से पर्यकर्मन्= विकल्प होता है रौर 
शेष में कर्मकार्य के समवाय से प्रथंकर्म होता है, तः विकल्प ही है, प्रविपत्ति 
नहीं दै । 
उल्ायां कास्यनित्यसमुच्चयो नियोगे कासदर्शनात्‌ ॥१७॥ 
पूर्व०--उला में काम्स और नित्य भ्रग्नियों का समुच्चय है, क्योंकि अग्नि के 
नियोजन (अग्नि को प्रज्वलित रखने} भें काम--इच्छा का दशन प्राप्त होता है। 
भसति चासंस्कृतेष कर्म स्यात्‌ ॥ १८४ 
और, यदि समुच्चय न माना जाए तो असंस्कृत-भरस्नि में कर्म करना पड़ेगा । 
सस्य च देवतायंत्वात्‌ ॥ १६४ 
तथा, वह प्रम्नि (नित्प-भर्नि) देवता के लिए होंती है, प्रतः समुच्चय है। 
विकारो या तदुक्तहेतुः ॥२०॥ 
सि०--नित्य-ग्रग्नि ओर काम्यन्म्रग्ति का समुच्चय इष्ट नहीं है। नित्य- 
प्रग्नि का काम्य-प्रग्नि से विकार होमा, इसके हेतु पहले (३.६.१०) ही दे दिये 
गये हैं । 
खचनादसंस्कृतेघु कर्म स्यात्‌ ॥२१॥ 
निर्देश होने से प्रसंस्कृत-प्रग्तियों में भी क्म हो सकता है । 
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संसर्गे चाणि दोषः स्यात्‌ ॥२२॥ 
समुच्चय होने पर प्रादाव्य भौर वैकारिक भ्रग्नियों के संसर्य में दोष सूयमाण 


होता है। 
वचनादिति चेत्‌ ।२३॥ 
प्राक्षेप---वचन होने से संसमें है, यदि ऐसा कहो तो-- 
तबेतरस्िन्‌ ॥२४॥ 
समा०--उक्त कथन ठीक नहीं, क्योंकि उस प्रमाण से घ्न्य पक्ष में भी वचन 
है 
उत्सरमेऽपि परिग्रहः कमणः कृतत्वात्‌ ॥२५॥। 
नित्य-भग्नि (जो देवता के लिए है, सूत्र १६, उस) के परित्याग करने पर भी 
कोई दोष नहीं प्राता, क्योंकि कर्म तो पहले ही निष्पन्न हो चुका है । 
स आहुवनोपः स्यादाहृतिसं योगात्‌ ॥२६॥ 
पूर्व °_काम्य-भागनि को प्राहवनीय मानना चाहिए, क्योंकि इसका प्राहुति के 
साथ संयोग है । 
प्रन्यो बोद्रत्याऽहरथात्‌ ॥२७॥। 
सि०-_काम्य-भ्रग्नि श्राहवनीय अग्नि नहीं है, क्योंकि यह्‌ भगवि निकाली गई 
और लाई गई है। 
तस्मिन्संस्कारकमं शिष्टत्वात्‌ ॥२५॥ 
पूर्व ०--उस वैकारिक अग्नि में ग्राघान झादि संस्कार कर्म करने चाहिएँ, क्योकि 
उनका विधान किया गया है, वह सब कर्मों के लिए विहित है। 
स्यानाद्वा परिजुप्येरन्‌ ॥२६॥ 
सि०--भसंस्क्ृत-भग्नि संस्कृत-भग्नि के स्थान में होते से आधानादि संस्कारों 
का उसमें लोप है । 
नित्पघारणे विकल्पो न ह्यकस्मात्तिषेषः स्यात्‌ ॥३०॥ 
पूरे०--उखा प्रस्ति के नित्यघारण में विकल्प है, क्योंकि बिना कारण के प्रतिषेष 


नहीं हो सकता । 
नित्यधारणाद्वा अतिषेघो मतन्नियः ॥३१७ 
सि०--नित्यघारण होने से गतश्री-श्रग्नि के लिए प्रतिषेष है। 
परार्थान्येको यजमानगणे ॥रे शा 

यजमानों के गण में जो पराथं --दूसरे के लिए कमं हैं, उन्हें कोई भी यजमान 

विकल्प से कर सकता है! 
अनियमोऽविशेषात्‌ ॥३३॥ 

श्रहीन-कतु में 'शुक्रस्पर्श' कोई भी यजमान कर सकता है, क्योंकि कोई विशेष 

नियम नहीं है । 
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मुख्यो बाञ्दिप्रतिवेधात्‌ ॥३ ४॥१ 


धथवा, मुख्य यजमान को ही सत्र में 'शुकरस्पर्श' करना चाहिए, क्योंकि इस विषय 
में कोई प्रतिषेध नहीं है। 
सचे गृहपतिरसंयोगादी त्रवत्‌ ॥३५॥ 
पूर्वे»- सक में धव्जन घौर प्रस्यण्जन संस्कार गृहपति को ही करना चाहिए, 
होत के समान, क्योंकि अन्य यजमानों का उसके साथ सम्बन्ध नहीं है। 
प्रास्तायवखनाच्च ॥३६॥ 
गुहपति ही इस संस्कारों को करे, क्योंकि ऐसा करने से गृहपति की समृद्धि होती 
हैं। इस विषय में शास्त्रप्रमाण भी उपसब्ध होते हैं। 
हवे था तवर्थत्वात्‌ ॥३७॥ 
सि०--सभी यजमानों को इन संस्कारों को करना चाहिए, क्योकि वे सभी के 
लिए हैं। 
गृहपतिरिति च समाख्या सामान्यात्‌ ॥३८ 
भ्रोर, 'गुइपति' समास्या है। गृहपति का प्रयोग समानरूप से सभी यजमानों के 
लिए है। 
विप्रतिषंषे परम्‌ ॥।३६॥ 
विरोध होने पर जो “पर' होता है, उसी में कार्य होता है। (जहाँ यजमानं 
तथा ऋत्विज--दोनों का कार्य एकसाथ कराना होता है, यहां ऋत्विजों का ही कार्य 
होता है।) 


होत्रे पराथंत्वात्‌ ॥४०॥ 
होत्र में कर्म परार्थ ही होता है । 
वचनं परम्‌ ॥४ १॥ 


जो म्राम्नान वचन कहा है, वह केवल ग्रथंवाद है। 
अभुत्वादात्विक्यं सर्ववर्णानां स्यात्‌ ॥४२॥ 
पूवं०-सामथ्यं होने से ऋत्विककर्म सभी वर्णवाले कर सकते हैं। 
समृत्वा स्याद्‌ ब्राह्मणानाम्‌ ॥४३॥ 

त्रि» -्मृति के प्रमाण से ब्राह्मण-वर्ग को हो ऋत्विक्‌ कमं कराने का प्रधि- 

कार है। 
फलचभसविषाच्चेतरेवाम्‌ १४४ 

फलचमस का विधान होने से क्षत्रिय प्रर वैद्य को ऋत्विक्‌ कर्म कराने का प्रधि- 

कार नहीं है। 
सान्नाय्येऽप्येव प्रतिषेषः सोमपीचहेतुत्वात्‌ ॥४५॥ 

सोमपायी न होने के कारण भी क्षत्रिय भर वेश्य का सान्नाय्य में भी अतिषेष है, 

तः क्षत्रिय प्रौर वैश्य को ऋत्विक्‌ कर्मे कराने का प्रधिकार नहीं है। 
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चतुर्धाकरणे ख निर्देशात्‌ ॥४६॥ 
चतुर्धाकरण (पुरोडाश को चार भागों में बाँटने) में मी ब्राह्मण का ही निर्वेश 
जीने से भी ब्राह्मण को ही ऋत्विक्‌ कर्म कराने का प्रधिकार है। 
भ्रन्वाहायें दर्शनात्‌ ॥४७॥ 
अन्वाहाय॑ दक्षिणा में भी ब्राह्मण का ही भ्रधिकार होने से भी ब्राह्मण को ही 
छत्विक्‌ कर्म कराने का भ्रधिकार है। 
॥ इति पृर्व॑मीमांसादर्शने हावशाध्यायस्य चतुर्ष: पादः ॥ 
॥ इति ब्वारक्षौष्ष्यापः ॥ 
0 समाप्तं चेदं सोमांसाद्शनस्‌ ॥ 
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